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Памяти выдающихся этнологов Галины Петровны Васильевой (1920-2005)
и ее супруга Бориса Алексадровича Калоева
(1916-2006)
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«Да, мы душой сейчас с нашими туркменскими друзьями»
Г.П. Васильева.
Из интервью газете «Туркменская искра»
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Выход в свет иллюстрированной монографии «Туркмен-нама» представляет собой общественно значимую акцию, направленную на широкую популяризацию этнографических фотоматериалов, собиравшихся исследователями Средней Азии на протяжении более ста лет и ставших золотым фондом отечественной науки. Исследование связывает академическую науку с общественными запросами: осмыслить и понять богатство и сущность национальной культуры, способствовать сближению народов, формированию межнациональной толерантности.
На протяжении многих десятилетий профессиональные исследователи и просто энтузиасты - участники среднеазиатских экспедиций скрупулезно и заинтересованно изучали и фиксировали различные стороны народной культуры самых труднодоступных уголков державы, создавая базу для работы следующих поколений. Ученые-полевики старались честно описывать жизнь местных жителей. Не всегда это отражалось в публикациях. Настоящий труд позволяет с большой достоверностью судить о быте и занятиях, образе жизни народов региона.
Хочу пожелать дальнейшего развития проекта, проведения в различных регионах России и зарубежья одноименной фотовыставки, посвященной этнографии туркменов.
Игорь Следзевский
доктор исторических наук, профессор, руководитель
Центра региональных и цивилизационных исследований ИАфр РАН
Монографический фолиант «Кто такие туркмены» («Туркмен-нама») - первое на моей памяти самое обширное, интересное собрание документальных образов страны, народа, ее истории, культуры дореволюционного и советского времени.
Это не просто книга, а живое и яркое академическое повествование о прошлом туркменского народа через призму видения историка-профессионала; это замечательный рассказ для грядущих поколений, особенно для современной молодежи, которая имеет, мягко говоря, слабое представление о нашем вчерашнем дне, о прошлом своих отцов и дедов. Автору этого произведения, к счастью, удалось найти удачную форму самовыражения - через посредство уникальных фотографий, которые ярко и выразительно дополняют приведенные интересные факты и документы, из коих многие не известны широкому кругу читателей. Выражая восхищение этим кропотливым трудом, я надеюсь, что эта работа продолжит славные традиции туркмено-русских взаимоотношений, станет вкладом в развитие интернационального единства, вдохнет новую жизнь в дружбу между Туркменистаном и Россией.
Туркмены, поздравляя друг друга говорят: «Гутлыярын!». Долгий и трудный путь, пройденный автором этого произведения, убежден, будет удостоен признания читателей и отмечен высокой наградой.
Рахим Эсенов
Народный писатель Туркменистана, член Союза писателей России, Лауреат премии Пен-клуба (2006 г.) и других международных литературных премий
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Первые рисунки о туркменах появились еще на рубеже XVIII-XIX вв. Во второй трети XIX в. (1839 г.) появляются первые фотоаппараты (французские «дагеротипы» и английские «колотипы»)[footnoteRef:2]. Фотография стала незаменимым инструментом и новым историческим первоисточником, позволившим «остановить Историю», сведя расстояние между артефактом и реальностью к минимуму, документально зафиксировать и сохранить на века многие стороны традиционной жизни туркменов. [2: 	История фотографии. С 1839 года до наших дней. Taschen/ Арт-Родник. 2010.] 

Регулярное фотографирование туркменов началось после присоединения края к России (с 1885 г.)[footnoteRef:3]. Но самый крупный и уникальный вклад в дореволюционное фотографирование туркменов сделал известный исследователь С.М. Дудин (см. фото) лишь в начале XX века. Далее снова перерыв. И только во второй трети XX века, благодаря этнографическим экспедициям под руководством Г.П. Васильевой (Ш. Кадыров. Богиня, 2012), появляется самая обширная фотоколлекция о сельских туркменах. Среди фотографов того времени на первое место следует поставить Г.А. Аргиропуло (см. фото). [3: 	Номинально первым фотографом-профессионалом, вступившим на землю туркменов был француз Гуллибеф де Блоквиль (см. его мемуары в списке «Литературы» в конце книги), в этом качестве сопровождавший войско персов в походе на туркменов в 1860 г. Но снимков не оставил, попав на 14 месяцев в плен к туркменам.] 

Позднее, в 1960-1970-е гг. большие, в том числе личные туркменские фотоархивы были созданы фотожурналистами, например: А. Гусейновым, Г.А. Гусейновым, X. Гусейновым и др. Еще большей была армия фотолюбителей (например, Диванаев и др.). Гигантским неиспользованным наукой первоисточником визуального изучения истории края являются семейные альбомы туркменистанцев. Работа с такими фондами могла бы способствовать становлению «антропологической фотографии» как вспомогательной исторической дисциплины, наряду с палеографией, нумизматикой, эпиграфикой и т.п.
С момента появления первых фотографий туркменов минуло почти 150 лет, но, как ни странно, нет ни этнографического фотоальбома о туркменах, ни связанных с ним аналитических текстов. Цель данной книги - с помощью атласа- путеводителя и аналитических текстов провести читателя и по созданных автором галереям фотообразов, и по существующим лабиринтам научных проблем туркменской историографии. Специфика многожанрового подхода состояла в том, чтобы создать не умозрительное, а визуальное представление о туркменах XX столетия, показать своеобразие их бытового уклада и то, как много значат сведения о повседневных мелочах для обогащения наших представлений о прошлом нации.
Увы, только тексты, какими бы интересными они не были, не подкрепленные визуальными документами, страдают шаткой доказательной базой. С одной стороны, говорилось, что советская власть вела борьбу с «вредными традициями». С другой - те же ученые заключали, что борьба эта была малоэффективной. И то и другое было правдой. «В советское время, - писал главный официальный этнограф республики А. Оразов, - особенно
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На фото С.М. Дудин (третий слева) с группой русских офицеров и востоковедом В.В. Радловым. Фото РЭМ. Начало XX века
в послевоенный период и далее, периодически проводились кампании по борьбе с пережитками прошлого. Было запрещено ношение амулетов и талисманов, почитание и посещение "святых” мест, чтение ежедневной мусульманской молитвы "Намаз”, праздники “Курбан-байрам”, "Пыгамбер яш тойы”, пост “Ораза”, “Новруз байрам”, обряд обрезания мальчиков “суннет-той”, религиозный обряд бракосочетания “ника”, брачный обряд “ак-гок гейдирме”, похоронный обряд “жыназа”, обычай чтения молитвы “азан” при рождении ребенка». «Велась борьба» против традиционных форм народного жилища - переносной юрты (“гара-ой”), переходной формы жилища - камышового “кепбе”, строительства глинобитных домов (из пахсы) - там”, обычая сидеть и отдыхать на полу, застеленном кошмами, коврами, паласами и др., против ношения мужчинами традиционных халатов (“дон”, “чэкмен”), головного убора "тельпек” - шапки из бараньей шкуры, обуви - “чокай”, “чарык”, “чепек”, ношения женщинами халатов - “чырпы”, “курте”, “чабыт”, “бегресдон”, длинного платья традиционного покроя - “янлыкойнек”, головного платка-покрывала - “дуйпли-гынач”, массивных серебряных ювелирных украшений: “эгме”, “илдиргич” (“манлайык”), “асык”, “тумар”, “ачарбаг” и др. (Оразов А. Доклад). Приводимый список впечатляет, но сегодня убедиться в успешности борьбы с «пережитками прошлого» в тот период можно лишь увидев фотодокументы. А они показывают, что жизнь советских туркменов, в действительности, менялась очень медленно.
Изменения во всех сферах сильно отставали от темпов роста, наблюдавшихся у большинства развитых стран, включая и динамику среднестатистического развития СССР. Хотя по индексу «качества жизни», принятому ООН (грамотность, урбанизация, смертность), среднеазиатские республики СССР опережали соседние восточные страны несоветского блока, традиционный образ жизни проявлял удивительную живучесть. В отличие от царской «тюрьмы народов», империя-СССР был «фабрикой производства наций и национальных меньшинств». Именно в годы советского правления возникает современная туркменская нация.
Кропотливая выборка наиболее ценных снимков из многочисленных фотоколлекций, дотошное и вместе с тем острожное описание изображений позволили уложить широкое полотно эпохи в компактное издание, показав главные аспекты повседневной жизни туркменов: комплексы одежд и нарядов, украшений, рациона и этикета питания, старого и нового жилища, разнообразие антропологии и многообразие культурного облика различных этнических и половозрастных групп. Публикуемые фотодокументы - реальность, без ретуши советской пропаганды. Это образы того самого народа («трудящихся»), о привилегированном положении и движущей роли которого в советское время было сказано не мало лестных слов.
Заметим также, что из всех существующих фотохранилищ о туркменах, таких, как например, архивы Российского этнографического музея в Санкт-Петербурге, где в основном содержаться дореволюционные фотографии (например, коллекция С.М. Дудина), ЦГА Туркменистана, где преимущество отдано фотоматериалам гражданской и официальной истории республики, собрание Института этнологии и антропологии РАН отражает период советской истории второй половины XX века и в этих рамках оно самое большое в мире. При этом, большинство фотографий и полевых дневников этнографов, ИЭА РАН остаются невостребованными наукой. Данное издание - всего лишь попытка использования части этих материалов.
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Ю.А. Аргиропуло.
Фотоархив ИЭА РАН
Собрание ИЭА РАН имеет следующие особенности: (а) фотографии выполняли вспомогательную роль; (б) предназначались для описания бытовых мелочей; (в) коллекция, в основном, ограничена рамками третьей четверти XX века; (г) большинство фото и негативов среднего и низкого качества и не были нацелены на создание фотоальбомов.
Это около 3000 черно-белых фотокарточек, выполненных в трудных полевых экспедиционных условиях страны с экстремальным климатом, распечатанных на скорую руку, на тогда еще примитивном оборудовании, с царапинами, пятнами и прочими недостатками. Десятилетиями фотографии консервировались в далеко не идеальных условиях. Такого же качества оказались и найденные позднее фотопленки. Размеры большинства полевых фотографий показаны в подписях к ним. Для подготовки снимков к изданию в удвоенном и утроенном формате использована современная аппаратура. Цифровая технология подарила новую жизнь черно-белой фотографии, сделала изображения более утонченными, благодаря настройкам тональной модуляции, акцентам на контуре и текстуре. Стало возможным не просто изучать (блеклые и попорченные) снимки, но и получать от их рассмотрения эстетическое наслаждение.
Автор выражает глубокую признательность за поддержку Генеральному директору «Российско-Туркменского Дома» В.В. Немчинову.
ЧТО ТАКОЕ ЭТНОС
Прежде, чем приступить к повествованию на главную тему, вынесенную в заголовок данной книги («Туркмен-наме», т.е. «Кто такие туркмены»), необходимо ответить на вопрос о том, что такое «этнос». Увы, хотя этносы (читай -  «народы») эмпирически изучаются, по меньшей мере, со времен Геродота, что такое этнос, для многих, в том числе и для ученых мужей, до сих пор остается загадкой[footnoteRef:4]. [4:  Эта тема отражена в разработанной мной, при участии] 

Понятие «этнос» вошло в научный оборот на рубеже XVIII-XIX столетий. Разработке концепции этноса предшествовали исследования Г. Г. Моргана, А. Бастиана, Ж.В. Ляпужа, Ж. Деникера, Н.М. Могилянского, М. Вебера1.
В России слово «этнос» также появилось достаточно давно,  но стало широко употребляться в советской научной литературе примерно с конца 1960-х годов. Ранее употреблялись слова «народ» и «нация» (государственно оформленный народ[footnoteRef:5]). Слово «народ» многозначно, например, оно подразумевает не только этническое, но и социально-политическое - «трудящиеся», и т.д. Однако, в связи с неудачами в поисках определения этнос, многие ученые в России сегодня предлагают отказаться от частого употребления термина «этнос» и вновь возвратиться от иностранного слова к исконно русской дефиниции «народ»[footnoteRef:6]. [5: моих единомышленников и коллег, брошюре (см.:]  [6: Ш.Кадыров, О. Брусина, А. Казанков, Л. Перепелкин, И.] 

Попытка заменить одно слово другим или отдать предпочтение тому или иному понятию («народ», «этнос», «этничность»), увы, оставляет вопрос о том, что такое «этнос», «народ» (с точки зрения этнологической науки) открытым. Понятие «этнос» происходит от древнегреческого слова, означающего «стая, рой, группа, племя, народ». Уже в древнее время слово «этнос» использовалось в значении народ, т.е. коллектив людей, объединенный специфическими традициями, обычаями, культурой, исторической судьбой, общим языком, территорией, психическим складом, антропологическим обликом, ориентацией на браки среди «своих», осознающих свою общность и оберегающих ее, противопоставляющих себя иным этносам. Этим, кстати, слово «этнос» отличается от слова «демос» - т.е. население, совокупность людей разных полов, способных к воспроизводству (хотя в древности это слово имело больше социально-политический смысл). Таким образом, на протяжении тысячелетий определение этноса по указанным внешним признакам принципиально не менялось и, судя по авторитетным энциклопедическим изданиям, оно остается господствующим в науке и обществе до сих пор.
Вместе с тем, в последние десятилетия возникло новое теоретическое направление (конструктивизм), согласно которому, господствующее до сих пор определение этнос не подходит для современных общностей, именуемых народами. Суть новой концепции в том, что этносы - продукт создаваемый субъективно, социально, искусственно; и без «воображения», без заранее заданной модели возникнуть не могут. Некоторые авторы вообще отрицают существование этноса и вместе с этим - возможность дать ему определение. «Специфическое понятие этнического в общественной науке на сегодняшний день отсутствует и не будет выработано в будущем» -  приходит к мысли российский философ[footnoteRef:7]. [7: Скарборо. Этнос и этносы (Теория и методология). М., 20012.- 52 с.). В этой части книги основные положения обновленной нами теории этноса изложены с небольшими редакционно-стилистическими поправками и уточнениями.] 

Конечно, на тему, что такое «этнос», исписано огромное количество бумаги и пытаться открыть что-то принципиально новое не имеет смысла. Мы не претендуем на то, чтобы дать исчерпывающие ответы на все вопросы указанной темы. В задачу нашу входило предложить несколько отличное от доминирующего в научной литературе толкование понятия этнос и доказать полезность такого нового подхода. Мы считаем, что термином «этнос» можно обозначать и древние, и современные общества. Однако предлагаем новое содержание этого термина. В свободной манере нами сделаны некоторые уточнения
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и дополнения к понятиям различного рода, которые в совокупности, как представляется, приводят к более полному и точному ответу на поставленный вопрос. Фактологический материал был использован с некоторым уклоном в этнологию народов Средней Азии, поскольку этот регион имеет богатую идущую отчасти и на наших глазах историю перехода от этнической раздробленности к этнической консолидации.
Люди - существа коллективистские, все человечество состоит из различных коллективов. Но среди последних есть коллективы (общества, сообщества, общности) социально значимые, отличающиеся, к примеру, от «общества филателистов». К таковым, особо социально значимым сообществам относятся народы- этносы. С.М. Широкогоров писал в 1922 г. о том, что в стране уже установился термин «этнография», тогда как в других европейских странах использовали понятие «антропология»5. Однако смысл лексемы «этнография» как научной дисциплины был неопределенным, что объяснялось неустойчивостью самого понятия «этнос»6. В своем исследовании С.М. Широкогоров доказывал, что есть все основания оперировать в науке именно этим понятием, ибо этносы существовали с момента организации человеческих коллективов. Определение, данное С.М. Широкогоровым этносу в конце его книги, включает в себя и признак общности происхождения (о котором речь пойдет ниже), наряду с признаками соматическими, культурными (обычаи) и укладом жизни7. С таким определением нельзя согласиться полностью. Например, соматические, а точнее антропологические признаки не являются этническими, а относятся к общностям рас.
В нашем исследовании использован широкий спектр теоретических работ. На одном полюсе стоят исследования, доказывающие, что этнос имеет право на самостоятельное существование8, а на другом - распространенное в западной науке конструктивистское понимание этничности, определяющее это понятие, как форму социальной организации, которая достигается путем манипулирования сознанием членов группы со стороны каких- либо политических или иных сил. Условно к этой группе принадлежат работы, в которых с одной стороны указывается на устойчивость традиций, а с другой - на то, что этнические сообщества могут «в результате прогресса (модернизации)» (например, урбанизации) становиться безэтническими, или этнически нейтральными9. К конструктивистам примыкают и авторы, считающие, что модели конструкторов дополняются воображением самих людей. Иначе говоря, люди выдумывают себе этничность, этничность - продукт социального творчества.
Любую разновидность этноса, будь то народ, нация, племя, род и т.д., мы предлагаем рассматривать независимо от исторического периода как «этническую единицу», или, говоря современным языком - этническую группу, т.е. по сути равнозначные по механизму формирования коллективы со специфическими структурами. Эти коллективы различаются, прежде всего, количественно, представляют собой различные уровни внутриэтнической иерархии, разные культуры, но суть у них одна и та же. Еще в первой четверти прошлого столетия русский первотеоретик этнологии С.М. Широкогоров отмечал, что, например, языки племен-этносов, «даже самых примитивных в отношении материальной культуры, так же богаты в лексическом отношении, как и языки (наций, - Ш.К.) цивилизованных народов, и в то же самое время, допустим, язык «дикарей» Сибири гораздо развитее английского языка в отношении морфологии»10. Другими словами, нет серьезных оснований разделять этнические культуры на «племенные» и «национальные». Они просто разные культуры, подчиняющиеся общим этническим законам развития.
Различия в триаде «кланы-этносы- нации» - это различия между этническими единицами, зародившимися в разные исторические периоды, но продолжающие сосуществовать параллельно и дополнять друг друга в настоящее время. Эти различия связаны с формой и способом организации власти (потестарной, государственной) над соответствующими этническими группами. Также это количественные различия. Либо это такие различия, которые не имеют принципиального значения, или существование которых требует особых доказательств (например, считается, что нации - это не этносы, а искусственные образования).
В этой части книги показаны не только отличия между двумя направлениями (старым и новым, соответственно: советским и постсоветским), но
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Лебапский (приамударьнский) туркмен древнетюркского происхожденияв в традиционном для этого регина страны головном уборе - чалме. 8,3 х 11,3 см. Г.А. Аргиропуло. 1954 год. Фотоархив
ИЭА РАН
и то, почему представителям «старой» (советской) школы до сих пор не удавалось доказательно «победить» конструктивистов. Мы разбираем недочеты представителей обеих школ, выдвигая свои версии понимания этноса, инструментов его изучения (горизонтальных связей и вертикальных отношений), его природы, его экзотичности, корневого постулата (аксиомы) и парадигмы этничности, ее ключевого свойства и антитезы развития.
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Работой, в которой в наиболее сконцентрированном виде изложены основные взгляды ученых второй группы (новое направление, постсоветская школа, конструктивисты), является докторская диссертация С.Н. Абашина. Поэтому его имя будет не раз упоминаться. Мы также использовали материалы кандидатской диссертации 11 данного автора, которая по ряду вопросов принципиально, по нашему мнению, отличается от его докторской диссертации. В последней исследователь руководствуется теоретическими и методологическими исследованиями ряда современных западных авторов (12) и старается избегать термина «этнос», называя его «подлинной или искусственной общиной». Он полагает, что споры о признаках этноса (язык, территория, антропологический тип и пр.) неизбежно заходят в тупик, поскольку перед спорщиками возникает другой вопрос: а какой признак следует признать важным или наиважнейшим, из какого признака вытекают собственно этнические отношения?13
На примере сартов (вокруг которых идут споры о том, народ они, или не народ) автор заключает, что искать этот признак не имеет и никогда не будет иметь смысла. Однако пример сартов далеко не показателен. Дело в том, что сарты никогда не были и не считались полноценной этнической общностью. Они - одна из его переходных, вернее, не оформившихся разновидностей - хозяйственнокультурная общность. У этого населения отсутствует важнейший с нашей точки зрения признак этноса - структура на основе родственных связей, суть отношений14. Лишь в одном месте С.Н. Абашин упоминает об этой особенности сартов, никак не комментируя этот принципиальный момент. У сартов нет и генеалогии (истории общего происхождения). Более того, не было такого самоназвания «сарт».
Если бы таковое было, то этот «этноним» не мог бы так легко раствориться в среде узбеков и таджиков.
Сартами, а точнее сартами-узбеками, - таджиками именовалось древнее население - оседлое или перешедшее к оседлости позднее, причем не только к земледелию, но и к городской торговле и ремеслу, обладающее, в том числе, и некоторыми внешними этническими характеристиками, но не более того. Эта общность - порождение урбанистической цивилизации и древнейших мировых центров мусульманской (и до-мусульманской) культуры. Она сложились, благодаря государству, контролировавшему города и оседлую зону, а не культу родства членов своего сообщества. Вряд ли сарты употребляли этот этноним как устойчивое самоназвание, по крайней мере, об этом нет достоверной информации. Они представлялись то узбеками, таджиками, изредка киргизами, казахами, а еще чаще - субэтнонимами соответствующего этноса. Чем менее у группы выражен признак родства своих членов, тем меньше оснований считать ее самостоятельной, сложившейся, по выражению С.М. Широкогорова «этнической единицей». В этом смысле, сарты меньше народ (этнос), чем, скажем, туркмены, т.к. у последних идея родства выражена сильнее, чем у сартов.
Ввиду того, что родоплеменное неравенство и гражданское равенство находятся в определенной оппозиции друг к другу, а гражданские общества являются наиболее высокой стадией развития общества, сарты, в меньшей степени отягощенные родовыми отношениями, ближе к «гражданской нации», чем народы-этносы (16). Их включение в состав узбекской и таджикской нации способствовало тому, что обе эти нации обогатились и продвинулись в культурно-политическом развитии. Но гражданские нации сами по себе-феномен скорее гипотетический, чем реальный, таковые окончательно формируются лишь в очень высоко развитых сообществах; даже в Западной Европе и США они более декларированы нежели существуют в действительности. Сильно лукавят те авторы, которые сводят понятие «нация» исключительно к «согражданству». В любом современном государстве политика культурной и этнической унификации граждан происходит, как правило, на основе доминирования (и гегемонии) одной (-двух) этничностей.
Несмотря на подвижки в углублении понятия этнос, ученые вновь и вновь продолжают спорить, зачастую откатываясь в своих суждениях назад и
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1954-1955 гг. Приамударьинские (лебапские) туркмены.
Слева - человек кипчакского антропологического типа, справа - антропологический тип древнего населения Мавераннахра. Фото (предположительно) Г.А. Аргиропуло. Фотоархив ИЭА РАН
признавая свою беспомощность. На рубеже 1980-1990-х годов в отечественной науке под влиянием зарубежной антропологии, в первую очередь англо-американской, возникло движение, призывающее отказаться от категории «этнос» и заменить его категорией «этничность». Манифестом этого направления можно считать книгу академика В.А. Тишкова «Реквием по этносу»16. При этом остается открытым вопрос: какую общность вместо этноса автор считает социально значимой? Почему потребовалось умалить сущностное значение этничности?
В диссертации С.Н. Абашина отмечается, что этнос - это некая совокупность признаков, «сообщество, обладающее теми или иными чертами»17. Автор избегает давать определение этносу, предупреждая об условности существующих формулировок. И коль скоро это так, то этнографические работы предшествующего времени (а их десятки сотен) как бы превращаются в беспредметные эксперименты, риторику, социальный заказ и т.д. В итоге дело доходит до курьезного - этнографы, в том числе и руководящие соответствующими научными подразделениями, отказываются от объекта своей научной дисциплины, не верят в его существование, все свое творчество посвящают доказательству его придуманности. На самом деле, исследовавшие конкретные этносы ученые- полевики, как правило, интуитивно понимали, а некоторые и теоретически обосновывали одну из основополагающих характеристик этноса - признак общего происхождения или принцип родственных связей. «Семейные и родственные
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1954 год. Дети Лебапа в повседневных нарядах. 8,5 х 10,8 см. Г.А. Аргиропуло. Фотоархив ИЭА РАН
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1954 год. Туркмены Лебапа, ранее - сарты. Оригинал 8,7 х 11,3 см. Г.А. Аргиропуло.
Фотоархив ИЭА РАН
отношения, - справедливо отмечает С.Н. Абашин в своей ранней работе, - всегда были объектом исследования для среднеазиатской этнографии», перечисляя большое число авторов специально занимавшихся этой проблематикой18, при этом его список можно многократно расширить.
В докторской работе С.Н. Абашина «нация» не относится ни к этнографическим, ни к этническим категориям, она стоит как бы обособленно, является объектом воображения и изобретения политиков и ученых. «Воображение» и «изобретение» - два центральных понятия методологии его работы19. Вообще говоря, феномен «воображения» - не метод науки, а главный способ художественного творчества (художников, музыкантов, писателей и т.д.). Каким образом этот феномен может стать центральным в научной методологии, остается неясным. Конечно, в каком-то смысле все культурные ценности в истории человечества являются его «изобретением» и «плодом воображения», ибо они не есть точная копия реальности. Но одно дело, когда человечество титаническими усилиями спонтанно, методом проб и ошибок столетиями вырабатывает («изобретает») нечто социально необходимое, а другое, когда это делает в своем кабинете ученый или политик, навязывая затем человечеству свои социальные проекты и модели.
Говорить о том, что этносы конструируются некой внутренней и/или внешней политической волей и воображением - непозволительная для академической науки вольность воображения отдельных ученых. В нации (и, соответственно, в этносе, послужившем ядром для ее образования) члены не вступают в контакт друг с другом непосредственно, поэтому это - «воображаемое», вернее «воображенное» сообщество, считают некоторые западные ученые™. Впрочем, по словам аспиранта ученого Б. Андерсона, он использовал это название в несколько ироническом смысле, не придавая ему строго научного значения21. Однако некоторые отечественные этнологи, последователи Б. Андерсона, взяли это определение за основу, в их числе и С.Н. Абашин. Но ведь и в различных социумах такие контакты необязательны, как, впрочем, и внутри государства. Значит ли это, что государство и общество - это плоды воображения, а не реальные объекты, хотя «сконструированные» волей миллионов людей и доставшиеся новым поколениям, как уже существующие независимо от их желания? Конечно же, нет. Подтвердить это можно эмпирически - историческим опытом: этнос, общество, государство могут функционировать десятилетиями почти не меняясь. В этносе (чрезвычайно консервативной, порой косной форме человеческой общности) такие личные контакты «граждан» также вовсе не определяют суть явления.
В конце исследования С.Н. Абашин пишет, что не только нации, но и составляющие их этносы - есть явления собирательные, искусственные, изобретенные. Он закавычивает слово «этногенез» и в этом виде применяет его с лексемой «нация». Не останавливаясь на достигнутом, исследователь приходит и вовсе к ошеломляющему выводу - до присоединения к России общества Средней Азии были безэтническими (!). Это, якобы, Россия создала этнографическую классификацию, а вместе с ней и этносы, из которых в советское время стало возможным конструировать нации. Автор иронически выступает и против введенного в советское время понятия «этническое (этнокультурное) развитие» (ТА. Жданко), а коль скоро так и против понятия «этнические процессы»22.
На примере работы С.Н. Абашина можно видеть, в чем состоит главная ошибка западного конструктивистского подхода. Его приверженцы подходят к изучению этносов, руководствуясь двумя тесно связанными и вместе с тем различными посылками. Первое, что нужно заметить, западные теоретики (Б. Андерсон и др.) настаивают, что идентичность может быть только одна, что, якобы, человек не в состоянии, становясь членом своей или чужой нации (политического конструкта), сохранять у себя все черты своей многогранной истории и далеко не одностороннего самосознания. Примерно об этом же писал один из ведущих авторов современной теории конструирования этносов Эрнест Гелнер, отмечая, что в нынешнем мире все люди, входящие в одну нацию или один этнос, при поддержке власти и с целью экономического сглаживания нивелируются в однообразную массу23 . Здесь выступает на первый план вторая посылка, второй ошибочный постулат западных конструктивистских теоретиков: теоретическая «смена» идентичности в Западной Европе в XVIII-XIX вв., определившая появление наций как политических конструктов. Этот постулат наиболее четко изложен в работе Эрика Хобсбаума24 и присутствует почти во всех современных конструктивистских текстах, в том числе и в книге Б. Андерсона «Воображаемые сообщества». Суть его в «единственности» идентичности, исходя из чего следует, что до возникновения национальной идентичности у людей таковой не было вообще и что идентичность может возникать только в контексте политического спроса на нее.
Согласно этой теоретической схеме, все, с чем люди связывали себя до появления политически направленной «нации», не может быть настоящей базой для этой нации, поскольку нация - это современное понятие, полностью сменившее все, что было раньше. Если у современных людей сегодня наблюдаются некие чувства общности с другими членами их «нации» или этносов, то и это тоже является лишь частью политической программы нации, которая стремится к сплачиванию всех входящих в нее людей в один состав. Руководствуясь теориями Б. Андерсона и других западных авторов, С.Н. Абашин попадает в ловушку «единственной, исторической сменяющейся идентичности» (!? - Авт.), которая не допускает возможности того, что у людей могло бы быть полноценные национальные или этнические идентификации до появления политических наций современной эпохи. Поэтому, по убеждению С.Н. Абашина, как бы себя не называли, например, казахи, таковыми они стали, только превратившись в нацию. Тоже самое произошло с туркменами и с любыми другими из среднеазиатских народов. Нации - явления для Истории уникальные и потому возникают как бы «на пустом месте». Не имея реального исторического источника, они не являются реальностью и потому относятся к феноменам, воображенным самими народами, или сконструированными политиками, либо - и то, и другое вместе.
Конструктивисты считают этнос искусственным образованием, продуктом от субъективного, придуманным, а затем уже реализованным. Придуманное как рабочее научное понятие для удобства классификации, или как элемент идеологии, который используют в своих интересах правящие как в этносе, так и стоящие над ним или за его пределами группировки (внешнее колониальное управление). Отчасти это так, ибо вера в этническое - есть продукт сознания, а сознание - это не только акт отражения действительности, но и ее интерпретация в своих целях. В колониальную эпоху аборигенам навязывали новые имена и фамилии. Однако, важнее другое - в постколониальную эпоху начался обратный, причем уже не такой болезненный процесс «возвращения на круги своя».
Ученые переоценивает роль «социального конструирования» и «воображения» в формировании этноса, считая этничность продуктом политики, и если это допустить, то следует признать возможность существования безэтнического общества. А таковых, если вдуматься, в истории человечества не существует, не считая формы переходного, особенно маргинального типа. Так, у В.А. Тишкова(25) речь идет о «социальном (т.е. коллективном, - LU.K.) конструировании» этнического. Но всем известно, что традиционное общество базируется не на конструировании, а на рутинном выполнении веками существующих обычаев и норм26.
«Гром не грянет - мужик не перекрестится» - гласит русская поговорка. «Туркмени дуртмесен - дуймаз», - говорят туркмены. Конечно и традиции постепенно меняются. Но обусловлено это, в первую очередь, не способностью людей изменять и творить, воображать и конструировать, а объективно меняющимися условиями жизни, и только потом - желаниями людей изменить привычное, свое, до боли знакомое с детства.
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Российские этнологи предлагают отказаться от понятия этнос через перечисление его признаков, ибо это перечисление комментируется столь большим числом оговорок, что становится бессмысленным. Скажем сразу, что само слово «признаки» по семантике означает не что иное, как черты исключительно описательного, внешнего плана. Внутреннее, сущностное, объективное свойство объекта чаще всего неуловимо внешне и требует специальных методик исследования. Внешнее описание не раскрывает сути явления, но косвенно помогает выйти на него. Более того, при описательном подходе, среди набора внешних индикаторов исследователь может выделить ведущий, характеризующий транзитную фазу этнического развития. Наличие у группы тематических признаков косвенно свидетельствует о приближении группы к состоянию самостоятельного этноса. Показатели, изучаемые путем наблюдения, описания, опросов помогают увидеть этническую оригинальность группы, ее экзотичность со стороны.
Описывающие оригинальность (внешнюю экзотичность) каждой отдельно взятой этнической группы признаки (территория, хозяйственный уклад, антропология, язык, самоназвание, самосознание и др.), по периферии этнического ядра группы зачастую свидетельствуют об общности-области межэтнического (горизонтального) взаимодействия. Примером хозяйственно-культурной общности, как уже отмечалось, являются сарты (основные занятия сартов - это земледелие, торговля, ремесло), при этом они не имеют собственного самоназвания и состоят из тех же таджиков, узбеков, частично киргизов, перешедших к оседлости или живущих ею многие века. Другими словами, в данном примере хозяйственный фактор оказывается чуть ли не наиважнейшим в гипотетическом формировании сартов как этноса. Узбеки вообще как этническая нация состоят по большей части из сартов. Не являясь этносом, сарты впоследствии легко приняли самоназвание «узбеки» и «таджики».
Они же, сарты, были и специфической этноязыковой общностью: многие владели сразу двумя языками (персидским и тюркским). Что касается территориальной общности, то, к примеру, таджики образуют скорее две таких общности -
«горных» и «равнинных». Обе именуют себя таджиками, хотя они заметно отличаются друг от друга, так, большая часть равнинных таджиков в прошлом входила в состав «сартов». В данном случае едва ли не важнейшим в формировании этнических подгрупп оказывается территориальный фактор(27).
Этнологи-конструктивисты видят в описательных признаках (общность территории, языка, антропологии, самоназвания и т.п.) части той конструкции, посредством которой происходит строительство этносов-наций. Например, они считают, что достаточно выделить границы национальной территории, создать литературный национальный язык, направить будущую нацию (с разрозненными племенами) в определенное экономическое русло «всесоюзной специализации народнохозяйственного комплекса» и все это станет условиями непременного возникновения нового этноса-нации. На самом деле это не так.
Возникающее заблуждение является одним из следствий сложного перехода описательного к аналитическому народоведению, от этнографии к этнологии. Первым на необходимость такого перехода и в этой связи переименования этнографии в этнологию указал С.М. Широкогоров (28). В чем же слабость сохраняющегося описательного метода в определении этноса?
· [bookmark: bookmark18]Общности,	объединяемые исследователями по признаку языка, территории, антропологического облика, хозяйственного уклада, культуры, конфессиональной принадлежности - это, отчасти, условные общности, они могут иметь, а могут не иметь непосредственное отношение к социальным реалиям;
· [bookmark: bookmark19]Все эти признаки как бы равнозначны, они не могут быть универсально структурированы и потому не ясно, какой из признаков является устойчиво стержневым;
· [bookmark: bookmark20]Академическое (фундаментальное, теоретическое) народоведение - этнология - имеет целью поиски присущий всем этносам закономерности, а в нашем случае, сущностного качества, которое характерно для всех этносов, независимо от того на каком языке они говорят, где проживают, каков их облик, что и как они едят, под каким кровом живут и как одеваются.
Рассмотрим положения о непригодности внешних признаков для определения сути этничности, детальнее. Подавляющее большинство этносов неоднородны по составу, что видно по их антропологическому облику. Жизненные обстоятельства на протяжении практически всей истории человечества заставляли людей вступать в браки с иноплеменниками. Да и собственно выживание этноса как общности было детерминировано тем, что номинально свойственная племенным сообществам эндогамия постоянно не столько нарушалась, сколько сочеталась с эгзогамией: запрет на браки внутри рода предполагал браки вне его, но по определенному «маршруту» с определенными соседними родственными группами. Кроме того, часто возникали экстраситуации, когда в группе наблюдалась нехватка женщин, род пополнялся иноземками в результате войн, крупных переселений, лавинообразных миграций и т.п. Поэтому очевидно, что даже такой казалось бы важнейший, показатель как эндогамия, т.е. устойчивое правило заключать браки преимущественно между «своими», причем не сородичами, но-соплеменниками, для определения этноса, строго говоря, не подходит. Эндогамия, по определению, предполагает полное генеалогическое породнение всех членов этноса и в реальности - недостижима. Она ведет к биологическому вырождению коллектива замкнутого на браки «внутри себя», и перманентно нарушается в ходе исторического развития.
Безуспешные поиски ответа на вопрос, что такое этнос, велись не только в направлении уже перечисленных выше общностей территории, языка, антропологии и т.д., но и этнического самоназвания и этнической самоидентификации.
Но, на самом деле, древнее имя нации мало что дает для доказательства ее древности. С одной стороны, имя может быть древнее, чем сама нация, в том формате, в каком мы ее видим сегодня, с другой - народы, составляющие нацию могут быть древнее национального собирательного имени. Например, салыры - этноним не менее древний, чем лексема «туркмены»; возможно, это следует отнести и к этнонимам «теке», «олам» (аланы) и др. Поэтому
А.Ю. Якубовский, в 1950-х заявивший, что народы всегда старше своего имени, был прав в том смысле, что, к примеру, нынешние туркмены (не как нация, а как племена-нации) являются
потомками народов с более древними именами. Слова А.Ю. Якубовского можно истолковывать и превратно: что туркмены, якобы, существовали с древних времен просто назывались по-иному. Безусловно то, что предки туркменских этносов являются частью их этногенеза и этнической истории.
Показатели самоназвания и самоидентификации некоторые ученые (в том числе конструктивисты) считают чуть ли не основными29, вероятно потому, что названием этноса и сознанием его членов можно манипулировать извне. Вместе с тем, может показаться, что признак самоидентификации обладает высоким потенциалом устойчивости и автономии. Представители одного этноса могут быть расселены на различных пространствах, говорить на разных языках, но, тем не менее, продолжать относить себя через самоназвание к одному и тому же корню, к одной и той же этнической общности (например, евреи). На самом деле эта утонченная и искусная стадия самоидентификации не может рассматриваться в отрыве от нижних уровней единой структуры этнического самосознания. Вместе с самоидентификации на уровне суперэтноса, сосуществуют национальный, этнотерриториальный, сугубо локальный (евреи такого-то города) и, безусловно, клановородовой уровни самосознания. Распространить эту закономерность на все этносы невозможно, но то, что она свойственна в той или иной мере значительной части крупных наций, не оставляет сомнений. При этом, будем всегда помнить, что для начальной стадией этнического развития всегда характерна самоидентификация, ориентированная на кровнородственные связи и отношения, которая не исчезает, продолжает сосуществовать параллельно иным более высоким уровням самосознания.
Самосознание индивида иерархично в той же степени, что и структура этноса. Различные уровни идентичности проявляются в зависимости от конкретной ситуации30. Человек может называть себя то представителем своего клана, своей деревни или реально родственной ему или политически доминирующей в ареале этнической группы. Он может идентифицировать себя с землячеством, нацией или «суперэтносом», например, - с советским народом. Более того, возможна «фиктивная» самоидентификация по соображениям престижности, политической конъюнктуры и тому подобным мотивам, не
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Старик. Фото неизвестного автора.
Коллекция 1930-х гг. журналиста А.Пясковского
связанным с сутью явления этничности.
Говоря о самоназвании, следует заметить, что в древнюю или средневековую эпохи люди могли не идентифицировать себя с теми самоназваниями, которые затем закрепились за ними в исторических письменных источниках (нарративных и официально-документальных). Подавляющее большинство этнических самоназваний, относящихся к эпохе Средневековья, являются не исконными наименованиями, а прозвищами, данными народам со стороны или именами политических деятелей, основателей правящих династий и этнической протогосударственности (например, Ногай, Узбек). Неизвестно также, какой смысл вкладывали сами народы в утвердившиеся за ними наименования, позднее ставшие их самоназваниями. Таким образом, мы видим, что самосознание ситуативно, поливариантно,
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Гульяка. Из коллекции Корпегуль Худайбердиевой. Фото автора
неустойчиво.
Этноназвание можно навязать извне, то есть убедить человека, например, в том, что он не самаркандский таджик, волею судьбы проживающий в Узбекистане, а узбек по своим корням, только отаджиченный. От этого не изменится ни сам человек, ни его в чем-то смешанное происхождение и культурная среда - то есть этничность и ее своеобразие сохраниться, как ее не обозначай. Особенно ярко конъюнктурное отношение к смене этничности проявилось во время национальногосударственного размежевания Средней Азии, когда, например, оказавшиеся по границе с Узбекистаном этносы - граждане Туркменской ССР, стали именоваться туркменами, хотя по культуре имели много общего с сартами- узбеками и сартами-таджиками.
Таким образом, манипулирование с этим индикатором и есть конструирование воображаемой общности, но только само это «строительство» происходит в головах у конструкторов, в их воображении и порой так и остается на листе бумаги, не меняя реальности. «Я лишь предлагаю не превращать умозрительные конструкции, созданные в таких типологиях, в некую реальность, - писал «ранний» С.Н. Абашин, сегодня утверждающий обратное: есть умозрительная модель - будет этнос, нет - этноса не будет31.
Чтобы разобрать в этнической идентичности человека или группы людей, важно не только узнать, как они себя называют, но и изучить их происхождение, родственные связи, культурные особенности и многое другое. Весьма существенным представляется также идентификация человека не им самим, а представителями ядра (эталонной, референтной
группы) той этнической общности, к которой он себя относит: считают ли они его «своим» или отвергают родство с ним, несмотря на его устремления, предлагая «новичкам» занять подобающую нишу в этносе.
Принципиальным представляется вопрос о вертикальном, политическом начале в формировании этноса. Ведь если признать, что такое начало существует, то следует согласиться с тем, что этносы возникают в результате некой политической воли.
Но и это не так. Жизнеспособность этнических групп, существующих сотни лет, переживает десятки правящих режимов в условиях разных государственных и политических систем. Речь может идти о некой политической модификации этносов и в этой связи особо скажем о политике внешнего, прямого и косвенного (колониального и постколониального) управления, имеющей дело с уже сложившимися этносами. Это взаимодействие (взаимоотношения) есть сложный процесс взаимных уступок и компромиссов. Цель группы при этом - сохранение своей этнической самости. Этносы, как общности с высоким потенциалом самосохранения, склонны к сравнительно быстрой адаптации к политическим системам. Они долговечнее этих систем, какими бы конструктивными они ни были. Например, в Хивинском, Бухарском и Кокандском ханствах жили туркмены, узбеки, казахи, сарты, киргизы, уйгуры, таджики и никакой политики культурного нивелирования не было, а если и была, то результатов не имела.
Говоря о роли политического фактора в формировании этноса, необходимо иметь в виду следующие обстоятельства:
• Первые политические действия осуществляются внутри уже существующей (либо выросшей из клана, либо оказавшейся в силу обстоятельств на обособленной территории) этнической группы. Потестарные институты имманентно вмонтированы в структуру этой группы, они, по определению, не навязываются кем-то со стороны. Другими словами, политическое и этническое в первозданном виде есть неразделимое целое - люди являются одновременно и субъектом и объектом управления самих себя через работу сложившихся социальных институтов, будь то
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У среднеазиатских народов существовал ряд украшений, которые носили как перевязь: через левое плечо под правую руку. Грудная часть перевязи отделывалась особенно богато; к перевязи подвешивался амулет (Горожанкина, 1997).
Амулетница на перевязи - хейкель (фото слева) - украшенная серебром прямоугольная кожанная сумочка для хранения квасцов, соли, угля, позднее - записок из Корана, в целях оберега женщины от сглаза. На втором снимке справа, цепь хейкеля с женским украшением. Изделия первой половины XX в. из коллекции Корпегуль Худайбердиевой. Серебро, позолота, сердолик, чеканка. Фото автора (Москва 2005)
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1911 год. Текинские типы. «Туркменистан». РГО, Коллекция кн. Масальского. Серия «Виды и типы Закаспийской области»

патриархат, военная демократия, народное собрание, совет старейшин и т.д.
· [bookmark: bookmark21]Любое политическое конструирование не даст положительного результата, если не учитываются запросы людей, их культура, верования, духовные ценности. Политик, по определению, обязан следовать неким уже существующим реалиям, изменить которые ему не дано. В этом контексте политик - раб обстоятельств. Происходит не доминирование, а известное подчинение политического этническому. Этническое задает политику жесткие условия игры, нарушив которые он рискует потерять авторитет и влияние, а значит и фактическое право на внедрение своих конструкций в жизнь.
· [bookmark: bookmark22]Политика конструирует, но не всегда конструктивна. Зачастую - это насилие. Политика может доминировать над этническим, ломать его культуру в свою пользу или стремиться к такой цели, например, принципу «разделяй и властвуй», реже - «объединяй и властвуй». Борьба за власть над людьми и ресурсами в состоянии изменить многое, но в этой борьбе выигрывает тот, кто опирается на более сильную, доминирующую этническую группу, т.е. эта конкуренция не игнорирует этническое, а использует его. На этом держится один из механизмов (вертикальный) развития этнических процессов. Зачастую результат действия политиков в отношении этносов и воздействия на них является не плодом их конструктивистского воображения, а следствием произведенных под влиянием обстоятельств политических и геополитических акций, определяемых известной поговоркой «лес

23,1 х 16,4 см. Фото А. Энгеля. 1911 год. Фотоархив РГО. Р. 112. Оп. 1
рубят - щепки летят» (например, образование Закаспийской области и разделение туркменов государственными границами между Ираном, Афганистаном, Хивой, Бухарой и собственно Закаспием).
• Действия политиков, имеющих определенную модель в воображении, часто приводит к непредсказуемым и незапланированным последствиям как результат взаимодействия механизмов внутреннего развития этноса и наложенных политиками на них извне условий и ограничений.
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«Мальчик с игрушечным луком. Аул Анау». Закаспийская обл. Туркмены-текинцы. Фотоархив РЭМ, N 40-51,2 х 24 см. Коллекция С. М. Дудина, 1900-1901 год
Лук - и «игрушка», и реальное средство для детской охоты на иелкую птицу. Особенно высоким был удельный вес охоты в хозяйстве западных туркменов (Йомудистан)
• Порой иноземные руководители, приглашенные во власть над этнической группой или захватившие в ней власть, оставаясь меньшинством в окружении большинства, способные, казалось бы, политическим путем все и вся изменить вокруг себя, вынуждены были ассимилироваться этим большинством из политических, прагматических, корыстных соображений.
В политической общности лозунг сплоченности персонифицируется вокруг определенного лидера или слоя высших лиц. Эти лица практически во всех этнических обществах используют идею родства, как правило, не отказываясь на ней поспекулировать, когда речь идет о консолидации не только внутриэтнической, но и более широкой, объединяющей несколько соседствующих этносов (вспомним, например, обращение И.В. Сталина к советскому народу в первые дни начала Великой Отечественной войны: «Братья и сестры!»). Общее между этническим и политическим еще в том, что в обоих случаях мы имеем дело с сущностной идеей, основанной на сплочении вокруг некоего таинства, что фактически аналогично религиозным культам. Но если в зародыше этнического лежит мифологизация (идеализация смысла), обожествление родства, то по мере превращения этнической общности в государственную нацию, в ее рамках пропагандируется таинство власти конкретных людей, насаждается культ императора, владыки, государя. Понятно, что такие культы конъюнктурны и не могут конкурировать на длительном промежутке времени с поклонением таинству родства. Хотя узбеки используют самоназвание от имени хана Узбека, никто из них не обожествлял и не обожествляет этого хана.
[bookmark: bookmark23][bookmark: bookmark24][bookmark: bookmark25]КОРНЕВОЙ ПОСТУЛАТ («АКСИОМА») И ГЛАВНОЕ СВОЙСТВО этничности
Для определения главного свойства этноса нужно найти такое, которое обозначает, не чем один этнос отличается от другого (вспомним: особые территории, язык, уклад, культура и пр.) а качеством (отношениями), присущим этносам всех разновидностей и типов.
Таким ключевым признаком этнической общности
является вера в эталонное32 родство. При этом не важно признает (осознает) сам человек это сущностное свойство своей этничности или не осознает.33 Называемое так нами свойство, а точнее отношение, порождает все этносы, стимулирует их развитие и, что не менее важно, служит критерием измерения устойчивости этносов, независимо от внешних признаков и полноты их набора. Вера в родство включает в себя не только поклонение, почитание, пиетет, но и всякий раз окрашенную самыми сильными чувствами, острыми эмоциями идеализацию членами коллектива силы родства. Сущностным свойством выступает не факт родства и не его прямое (генетическое - «зов предков») влияние на сплоченность группы, а симбиоз рационального и иррационального в родстве. С одной стороны, таинство рождения себе подобного и вера в таинственную силу родства, его культа (34), с другой - обусловленность веры во многом инстинктивной потребностью держаться вместе с такими же, как ты сам. До тех пор, пока эта вера сохраняется, мы имеем дело с процессом формирования и развития этноса. Там, где она начинает размываться, в том числе и вследствие навязывания иной культуры, внутренние ресурсы самобытного развития начинают ослабевать, запускается процесс растворения этноса в новой этносреде. Но этническая группа, сопротивляясь ассимиляции, может пытаться обособиться, даже понимая, что делает это в ущерб собственному экономическому и социальному процветанию.
Групп людей, живущих вне этносов, вне их влияния, вне прямого или косвенного, фактического или номинального членства в них, не бывает. Чем более смешанной является этничность человека, тем неувереннее он себя чувствует в этнически однородной группе. Такие предпочитают жить в мегаполисах, с их интернационализмом и анонимностью существования35.
Но не мегаполисы являются образцом для проживания людей. Современные люди тяготеют к жизни в экологически более комфортной сельской местности, но с городскими условиями, - к жизни в больших усадьбах, большими семьями, со своим хозяйством и т.п. Главное же состоит в том, что и в более или менее крупных городах мы наблюдает влияние этнической стратификации на планировку по своим кварталам. Даже при мозаичном расселении происходит формирование «своих» этнически обусловленных кругов общения. Сюда же следует отнести распределение некоторых этнических групп по различным профессиональным нишам (например, в Москве: татары (в прошлом) - дворники, ассирийцы - чистильщики обуви, вьетнамцы - повара, таджики - разнорабочие и т.д.), и непременно стоящий над всем этим представитель титульного этноса в образе государственного чиновника.
Корневая аксиома (постулат) этничности состоит в том, что члены одной группы, близкие этнически (родственно), по всем описательным признакам всегда близки друг к другу больше, чем к соседней подобной группе. Отсюда возникает устойчивое представление о родстве как эталоне близости человеческих отношений.
Большинство людей относится к идее родства как к некой данности, в которую они верят, которую «ощущают» на уровне подсознания, помимо конкретных знаний и фактов. Поэтому мы признаем не истинность родства, а веру в эталонность родства главным специфическим свойством членов этноса, а значит и собственно этнической общности.
Макс Вебер, отмечал: с этничностью связано смутное представление, что в ее основе должна лежать общность происхождения, причем реальные основы веры в существование «национальной» общности весьма различны.36 В частности, ученый аргументирует общность происхождения не верой в таинство общей крови, а схожестью физического облика, обычаев, памяти о колонизации и миграции37). Американский социолог У. Коннор, последователь М. Вебера, полагал, что нация - «это группа людей, которые верят, что состоят в родственной связи. И это наибольшая группа, которая разделяет подобную уверенность»38. О роли субъективного и веры в этничность писал Жорж Девосс («высшая форма социальной лояльности, связанная с родством и верой в общее происхождение»)39. Другие западные ученые также не отрицают роль веры в этническое, но не придают ей большого значения, считая важнейшим фактором формирования этничности политические спекуляции правящей верхушки вокруг этой темы. Эта подход к вопросу о формировании этичностей перевесил в работах теоретиков середины XX века, например у Карлтона Хайза или Джона Пламенаца, а также он открыто присутствует в целом ряде нынешних академических трудов, например в
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статьях Мирослава Хроха.40 Известный и много сделавший в области теоретической этнографии академик РАН В.А. Тишков не признает истинность кровнородственных связей в этносе, но согласен, что этничность основана на вере в «кровь» 41. Однако далее ученый не развивает этот тезис.
Можно ли отождествить веру в эталонность родства с признаком «общности происхождения», общепринятым в описательном народоведении? Мы считаем, что нет. Наши предки прекрасно осознавали, что этносы состоят из родных и неродных членов, т.е. имели далеко не всегда одно и то же происхождение. Общность происхождения отрицает неродство, а ключевое свойство этноса - эталонность родства - предполагает сосуществование родства и неродства внутри этнической единицы в виде ключевой антитезы.
[bookmark: bookmark26][bookmark: bookmark27][bookmark: bookmark28]КЛАН42 И ЭТНОС
Если не родственные связи43, то их отношения (иерархия) детерминированы генетически, т.е. существует объективно на уровне подсознания и инстинктов. Происхождение этой детерминанты видится нам в следующем. Родство есть прямое следствие половых контактов и рождения детей - прямых родственников, стоящих в этом отношении ближе друг к другу и к родителям- супругам, чем последние между собой. Очевидно и не требует доказательств то, что половые отношения - предтеча образования родовой группы и стартовое звено в естественной цепочке этнического развития. Куда важнее социальнопсихологический аспект этого акта, как правило, утверждающего в паре лидерство, с одной стороны, и подчинение - с другой. Половые отношения (ролевые функции партнеров) дают начало не только фамилии, но и передают потомству инстинкт «лидерства-подчинения»44, который затем становясь темой культурных норм (табу), естественно реализуется в верховенстве старшего над младшим (принцип первородства), и из которой формируется иерархия (поло-) возрастной субординации и прочих форм, отраженных в этнических отношениях.
Следует заметить, что в современном обществе клановые структуры и свойственные им отношения «патрон - клиент» зачастую складываются не только, а порой и не столько в результате прямого продолжения рода (половые отношения - дети - родственные отношения), а без опосредующего звена «дети». Такие, в том числе, внебрачные контакты осуществляются с расчетом найти покровительство партнера (реже - партнерши). Другими словами, независимо от того, становится ли результатом половых отношений рождение детей, они есть акт доминирования-подчинения и таким способом маркируют вербовку партнера (партнерши) в новый клан.
Наконец, нельзя не отметить, что наши предки понимали связь между половым актом и рождением детей, т.е. коитус понимался как часть процесса формирования родни, как источник этого процесса. Поэтому этот акт сам по себе (вне цели рождения детей и вне программы «лидерства-подчинения») рассматривался как символ породнения партнеров, аналогичный породнению через клятву на словах, крови, молочное усыновление и т.п. По всей вероятности, эта традиция связана с обычаем гостеприимного гетеризма, сохранявшегося до недавнего времени у народов Севера.
Рост численности населения путем естественного прироста в прошлом значительно уступал возможности увеличения родственной группы за счет включения в нее соседей- иноплеменников. Высокая материнская и детская смертность, низкая средняя продолжительность жизни не позволяли размножаться быстрыми темпами. Последующие поколения все больше и больше отдаляются от первородной основы и, тем не менее, подчас считают ее главной, давшей начало роду и даже целой нации. Эту идею подкрепляют фольклорные произведения об общем происхождении. Можно ли отнести их целиком и полностью к легендам и мифам, к результатам коллективного (социального) воображения? Да, но лишь отчасти. Задача ученых, в частности - «отделить зерна от плевел».
Идеализация родственных отношений, по определению, подразумевает не только реальное, но и фиктивное родство, ибо последнее служит фоном эталонизации первого, будучи включенным в иерархическую структуру этничности даже на низовых уровнях, на нулевом цикле строительства клана. Например, в браке, открывающем начало новой родственной группе, происходит единение двух людей, принадлежащих к разным кланам, социальным, территориальным, этническим группам. Вслед за невестой в «породнении» участвует весь блок ее родственников («свояки»). Очевидно, что кланы и собственно этносы - это не «чистокровные», а смешанные объединения. Но и древние люди этого не могли не понимать. Этнические отношения и есть отношения между условно более смешанными и менее смешанными (однородными) частями этноса и для этого у народов мира существовала специальная терминология(45). Из кланов формируются последующие этнические единицы, причем все они интерэтничны. Наблюдаемые между ними различия пока достаточно обозначить как преимущественно количественные.
Наиболее интернациональными группировками, в которых этничность не имеет сколько-нибудь важного значения, являются группировки бандитские, то есть коллективы, состоящие из представителей маргинализированных (периферийно-пограничных), люмпенизированных слоев общества («отбросы общества»). Но при этом важно иметь в виду, что наиболее сплоченными и эффективно действующими являются так называемых этнические и этнотерриториальные банды («солнцевские», «тамбовские», «грузинские» и тому подобные), нередко формируемые по клановому признаку. Возникновение таких преступных группировок можно рассматривать как одно из следствий рассогласованности межэтнических отношений, неблагополучия этнического меньшинства в окружении «титульного этноса».
Кланы являются ячейками этноса, а ядром их самих - семьи с идеологией широкой родственной иерархии. Все люди, так или иначе, прямо или косвенно состоят в кланах. Если вы услышите, что кто-то в клане не состоит, то это означает лишь одно - человек является не членом, а клиентом (второстепенным членом, не родственником, условным родственником) клана или кланов, по своему происхождению принадлежа к такой семейно-родовой группе, которая ослаблена, малочисленна и/или находится в стадии деградации и перехода.
Живя в современном обществе, наблюдая его ритуалы и этикеты, порой удивляешься тому, насколько мы, современные люди, нигилистичны в отношении своих традиций и обычаев и как много мы от этого теряем в общении, сближении и узнавании друг друга. К примеру, сегодня, знакомясь друг с другом, мы чаще всего называем свое имя, реже и фамилию тоже. Мы стесняемся обычая предков спросить, как это было в совсем еще недавние (каких-нибудь 100-200 лет назад) времена, о том, откуда человек родом, из каких мест, из какой семьи, кто его родители, родственники, чем они занимаются и т.п. Такие вопросы сегодня считаются чуть ли не верхом неприличия, невежливости, вторжения в частную жизнь и т.п. Конечно, у каждого «в шкафу свои скелеты», но, как ни странно, наши предки этого не боялись, а отмеченную вежливость расценили бы за дикость, и были бы правы не только «по-своему», но и в принципе.
В целом, следует признать, что стремление проецировать и отождествлять родственные отношения семьи на клан, клана - на этнос, этноса на общество и даже государство, а короче - объяснять, подменять, смешивать какие-либо социальные или родственные объединения с этническими - является фундаментальной парадигмой общечеловеческого мировосприятия(46). Яркий тому пример не только применение слова «семья» к большим группам людей, но и - слова «клан» к коллективам, формируемым по принципу «клиент-патрон». Отсюда, возможно, в сознании человека возникает многоуровневая самоиндентификация: с кланом, с землячеством, с государственной нацией.
При этом ничто не говорит о том, что дети будут навечно привязаны к родителям, что похожесть членов гарантирует сплоченность этнической группы, главное - сила и парадоксальность таинства родства, которые освящают внутренние связи и структуру группы. Родство обеспечивает родителям право собственности на своих детей и полной ответственности за них. В традиционных обществах родители в исключительных случаях порой даже имели право убить своих детей, если считали их нарушившими нормы жизни рода. В самом роде, этнической группе, дети подчиняются всем старшим членам, независимо от степени родства. К слову сказать, древнее право собственности на свое потомство сохраняется в том или ином виде поныне. Братские, отцовские и сыновьи чувства и вытекающие из них обязательства испытывают (в несколько смягченном виде) члены этнической группы друг к другу, призывая помнить о своем родстве и связанному с этим долгом быть вместе, соблюдать обычаи предков и т.п. До недавнего времени государство также учитывало подобные отношения в этнических группах, которые могли нести коллективные наказания за проступки своих
членов. Сами же члены этнической группы, соответственно, ощущали коллективную ответственность за поступки и проступки своих родственников. Со временем, по мере изменения социальных реалий, старшинство в группе стало определяться порой не столько или не только по возрасту, но и по статусу, по положению человека в обществе, что дополнило, но принципиально не нарушило иерархию отношений в клане, группе.
Идеализация родства - главная традиция в этнической единице, ее фундамент, возможно связанная с инстинктами верховодства и опеки над младшими, родительства и братства, облагороженными культурными нормами. Это традиция - устойчивое и ярко выраженное отличительное свойство этнической группы от остальных социальных коллективов и таких условных общностей, как: языковая, антропологическая,	территориальная,
хозяйственная и т.д.
Чувство родства и структура родственных связей (отношений) - безусловно, культурный феномен, базирующийся, в частности, на правилах и запретах (табу). «Табу» в представлении современных людей - это нечто закабаляющее, якобы противоречащее природе человеческой личности, как варварское, жестокое, ограничивающее и потому, являясь частью этнической культуры, должно отмереть, ему нет места в будущем (47) . На самом деле все табу были освящены ритуалами и их исполнение в повседневной жизни не довлело над людьми, а освобождало их от диких инстинктов, свидетельствовало об их «культурности», «цивилизованности», «моральности», а значит, подчеркивало статус, доставляло удовлетворение, было важнейшим компонентом формирования полноценного членства в коллективе. Другими словами, вера в иерархию родственных отношений и вытекающий из нее социальный порядок в этнической группе не были насилием для ее членов, а имели позитивное назначение, поддерживались обществом, давали чувство защищенности и душевного комфорта.
[bookmark: bookmark29][bookmark: bookmark30][bookmark: bookmark31]НАЦИЯ И ЭТНОС
Этнос и нацию нельзя противопоставлять. Нация - это государственно оформленный этнос. «Государственные нации», хотя и являются искусственным конструктом, не могут не развиваться в русле этнического, т.к. состоят из этносов различных уровней. Когда Г. Смит выделяет особенности нации, трудно уйти от мысли, что все перечисляемые ими свойства характерны и для этносов48. Вместе с тем, в академической науке распространено утверждение, что отличие малой этнической группы от крупной (нации в том числе) состоит в том, что в первой родственный связи реальные, а во второй - «чисто фиктивные»49. С.М. Широкогоров применительно к нации также считал использование критерия кровнородственной связи - пережитком, не заслуживающим серьезного внимания(50).
Однако это не так. Тут самое время обратиться к трем важнейшим открытиям раннего С.Н. Абашина. Им установлено на примере узбеков, что:
· [bookmark: bookmark32]Размеры группы не являются сущностным свойством этничности.
· [bookmark: bookmark33]Родовая и неродовая (территориальная, соседская) общины - суть «одной и той же «традиционной» социальной системы».
· [bookmark: bookmark34]Родственные связи не обязательно должно проявляться в неких осязаемых фактах организации этих связей - они могут просто существовать как факт сознания и самосознания людей»(51).
Все открытые ранним С.Н. Абашиным особенности между родом и общиной, между родом и этносом можно целиком и полностью перенести на отношения «этнос - нация». Дело не в процентах соотношения родства и не родства, а в том, что всегда и везде в этническом работает принцип допущения идеи искусственного родства при обязательной приоритетности, эталонности родства реального. Этот принцип является базовым (источниковым) для формирования и понимания сути этнических отношений. «Семейные и родственные сообщества (читай - этносы, - Авт.), - писал ранний Абашин, - включают в себя
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1963 год. Северный Туркменистан, Тахтинский район, Ташаузской области. Йомуды - байрамшалы, рода окуз. Семья Мами Курбанова
все те группы, взаимоотношения между членами в которых основываются на представлении о родственной близости. Существует иерархия семейно-родственных сообществ. Эта иерархия зависит от степени родства»52.
Поскольку нации - политическое (государственное) объединение этносов, они сохраняют в себе такое же соотношение родственников и неродственников, как и сами этносы. Иными словами, нации более гетерогенны по числу входящих в них этносов, но интенсивность гомогенных связей у них не ниже, чем в самих этносах. Более того, в нациях родственные связи расширяются за счет интернациональных браков, означающих не нейтрализацию этничности, а ассимиляцию одного этноса другим.
Конечно, дело не только в брачных связях, но и в том, кем управляются такие сообщества, утрачивается ли влияние на молодых всегда более консервативного старшего поколения. И здесь мы видим, что генеральная демографическая тенденция снижения рождаемости и старения общества усиливает тенденцию к этническому консерватизму. Семьи меньше по размеру, но интенсивность контактов поколений в них может быть отнюдь не слабее, чем в больших семьях.
Вместе с тем, большие патриархальные неразделенные, многопоколенные семьи, на этапе демографического перехода (53) лишь внешне делятся на малые нуклеарные пары. Фактически, эти малые семьи продолжают быть вмонтированы в структуру традиционных (прежних) отношений, а в последующем - в современные кланы. Поэтому прав ранний Абашин, утверждавший, что большой и малой семье нельзя приписывать принципиально разные свойства, мол, большая семья
· [bookmark: bookmark35]это традиционный институт, а малая -  современный54. В демографическом переходе снижается рождаемость и число брачных пар, но параллельно идет накопление поколенческих семей (старики-родители - взрослые дети), более этнических, чем молодые брачные пары (молодые родители и маленький ребенок).
Идеология этничности существует почти в неизменном виде у каждого этноса-народа по определению, на всем протяжении его существования. Этим объясняется, что, даже пережив нацизм и расизм фашистской Германии с его многомиллионными жертвами, люди все еще продолжают верить в исключительность своих этносов-наций, в их превосходство над остальными народами.
Нации - это те же этносы, только обладающие мощным инструментом их консолидации
· [bookmark: bookmark36]государственностью. При этом даже государственность порой отступает перед архаическими потестарными институтами местной неформальной «этнической» власти. Исследовавшая потестарно-политическую культуру государственных образований Средней Азии Оксана Соловьева в своем автореферате справедливо указывает, что эти институты управления «оказывали большее влияние на жизнь каждого отдельного человека, нежели политические структуры власти»55. Может создаться впечатление, что все это кануло в лету, что потестарных институтов ныне не существует. Как показал исследователь О. Цветков, пример современной Адыгеи, где политическая власть фактически находится в руках адыгейской «этнопартии», при том, что сами адыги («титульная нация») составляют лишь 25 процентов населения республики, как нельзя лучше свидетельствует, что потестарные институты неформальной власти чрезвычайно живучи и способный к возрождению56.
Одна из сущностных ипостасей потестарно- политической культур среднеазиатских этносов раскрыта в исследовании А Т. Бекмуратовой. Она показала, что народам региона была знакома практика «строительства» этносов, в основе которой лежал принцип эталонного родства. К примеру, у каракалпаков существовали три разные по статусу группы основных родственников: кровные - по отцу (жакын туыскан); по линии матери (дайы), и по браку - т.е. родственники жены, свояки (куда). Связи родственников играли большую роль в быту, во время собраний, свадеб, рождений сына, похоронах, поминках и т.п. Все это сопровождалось массовыми трапезами родственников, на которые затрачивались огромные суммы денег и забивалось много скота57 . Как справедливо отмечает ранний Абашин, такие мероприятия не приводили к экономическому разорению их организаторов потому, что вполне окупались подарками и пожертвованиями тех же приглашенных сородичей и соплеменников.
Поздний С.Н. Абашин считает, что нельзя заранее непременно и обязательно предполагать наличие этносов как основных форм подразделения общества, пока не известно - было или не было конструирование58. В этой парадигме остается без ответа вопрос: почему, после того как российские политики и ученые перестали командовать среднеазиатскими народами, этот же процесс «воображения» и «конструирования» среднеазиатских народов продолжился и был поддержан подданными, даже в гротескно-карикатурной форме? Почему, наряду со строительством этнических наций в позднесоветский период, ЦК КПСС, обеспокоенный, что этот процесс зайдет слишком далеко, принялся практически внедрять идею о том, что, в конечном счете, все мы советские люди - единая историческая общность (типа «американцев»)? Наконец, почему люди в представлении этнологов- конструктивистов аморфны, и не осознают свое родство или неродство друг с другом, а ждут, что им подскажут ученые и политики?
Несмотря на то, что ЦК КПСС последние 20 лет своего существования активно занимался строительством «новой исторической общности», реквием пришлось петь не по этносам и нациям59, а по СССР. А ведь проект «советский народ» - это выражение политической воли, воображения и изобретения. При этом авторы этих строк не хотят сказать, что «советский народ» был заведомо обречен. Его реализация вошла в конфликт с результатами конструирования этнических наций.
Специфика этнического развития такова, что консолидация этнических групп в нацию происходит не столько по плану государства- метрополии, сколько спонтанно, как реакция на угрозу ассимиляции со стороны титульного этноса метрополии. При этом возникает эффект, обратный задуманному конструкторами - рост этнического самосознания, суггестии (единства «мы», сплочения) и внешне-групповой контрсуггестии (обособления от «них»), нацеленные на самосохранение этнических наций60. Однако этот тезис подходит для колониальных обществ, например, до выхода республик в самостоятельное плаванье. После роспуска СССР наметилась иная тенденция - внутреннего «раскола» этнических наций на составляющие ее этносы, этно-региональные группы, землячества. Таким образом, если конструирование направлено, как правило, на «собирание этносов», их сортировку в различных, угодных конструкторам комбинациях, то собственно этническое развитие означает не что иное как усиление значимости родства.
Мы не случайно взяли слово «раскол» в кавычки, поскольку любой этнос - это не гомогенное объединение, а структура, в которой существуют крупные и менее крупные, средние и мелкие этнические группы (тоже этносы), этнотерриториальные общности, живущие в столице государства, вокруг нее и на окраинах страны, этносы «старшие» и «младшие», этносы «исконные» и «пришлые». Поэтому то, что мы называем расколом, трайбализмом и тому подобным, на самом деле было и остается той самой структурой этнической нации с ее иерархией относительного «родства- неродства» и ее конкретными вариациями - право сильного, первого, статусы старшего - младшего, ближнего - дальнего, древнего - позднего, местного - пришлого, чистого - смешанного и так далее. Объединяет иерархическую структуру этноса вера в то, что на этом принципе базируется порядок, не нарушающий естественного хода жизни.
Упомянутый выше политический проект создания этнических наций советскими политиками и учеными не был бы реализован без поддержки народов, желавших иметь этническую государственность. Последующие события показали, что государственность вообще и национальная (этническая), в частности, были в советское время по большей части декларированы, а посему не благодаря, а вопреки задуманному большевиками плану, к примеру, всетуркменское этническое самосознание продолжало усиливаться в борьбе за фактическую самостоятельность.
Советы выхолащивали из «национального» этническое, выступали против веры в родственные связи, за полный и безоговорочный атеизм. Они убеждали, что нации должны быть социалистическими и советскими, и что они отомрут и сольются в новую вненациональную историческую общность. Они не хотели признавать социально-противоречивую природу развития этносов, видели в них некую декоративноэстетическую, культурную конструкцию, отдавая, конечно, дань и политической значимости факта численного доминирования «титульных» этносов среди граждан в республике, но не более того. Такая политическая конструкция национального государства была призвана на деле плавно увести этнические нации в дебри интернационального воспитания (мультикультурализма?), но привела к распаду СССР.
Только в позднесоветский период, при Ю.В. Андропове было признано, что национальное (этническое) гораздо живучее и его преодолеть труднее, чем построить бесклассовое общество. Туркмены же, как и многие другие «титульные» народы, все время вкладывали в понятие нация этнический смысл. В этой связи показательно, что представители всех туркменских народностей считают себя туркменами, но при этом каждая считает себя по крови чище, чем остальные туркмены. Часть народностей по происхождению ближе скорее к нетуркменам или туркменам условными, пришлым, но сами эти «пришельцы» относят себя к туркменам, так как это повышает их статус, собирательное имя становится брендом борьбы за власть и ресурсы, обрести которые возможно лишь декларируя общетуркменские ценности61 . Таков спонтанный (внутренний) механизм консолидации в этносе родственных и менее групп, при котором неродственные группы стремятся равняться на эталон.
На уровне массового сознания люди согласны с тем, что этнос (в том числе и нации) - это большая семья62. Иными словами, «не все люди братья», а, прежде всего те, кто входит в состав одной нации, одного этноса. Вместе с тем, мы говорим не о родстве вообще, и не об абстрактных родственных связях, и даже не об общем происхождении (оно как нельзя лучше представлено в коллективе, где брачные связи близких родственников разрешены), а о родственных отношениях, а шире - отношениях «родство-неродство», как разновидности социальной конкуренции - главном психологическом двигателе развития общества в целом.
Жить вне этничности невозможно. Выбор этничности лишь отчасти и далеко не в первую очередь зависит от воли отдельного человека
(политика, ученого), какой бы пассионарностью он не обладал. Это структура, подразумевающая волю коллектива, а с ним - и волю этого человека, желающих сохранить самих себя через родство. Внеэтнических (безродных) людей, как правило, не бывает. Часть человечества разделена на этносы, а внутри них - на конкретные этнические землячества, родственные группы, другая относится к различным промежуточным, социокультурным группам, находящимся в состоянии формирования или перехода в иную этничность путем: аккультурации, ассимиляции, маргинализации, интеграции. Не из-за отрицания этничности для себя или отрицания ее вообще множество людей не могут указать свою национальность/этничность. Это происходит из-за незнания, как себя назвать, в тех случаях, когда это переходная, смешанная, либо маргинальная форма. Они не против этничности как таковой, они еще не определились, какой именно этничности в них больше. Причем, это может быть не только субъективное мнение, но и состояние объективного перехода в иную или совершенно новую, еще не институализированную этничность.
Идея о нейтрализации этнического, мнение о городских группах с «несуществующей этнической окраской»63 и т.п., как нам представляется, возникает из-за уже отмеченной ориентации этнографов на внешние признаки при определении этнического, а также на отождествление этнического с традиционалистским. Между тем, последнее модернизируется: меняется рацион питания, образ жизни, ритуал трапезы, типы жилища, форма костюма и пр. Причем, первое место в модернизации держит национальная (этническая) интеллигенция, которая, одновременно,	является инициатором
и проводником сохранения этнического своеобразия,	самобытности. Такую
двойственность можно было бы осудить как двуличность и принять за политические спекуляции. Но на самом деле, речь идет не о консервации старых форм, а защите от ассимиляции. Этносы могли бы покориться ассимиляции, но ясно, что ассимиляции полной не бывает, ее конечный результат -  занятие подчиненного положения в новом этносе. Показательно, что авторы, склонные считать идею европеизации среднеазиатских этносов неизбежной, отрицающие идею родства среди признаков, характеризующих этнос, возвышающие роль государственности в формировании национального самосознания, в своих суждениях противоречивы. С одной стороны, они пишут о модернизации, а с другой - утверждают, что «преобладающим для всех обследованных нами групп казахов является общеказахское самосознание, сохранение родоплеменной структуры, знание и признание казахами этой структуры. Этому не смогло препятствовать даже то, что в 1920-х гг. казахов насильственно «за несколько лет» (!) перевели на оседлость. Цена вопроса - 49 процентов погибших»64.
Туркмены средневековые, культура которых базировалась на племенной философии (например, текечилик) и позднее - на национальной философии (туркменчилик), приверженности адатам, обычаям и обрядам предков раннего времени, значительно отстоят от туркменов современных. И если попросить нынешнего туркмена описать, кто он есть, то в нем будет весьма и весьма мало общего с туркменом, жившем столетия раньше, который, к тому же, возможно, и называл себя не туркменом, а как-то иначе, например, по одной из туркменских народностей («племен»). В сегодняшнем мире туркмены могут и не говорить на родном языке, жить в регионах с иной культурой, где никогда раньше не жили, даже вступать в браки с представителями самых разных народов, по-другому одеваться, питаться и, тем не менее, относить себя к туркменскому этносу. То есть мы имеем дело с внешне разными, но и объединенными общей природой своей этничности историческими типами, признающими свою включенность в родственные отношения туркменов, как прежде, так и сейчас.
Поменять этничность - редко когда успешно осуществленный акт, чаще - личная драма. Упадок, размывание, угасание, деградация этнической общности нередко сопровождается для ее членов снижением удовлетворенности жизнью, повышением интолерантности к другим этническим группам, стрессом, фрустрацией, неприязнью,	«синдромом навязываемой
этничности», неадекватным отношением к окружающим, деперсонификацией, ломкой социальной идентичности, утратой прежних смыслов жизни, болезненным процессом адаптации к новой среде и аккультурацией вообще, ощущением своей ущербности, ущемленности своих прав, неудовлетворенностью, вынужденной маргинализацией или ассимиляцией. Особенно остро такие переживания прослеживаются в культурах коллективистского типа, к которым принадлежит Россия и большинство ее ближайших соседей(65).
Культура отрицания значимости родственных связей сложилась в постиндустриальных обществах в эпоху «новой волны» и движения хиппи в 50-60 годах прошлого века. Отторжение традиционализма, но, не коллективистского самосознания (!), ориентация на социальные связи не по происхождению (как навязанная извне данность), а по предпочтениям круга своих единомышленников - в соответствии с их интересами, симпатиями, любовными и дружескими чувствами - вот основа системы ценностей хиппи, считавших себя одной большой семьей, построенной на любви ко всему миру и к своим «собратьям», в частности. Близки к хиппи по установке на поиск своей особой модели социального поведения были и «шестидесятники», которые, однако, ориентировались на индивидуализм и мироощущение конкретного человека и, исходя из этого, выстраивали связи на основе дружбы, сотрудничества, взаимопонимания. Целое поколение, а то и два, выросло с этими системами координат. Но жизнь порой ставит перед человеком такие проблемы, когда друзья и единомышленники не могут или не хотят помочь, поскольку требуется безусловная, подчас слепая поддержка, сопряженная с жертвенностью, - что возможно только при наличии родственных чувств и отношений. Так что постепенно общество возвратилось к осознанию ценности родственных связей, а движение хиппи и идеи шестидесятников ушли в историю, несмотря на всю их кажущуюся привлекательность. Ныне включенность в кланы, особенно влиятельные, желательна и престижна даже (а, возможно, и в особенности) среди элиты урбанизированного общества, поскольку это придает человеку дополнительный вес, обеспечивает ему защищенность и лучшие социальные возможности.
[bookmark: bookmark37][bookmark: bookmark38][bookmark: bookmark39]ПАРАДИГМА ЭТНИЧНОСТИ (САМОСОЗНАНИЯ)
Субъективное всегда ограничено объективными условиями, и потому, по большому счету, всегда вторично. Конструирование наталкивается на традиции, то есть на коллективную волю сохранить этническую самобытность. Поэтому появление этнических наций (узбеков, туркменов, киргизов и др.) нельзя сводить к некой «особой проекции политической воли и академического знания»(66). Эти проекции никогда не получили бы развития, если бы не учитывали предрасположенность и подготовленность родственных этносов к политической консолидации. Коль скоро это так, то эта консолидация в тех или иных формах произошла бы и без воображения иноземных конструкторов.
Воображение не исключает доведение человеком самого себя до шизофренического состояния, а широкие массы населения - до психоза толпы. Но оно же является частью творчества, по определению направленного на перемены. Воображения у наших предков было не меньше, чем у современников, что показано в мифах и легендах. При этом, этносы - самая консервативная форма социальной организации, способная, как показала история, выдерживать натиск даже насильственного конструирования. Традиционное этническое общество - это общество обычаев и ограничений, а не перемен, зависящих от чьего-то воображения. За нарушение сложившихся устоев следовало самое страшное наказание - не убийство -  изгнание из коллектива (этнический остракизм), а возникающая при этом «безродность» была равносильна мучительной медленной смерти.
Главной в определении этноса является не материальное начало, а вера в магию родства, которая одновременно обладает и необходимым (для веры вообще) элементом вечной устойчивости. Эту устойчивость придает вере таинство, сакраментальность рождения и смерти. Но иррациональное сочетается с рациональным, т.к. родство является способом упорядоченной сплоченности, а значит и самосохранности коллектива. Да, все, кто верит - воображают, но не все, кто воображают - верят.
Из этого следует, что в бытующем определении понятия этноса лексемы «воображение родства» или «представление о родстве» оказались на месте понятия «вера в родство» по недоразумению. Смысловые нюансы в данном случае имеют принципиальное значение. Дьявол в деталях, любят говорить англичане.
Часть этноса состоит из аборигенов, другая из пришельцев, третья из пленников и данников, и т.д. Добавим к этому важнейшую группу родственников - усыновленных, удочеренных, приемных, молочных детей и братьев. Совершенно не важно, являются ли они реальными родственниками принимающей стороны, существенно, что принимающая сторона считает их таковыми. И, если члены нации считают себя «большой семьей», то такую нацию мы вправе называть этносом или этнической нацией, независимо от соотношения в ней родственников и неродственников.
Мифологема «этнос - это семья» универсальна для всех народов мира. Люди, пусть подсознательно, сравнивают свои и чужие этносы с большими семьями, зная о том, что сами семьи по составу неоднородны. Такого рода мифологизация - это не просто воображение, это вера, преклонение, идеализация неизвестного, таинственного, непонятного и, вместе с тем, того, от чего человек зависим, к чему привык и что ему полезно. Не зная (не видя) Бога, люди верят в него. В воображении это может быть Будда, Христос, Мухаммед, но, по сути - всегда Всевышний67.
Вера в родство функциональна и выступает в качестве системообразующего фактора. Это не фанатичная вера в то, что любой коллектив - состоит из родственников, а понимание, что родство и его степени служит эталоном этнической субординации. Не важно, сколько в сообществе родственников и неродственников, важна антитеза «родство-неродство» как запускной механизм этнических отношений на практике.
На наш взгляд есть, по крайней мере, три обстоятельства, которые играют свою роль в том, что определение этноса по свойству идеализации родства не утвердилось среди ученых:
• Ошибочный постулат, что по мере роста численности этноса, родства становится все меньше. Выше мы показали, что это не так.
· [bookmark: bookmark40]«Материализм» ученых, сделавших упор на поиски признака, лежащего в сфере чего- то реально существующего, поддающегося непосредственному изучению, анализу, причинно-следственным связям, чего нельзя сказать о таком ускользающем иррациональном понятии из области чувств и эмоций, как вера. Хотя следует заметить, что в отличие от фанатизма, вера обладает не только иррациональным, но и рациональным зерном. Люди склонны верить в то, что им полезно, а полезность принципа «эталонного родства» - в его свойстве упорядочивать отношения в коллективе.
· [bookmark: bookmark41]С неправомерным отождествлением разных явлений: общности по происхождению с самоценностью веры в родство.
Почему родство обладает свойством веры? Потому, что в нем есть таинство68. Дети, по неумолимым законам генетики, почти всегда похожи на своих родителей или на своих ближайших предков, которых помнят их родители и другие родственники. Поражает сознание и психологическое сходство детей и их родителей, прародителей - и порой не меньше, а больше, чем соматическое. Но самое интересное, подтверждающее силу таинства родственной связи, проявляется в том, что дети иной раз рождаются совершенно не похожими на родителей, а еще чаще то, что дети похожи соматически, однако психологически совершенно иные, чем родители. Эти таинственные парадоксальные комбинации составляют важнейший элемент веры людей в господство неких природных сил над человеком и поклонение этим силам. Необязательность похожести родителей и детей делает необязательным предъявление этого же требования к членам этноса вообще.
Поясним роль подсознания и чувств в определении этничности. Если чужого ребенка поместить жить в новое сообщество, можно воспитать в маленьком человеке чувство родства с ним. Но дело даже не в том, что думает ребенок, а в том, что чувствуют к нему его иноэтнические сородичи. Он до конца дней своей жизни будет числиться приемышем. Мы уже не говорим о зрелых людях, оказывающихся в подобной ситуации. Они могут быть интегрированы (приняты) в иноэтническое сообщество, но все равно будут занимать в нем особую нишу. Они не в состоянии полностью раствориться в иноземной среде (как правило, это происходит, по меньшей мере, через два-три поколения). Между тем, в самой этнической среде, куда мы мысленно помещаем «иностранцев», представления о родственности не являются беспочвенными, они реальны и более того, за «чистотой крови» внутри сообщества ведется, говоря современным языком, постоянный мониторинг.
Следующий вопрос: если это вера, идеология, то на каких культах она зиждется? На это давно дан ответ в многочисленной литературе, посвященной культу предков - пожалуй, самому распространенному древнейшему из культов человечества, сохраняющему свою силу на бытовом уровне и поныне69 . Этим дело не ограничивается. Достаточно вспомнить, что с культом стариков соседствует культ женщины- матери, культ плодородия, культ высокой рождаемости и многодетности. Тотемные символы веры были связаны именно с тем, что люди ассоциировали себя, свой клан, свою этническую группу (собрание единокровных кланов) с ежегодно размножающимися животными и растениями.
Вера в таинство родства одновременно становится духовной базой построения иерархической структуры этноса на основе отношений лидирования и подчинения. Таким образом, она выполняет не мифическую, а прямо противоположную ей по своей природе прагматическую функцию. Изменить эти отношения можно только путем ломки этнической структуры, т.е. культурной, а главное родственной (брачной) ассимиляции, но не путем переписывания мифов и легенд о происхождении и изложения их в принципиально новой редакции.
Человек во что-то верит, вера один из столпов развития духовной жизни человеческого общества во все времена и у всех народов. Вера в силу родства, как и ранее упомянутая самая древняя форма собственности (собственность на своих детей), является архаической формой мифологического (иррационального) мышления человека, которая практически не меняется с течением времени. Люди не знали законов генетики, для них наследственность оставалась такой же загадкой, как гром и молния, а само таинство становилось первоосновой возникновения веры в могущество родства, в его приоритетность, святость, первоценность и т.п.
Заметим, что не только вера в родство, но собственно религия (действительно сконструированное и отраженное в мифах, эпосах, рукописях и книгах вероучение) может стать базой формирования отдельных этнонациональных групп. В этой связи примечательно, что вызревание этнического самосознания происходит аналогично вызреванию сознания религиозного - по мере созревания в человеке личности. Чаще всего осознание потребности верить в Бога возникает в зрелом возрасте, как и убежденность в своей принадлежности к определенной этнической нации и своему клану, а также - увы, нередко с запозданием просыпающееся острое желание иметь детей, продолжать род и фамилию.
Вместе с тем, вера в язычество, поверья и суеверия предков, родство и конфессиональная принадлежность - явления не одного ряда. Народ (этнос) может быть расчленен на группы с разной религиозностью (украинцы (православные и католики), туркмены (шииты и сунниты), осетины, абхазы (христиане и мусульмане) и т.д.), но при этом ощущать себя нацией, т.е. верить в традицию родства. В случаях социального кризиса этническая солидарность, как правило, перекрывает конфессиональные различия. Иногда руководители государств используют веру в этничность, дабы отвлечь своих подданных от увлечения религиозным фундаментализмом и фанатизмом с вытекающими из этого политическими последствиями (например, в Туркменистане).
Вера всегда связана с жертвенностью и эта готовность к самопожертвованию ради родни, сородичей, родины, родной земли сохраняется с глубокой древности и по сей день. Самым высшим проявлением чувств человека к человеку до сих пор является не «любовь», а отношение, выражающееся и поныне отнюдь не риторической фразой «он(а) мне как родная (ой)». Завершая это лирической отступление, заметим, что любовь молодых людей друг к другу с возрастом перерастет не в супружескую дружбу, а в родственные чувства, что закрепляется появлением общих детей.
Возможно, вере в родство способствуют
некие еще до конца не изученные биологические инстинкты (родительства, опеки и т.п.), которые для нашей темы не обязательно знать детально, а важно принимать за данность. Вера сплачивает людей, укрепляет их дух, вдохновляет их, создает определенный моральный климат в коллективе и т.п. и в этом смысле она рациональна, приверженность ей естественна и понимаема и поддается причинно-следственному толкованию. Во всех условных общностях (территориальной, антропологической, языковой и пр.) отсутствует механизм внутреннего объединения. В этносе такой механизм есть - это эталонность родства. Даже утрачивая мысль (память) о перечисленных выше типах общности, человек, где бы он не находился и на каком бы языке не говорил, какой бы не имел облик, продолжает, как правило, искать свои корни. В этом, на наш взгляд, и состоит путь к пониманию сути и специфичности понятия этнос и его извечности.
Люди, как это не парадоксально, заинтересованы в сохранении таинства, в существование мистического и потустороннего (перефразируя А.С. Пушкина - обман дороже истины, если он благо). Сколько бы не объясняли людям, что тотальное родство в этносе не достижимо, убедить в том, что в идее родства нет правды, практически невозможно. Истинно верующие не поддаются «раскодировке», они ее отвергают и не желают по определению. Они понимают, что анализ (изучение) таинства приведет к разрушению магии религиозных ритуалов, утрате вдохновляющего начала, питающего сплоченность коллектива.
Как верно заметила этнопсихолог Н.М. Лебедева «позитивная групповая идентификация (т.е. стремление человека жить в коллективе и идентифицировать себя с ним - Ш.К.), по-видимому, - аксиома человеческого существования и потребность в ней удовлетворяется членством в различных человеческих группах, а этнические и культурные группы в этом ряду - одни из наиболее древних, устойчивых и сущностно значимых» (70) . Этот же автор отмечает, что главным барьером для предохранения человека от стресса в межэтнических отношениях и последующей миграции его за пределы пространства доминирования титульного этноса является не что иное, как наличие родственных связей у этнического меньшинства с представителями этого титульного этноса. Снятию стресса способствует длительность соседства меньшинства и большинства (71), но, добавим, сама длительность соседства может быть и следствием, и причиной возникновения кровнородственных отношений между двумя группами.
ЧТО ТАКОЕ ЭТНОС
Этническая принадлежность (родство реальное и осознанное) заложена в человеке с пеленок. Реальное потому, что человек рождается от родителей определенной этничности, наследует их физические и психические качества. Осознанная потому, что ребенок социализируется в семье. Этнос (вообще) - фундаментальный архетип существования социального. Индивид становится и остается человеком, пока он социален, а первые протосоциумы - суть родня. Исторически этничность - это досоциальная форма человеческих отношений и естественная отправная платформа (статика!) социализации. Вместе с тем, социальное является родовым понятием этничности[footnoteRef:8]. [8:  Оно первичнее этнического потому, что обладает б'ольшим потенциалом развития. В этом контексте снимается извечный философский вопрос о курице и яйце. Первичнее является та протокурица, которая нарушила видовую («этническую») эндогамию и снесла яйцо, породившее современную курицу.] 

Этнос - это группа людей, сплоченных на основе отношениях родства, его идеализации и выделения в нем эталонной группы по критерию первородства, структурированная по степени родства к старшей (древней), а позднее численно или статусно доминирующей (суперстратной) подгруппе этноса. Это такая общественная структура, отношения и консолидация членов в которой базируется, прежде всего, на вере и представлениях о единстве реального и вымышленного родства их друг к другу, об абсолютной и, одновременно, относительной ценности родства.
Родственные отношения нельзя путать с родственными связями и общностью происхождения. Принцип этнических отношений базируется на антитезе «родство-неродство», или эталонности родства. Сравнительное неродство субстратных групп внутри этноса выполняет роль фона для эталонизации родства. Эталонность - образец, но исторически и этнографически переменный. Так, у туркменов «эталонными» в разное время были разные туркменские народности: салыры, човдуры, эрсари, ныне ахалтеке. В каждом этносе свой эталон, своя иерархия отношений, но у каждого всегда есть эталонная группа (этническое ядро), со всеми вытекающими из этого культурными образцами. Смена эталонности родства - важнейший признак эволюции и непростого, зигзагообразного развития этноса, возникновения нового пасьянса в его консолидации, сопровождающегося издержками фрагментации и ассимиляции по периферии ядра.
Утраты этнического не происходит потому, что оно изменяемо в рамках перехода из одного в другое. Теряя связи с одной этничностью, человек переходит добровольно, либо вынуждено в другую, подчиняясь ее культуре (либо находится в транзитном, иногда маргинальном, состоянии).
Этнический мир планеты чрезвычайно многообразен не только потому, что представлен десятками сотен сложившихся народов, наций, этнических групп, но и официально не учитываемых переходных, формирующихся этносов, возникающих в результате «этнических процессов» и «этнического развития».
Этническое развитие всегда базируется на усилении и расширении своей этнической общности, поэтому ассимиляция одного этноса другим составляет суть развития этничности также. Базовой, начальной фазой этнического развития являются прямые кровно-родственные связи и отношения, в последующем трансформирующиеся в отношения эталонного родства.
Корневой постулат (аксиома) этничности: члены одной группы, близкие этнически (родственно), по всем описательным признакам всегда близки друг к другу больше, чем к любой другой подобной группе. Отсюда возникает устойчивое представление о родстве как эталоне человеческих отношений. Несоответствие культурных параметров эталонной этничности - свидетельство начавшегося процесса не смены, но трансформации или эволюции этничности.
Этническое развитие (процессы интеграции, консолидации, ассимиляции, маргинализации и т.д.) можно представить в виде сложного переплетения вертикальных (внутренних) отношений и горизонтальных внешних (межэтнических) связей. В отношениях «зашифровано» сущностное свойство всех этносов - конкуренция за эталонность
и гегемонию, в связях - конструктивное взаимодействие различий, особенно по периферии расселения. Там образуются своеобразные этноязыковые (например, германоязычные немцы и австрийцы), этнополитические,	этнохозяйственные
(сарты), этносоциальные (казаки), этно- антропологические (например, роль длинноголовости искусственной и естественной среди туркменов) комбинации и т.п. Ошибкой является подмена зон межэтнического взаимодействия с ядром этноса. Критерием, разделяющим и объединяющим эти две группы является признание или непризнание ими принципа общности эталонного родства.
Человеку свойственно во что-то верить. Он принимает такую веру, которая помогает ему жить. Такая вера получает право на многовековое существование. К таковой принадлежит вера в эталонность родства. Полезность, как рациональная субстанция веры, делает этничность объектом науки. Так же как практически каждый человек, не принадлежа к той и ли иной религии, все равно во что-то верит, так и любой человек, вряд ли может прожить без ощущения принадлежности к той или иной этничности (старой, новой или только формирующейся). Лексема «воображение» или «воображаемость», которыми оперируют сторонники «констуктивизма»,понедоразумению заняла место в определении понятия этноса вместо понятия «вера». В свою очередь, вера в родство может быть обозначена как парадигма этничности (этнического самосознания).
Концепции «конструирования этносов» и «воображаемых этносов» представляются нам эхом колониальной и постколониальной истории в этнологии. Эта концепция предполагает возможность вмешательства в этническую жизнь людей и манипулирования ею в соответствии с интересами колониальных чиновников и метрополии. Дополняющие эту концепцию понятия «воображаемая» или «воображенная» этничность по умолчанию направлены на принижение локальных культур, их
примитивность, их культуру жить самообманом и обманом других, их желание верить, в данном случае, в якобы несуществующее. Отсюда, по умолчанию, вытекает ложный вывод о том, что любые практические манипуляции с вмешательством в жизнь этносов не являются преступными, ибо направлены против тех, кого нет на самом деле. Как показано нами, все обстоит иначе.
ПОСЛЕСЛОВИЕ: ЭТНОФОРЫ, ЭТНОФОБЫ
и ЭТНОФИЛЫ
В современной этнологии ученых принято делить на группы исходя из их отношения к понятию этнос: примордиалисты, конструктивисты,	инструменталисты,
неопримордиалисты. У каждого подхода своя правда, своя логика и мы бы не стали отрицать ни один из них.
Этнос - многогранное явление. Он существует независимо от желания человека. Сколько не пророчили внеэтническому языку эсперанто стать языком планеты, он так и остается языком нескольких тысяч любителей. Всего же в мире более 7,5 тыс. языков и много крат больше этносов, т.е. много больше, чем представителей в ООН. Этносы - изначальная социальная среда, в которой воспитывается абсолютное большинство населения планеты. Это не значит, что ради этнической потребности человек может пожертвовать всем на свете.
Этносы управляемы (поддаются конструированию), но для этого нужно знать законы этнического развития, факторы, определяющие это развитие. Если человек придумал этнос, то почему он не знает, как этнос развивается? Отсутствие ответа на этот детский вопрос указывает на то, что культура не развивается по заданному плану, она результат сложного переплетения различных явлений и процессов, объективных и субъективных. Среди них и научная деятельность людей, но не она главная.
Человек может менять этническую принадлежность, использовать таковую для достижения личных целей. Но поведение людей не рационально. Это сочетание дорационального, рационального и иррационального. Не только в этническом, но и в любом другом типе поведения человек во многом поступает иррационально, в том числе и в поведении политическом. Поэтому иррациональное начало (эмоции, инстинкты, рефлексии и т.п.) не является специфическим качеством или особенностью только этнического поведения. Это свойство поведения вообще.
Итак, все подходы важны и заслуживают уважения, но в границах своей компетентности. Изучать этносы нужно, комбинируя эти подходы, и только в этом случае мы достигнем максимальной всесторонности анализа и ценного результата. Такой отношение соответствует фундаментальному философскому постулату о том, что каждое явление в общественной жизни может исследоваться с позиции его самоценности (у этноса это свойство родства), и функции, т.е. его прагматической полезности. В случае с этносами - это использование родства в вопросах социальной конкуренции. Ничего другого за этносом и этническими отношениями не стоит.
История науки - это тоже конкуренция, соревнование ученых. При этом важно иметь в виду, что это соревнование изначально идет вне раз и навсегда установленных правил неукоснительного преклонения перед истинной. Дело в том, что ученые опираются не только, а порой и не столько на факты, но прежде всего на личную парадигму. Это последнее является настолько фундаментальным социальнопсихологическим понятием, что под сменой парадигмы почти всегда имеется в виду переворот в науке.
Проблема состоит в том, что сами парадигмы являются исходными постулатами, которые еще предстоит подкрепить фактами. Что порождает парадигму? Вероятно, какие-то мировоззренческие особенности ученых. Коль скоро это так, параллельно перечисленным выше научным подходам в изучении этносов, необходимо иметь в виду мировоззренческие различия между самими учеными. Отсюда следует, что должна быть и соответствующая классификация ученых. Фактом, подтверждающим нашу гипотезу, является появление термина «этнофор(ы)». Этнофор - не просто индивидуальный носитель определенной этнической культуры. Все люди этнофоры. Этнофор в науке - человек, занимающийся изучением культуры своего народа. Он чаще, чем остальные сторонник примордиализма и тяготеет к такому крайнему
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1962 год. Семья Байрамгельдыева. Йомуды-байрамшали, рода окуз. Тахтинский район
(и потому неверному) представлению как извечное существование своего этноса.
Другая группа ученых отрицает существование этносов. Назовем ее этнофобами. Ей ближе подход конструктивистов. Чем меньше мы говорим об этносах, тем меньше они мешают в нашей жизни. Нужно вытеснить из сознания упоминания об этносах, а тех, кто думает иначе, следует перевоспитывать. Парадигма этнофобов имеет истоками имперское воспитание. При этом сами этнофобы принадлежат, как правило, к титульному этносу империи, доминирующему в численности. Непризнание этносов в парадигме этнофобов внешне преподносится как мечта о справедливом государстве, где все имеют равный доступ к власти ресурсам. Здесь есть нечто от коммунизма. Но все мы знаем, что «справедливость» - понятие относительное и справедливых государств не бывает. Если малочисленные этносы не смогут заявлять о себе, о своей культуре, то в ситуации запрета разговоров об этническом, они будут тихо поглощены доминирующим этносом. Таким образом, мы видим, призывы этнофобов не говорить об этносах, не столь уж безобидны.
Третью парадигму представляют этнофилы. В самом названии видно, что они имеют весьма мало общего с этнофобами. Эта группа формируется не по долгу рождения, и не по долгу перед государством разобраться с этническими проблемами, а по личному призванию. Это «чистые» ученые, с одинаковым уважением относящиеся ко всем этносам и школам в этнологии, считая, что они не исключают, а дополняют друг друга. Важно не упрощать и не усложнять, не доводить споры до словоблудия и абсурда.
Предлагаемая схема условна, как и деление ученых на сторонников описанных выше научных школ и направлений. Однако важно помнить, что парадигмы предшествуют этническим концепциям, а не вытекают из них. Они первичны. Ученый может отказаться от концепции, признать ее ошибочность, но от парадигмы отказаться практически невозможно. Не случайно, что смену парадигм в науке сравнивают с революцией.
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Земли древнего Дахистана - страны скифов-дахов (по Страбо) на Юго-Западе Туркменистана
ОЙКУМЕНА
В древних религиозных книгах вся земля обетованная называлась «островами». Вероятно, потому, что уже тогда население делилось на разные племена. Сами племена, их своеобразие формировались под влиянием своеобразия разных естественных условий проживания.
Территория Туркменистана представляет собой своеобразную географическую нишу, очерченную природными барьерами: на западе - берегами самого большого в мире Каспийского озера, отделяющими Центральную Азию от Кавказа; на востоке - прибрежными оазисами самой протяженной реки субконтинента —  Амударьи, за которой начинается Узбекистан; на севере - крутым, до 300 м высоты над уровнем моря чинками (обрывами) казахстанского плато Устюрт, на юге - Хорасано-Парапамизской горной грядой высотой около 3 км, отделяющей страну от Ирана и Афганистана.
Это край резко континентального климата. Лето сухое и жаркое, зима не суровая, но холодная, а разница между температурами двух сезонов 50 и более градусов (здесь и далее - по Цельсию). Среднегодовые температуры колеблются в пределах 15-16 градусов. В течение 145 дней в году над Туркменистаном стоит ясная безоблачная погода, а пасмурных дней 74.
От влажного воздуха Индийского океана территория отделена большим расстоянием и плотным массивом гор. С севера и северо- запада, наоборот, Туркменистан обдувается ветрами евразийских степей. Поэтому даже в самых южных районах страны в зимние месяцы значительно холоднее, чем в

сопредельных районах Ирана и Афганистана. С запада в южную и юго-западную части Туркмении по Каспию проникают циклоны и антициклоны, сопровождаемые сильными ветрами и частыми пыльными бурями.
Первый снег обычно появляется накануне, либо в начале января и почти повсеместно тает до 20 февраля. В среднем зимой бывает 10-20 снежных дней. Рекордно низкой для января была температура минус 35. Январь - самый холодный и облачный месяц. Внезапные зимние похолодания чередуются с кратковременными потеплениями. Нередки весенние и осенние заморозки. При резком потеплении талая горная вода обращается в паводки и бурные сели.
Весна на месяц короче, чем в календаре. С конца апреля, а иногда в первой декаде мая начинает сохнуть почва. Еще короче весна в Каракумах - 2 недели. В это время и зимой в песках выпадает всего 100 мм атмосферных осадков. Примерно с 30 апреля среднесуточная температура поднимается выше отметки 20 градусов.
Плюс 41 градусов составляла максимальная температура в апреле (Ашхабад, 1909), минимум — 4 градуса мороза (1911). Со второй половины XX в., вероятно, в связи с увеличением зеркала искусственных водоемов, весной нередкими стали аномальные ливневые дожди. В мае начинаются засуха и суховеи. Наиболее жарко в июле и только на западе, в Прикаспии самый жаркий месяц - август. Экстремально знойное лето по нагрузкам на организм сравнимо с морозами Крайнего Севера. По законодательству, при температуре выше 43 градусов в тени предприятия могут останавливать работу. Отчасти поэтому рабочие и служащие в годы первых пятилеток, работали с утра и до позднего вечера с дневным перерывом чуть ли не в 4 часа. Позднее, когда этот график работы был отменен, официальные сводки погоды даже при самой большой жаре, стали стабильно показывать ниже 43-х.
Между тем, на открытом воздухе в полдень градусники 60 и более градусов. Люди не покидают из домов без крайней необходимости, даже если рядом плещется море. До 30 градусов достигает температура в мелководье диких дюнных пляжей Каспия. Плавится асфальт, сохнут верхушки деревьев. Небо становится пастельно-голубым, затягиваясь неуловимой пеленой, защищающей от аномально высокой солнечной радиации.
С наступлением сентября и на последующие за ним полтора-два месяца наступает самое лучшее время года, когда все еще тепло, но уже не жарко. Осенняя влажность теснит остатки летней пыли. В начинающем остывать от лета воздухе струятся таинственные пряные запахи горных ущелий, карагача, платана и диковинных трав пустыни. Неделя за неделей, а затем и день ото дня становится прохладнее. Во второй половине осени базары до отказа наполняются арбузами, ароматными дынями, виноградом, гранатами, яблоками, сахарными, размером в кулак помидорами, огурцами, инжиром, клубникой с дачных грядок и пр. Целых 100 дней длится бархатная осень перед наступлением унылохмурой, слякотной зимы.
Из 20 процентов территории, не относящейся к Каракумам, 7 процентов занято горами, 3 —  солончаками и такырами и лишь 10 - культурными угодьями. На 35 млн. гектарах раскинулись пустынные пастбища. Свыше 6 млн. га территории страны заняты саксауловыми лесами, не считая рощиц фисташки, ореха (хоз), платана (чинар), арчи, тутовых плантаций (тут бакджа), зарослей ивняка, а в долинах и дельтах рек и по берегам оросительных каналов - смешанных тугайных лесов (тугай букв. - лес): тополя, клена, карагача (вяза), тамариска (гребенщика) и, не боящегося разливов рек, камыша. В горных долинах, особенно в субтропиках Юго-Западной части страны эту растительность дополняют: дикая яблоня, ива, вишня, миндаль, инжир, грецкий орех, гранатовое дерево, смоковница, оливы и даже финиковая пальма. Ручьи и речушки плотно увиты зарослями ежевики. Короткой весной громадные пространства предгорий покрываются огненнокрасным цветом нежных маков.
Чем дальше в прошлое, тем богаче и многоцветнее животный и растительный мир Туркменистана. «Животное царство здесь разнообразно, - сообщал царский чиновник.
· [bookmark: bookmark119]Дикие козы и бараны в горах, дикие ослы (куланы), кабаны в тростниковых зарослях Узбоя и Теджена... На Теджене тигры имеют постоянное местопребывание... Вожаки каравана убивали палками зайцев, джигиты валили из берданок кабанов и золотых фазанов»[footnoteRef:9]. «Тигры здесь (в Теджене. Ш.К.), - писали русские переселенцы, [9: 	Алиханов-Аварский М. 1904. С. 11.
] 

· [bookmark: bookmark120]ежедневные гости и постоянные обитатели непроходимых плавней... По ночам так мы здесь на станции друг к другу из флигеля во флигель боимся перейти потому, что тигры бродят везде,
им и жилье и дороги, - все нипочем»[footnoteRef:10]. Плато Гапланкыр на севере страны (ныне заповедник) напоминает нам о том, что в древности там жили гепарды (туркм. - гаплан). [10: 	Марков Е. 1901. С. 252.] 

Раскинувшаяся по подошве горных хребтов Южного Туркменистана равнина прежде скудно орошалась горными реками: Сумбар, Атрек, Теджен, Мургаб, и ручьями, берущими начало в Иране и Афганистане. Разбор воды этих речек на орошение в Иране существенно сократили оазисные площади на широкой (до 40 км) полосе наклонных предгорных равнин, тугайных леса в дельте Теджена и по его по крупными протокам[footnoteRef:11]. [11: 	Лисицына Г.Н. 1965. С. 92.] 

На юге страны (Ахалский, Марыйский и частично Балканский велаяты) живет более половины всех жителей страны. По ветвистым линиям рек, речушек, ручьев и каналов Южного Туркменистана располагаются словно мелким жемчугом разбросанные островки оазисов (Душакский, Артыкский, Каахкинский, Серахский, Тедженский, Сумбарский, Мургабский и др.). Другая группа оазисов (Дашогузский и Лебапский велаяты) почти сплошной полосой протянулась вдоль Амударьи на востоке и северо-востоке страны. Из потребляемых ежегодно республикой 25 млрд. куб. м воды 22 млрд. куб. м приходится на воды великой реки.
Благодаря Амударье, со второй половины XX в. стало возможным улучшить водоснабжение практически всех основных массивов туркменской ойкумены. Главную роль в обводнении равнины и южного Прикаракумья играет крупнейший в мире (1100 км) Каракумский канал, который ежегодно потребляет 13 млрд, куб. м амударьинской воды. Канал в 4 раза увеличил орошение Южной Туркмении, прибавив дополнительно свыше 30.000 кв. км сельскохозяйственных угодий. Сельское хозяйство страны потребляет 94 процентов речной воды. Если длина рек и ручьев составляет примерно 14.300 км, то протяженность искусственных каналов - более 38.000 км. Вдоль русла Каракумского канала построены водохранилища. В крупнейшем из них - Зейдском, зарезервировано на случай прекращения стока амударьинской воды в Каракумский канал более 2 млрд. куб. м влаги. Это больше, чем было во всех водоемах края до 1980 г. В настоящее время завершается строительство гигантского резервуара для сброса дренажных вод в Карашорской впадине Центральных Каракумов.
Центры оазисов - города. Два десятка из них имеют по 20 и более тысяч жителей. 40 процентов горожан живет в столице и 5-ти административных центрах велаятов, а также в г. Туркменбаши (г. Красноводск), выполнявшем в советское время роль областного центра Западного Туркменистана. В этом городе, как и по всему велаяту, по-прежнему не хватает питьевой воды. Еще в первой половине XX в. ее продавали на базарах, позднее стали завозить на пароме из Баку. В дома питьевая вода поступала только утром и вечером.
Большая часть горожан - вчерашние крестьяне. Они живут в поселках городского типа, региональных центрах управления сельским хозяйством, реже - промышленности. Если среднее количество жителей в одном городском поселении — 70.000 человек, то в поселении городского типа — 8.000.
Темпы роста населения в стране, в советское время казавшиеся стабильно высокими, ныне необратимо снижаются. За последние 20 лет показатель естественного прироста сократился с двух до одного процента. Полностью прекратилось прибавление жителей за счет въезжающих, приняты меры к ограничению выезда желающих покинуть страну.
В среднем на каждый квадратный километр территории Туркменистана приходится 8 жителей, в оазисах - 150 и более. Оценки суммарной используемой и резервной площади сельскохозяйственный угодий колеблются от 2,8 млн. до 4 млн. га, в том числе возделанной площади - от
1,7 [bookmark: bookmark121]млн. до 2,0 млн. га. Прирост пашни все еще отстает от темпов роста населения страны, поэтому показатель реально занятой под пашню земли на душу населения в XX веке был неизменным, составляя менее 0,3 га.
Доля пригодных для сельского хозяйства земель на душу населения по-прежнему останется низкой из-за наступления пустыни на оазисы. Показательно, что во всех справочниках о Туркменистане, изданных как в начале прошлого столетия, так и в начале нынешнего, фигурирует одна и та же оценка - Каракумы занимают 80 процентов (350.000 кв. км) территории страны. Главная причина засоления земель - нерациональное орошение и хлопковая монокультура, которой нужно во много раз больше воды, чем зернобобовым злакам. Выращивание последних сократилось в XX в. до минимума. В постсоветское время хлопковые посевы остались прежними, а объемы сбора хлопка-сырца даже выросли. По этой причине амударьинская вода перестала поступать в Сарыкамышское озеро, превратившееся в соленый водоем.
На опустынивании отрицательно сказалась и вырубка на топливо саксауловых рощиц, удерживавших песчаные барханы от наступления оазисы. По данным А.К. Рустамова и Е.А. Клюшкина (1963) за время с 1947 по 1957 гг. в Туркменистане на вырубленных лесосеках площадью 800 тыс. га лес не возобновлялся. Для сравнения площадь старейшего в республике Репетекского заповедника составляет 34,6 тыс. гектаров, Амударьинского - 49,5 тыс. гектаров. При этом, естественный рост саксаула сократился на 10 процентов.
Горные арчевые рощи теперь можно встретить только в Западном Копетдаге и в ущельях балканских гор на северо-западе страны4. Из- за сокращения площади лесов в горной части речных бассейнов, остепнения горных склонов сильно уменьшился сток воды Сумбара и Атрека. На глазах менялся и животный мир. Еще в недалеком прошлом (в 30-х гг. прошлого XX века) почти повсеместно в Каракумах обитали многочисленные стада джейранов и куланов, степные коты, зайцы-песчанники, косули, волки, шакалы. В камышах водились: рысь, бархатный кот, манул, каракалы, кабаны, илики, леопарды, медведи, барсы, тигры, барсуки, куницы, выдры. В 1920-х-З0 гг. в Туркменистан был резко активизирован охотничий промысел в целях развития мехообрабатывающей промышленности, роста экспорта меха и шкур для получении иностранной валюты. В 1932 г. было уничтожено в 32,5 раза больше волков, чем в 1924 г., зайцев-песчанников - в 13 раз, лисиц - в 2 раза, шакалов - в 2 раза. В 1931 г. было убито 16 медведей5. По данным «Заготживсырья» с 1924 по 1938 гг. были уничтожено для заготовок новых видов пушнины 1.020.000 тонколапых и желтых сусликов, тушканчиков, крыс, хомячков, больших песчанок. Для получения кож на сумочки и пр. бижутерию уничтожались вараны, агамы,
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Отец и дочь с волами на разбивании комьев земли после вспашки и боронования. Колхоз «Коммуна», Тахтинский район. 11,7 х 7,3 см. Г.А. Аргиропуло. 1962 год. Фотоархив ИЭА РАН
ужи, ящерицы, змеи и т.п. В 1929, 1932 и 1933 гг. ежегодно их истреблялось до 60 тыс. шт.6 По сравнению с 1950-ми численность джейранов в Туркменистане сократилась со 100 тыс. до 6 тыс. В Меана-Чаачинском заказнике, 60 тыс. гектаров в 1986 г. имелось только 460 особей джейрана.7
Разнообразен был мир пернатых: фазаны, рябчики, горные куропатки, тураг, горная индейка, стрепет, дрофа-красотка, орел-ягнятник, кумай, фламинго, белая и солнечная цапля, розовый и кудрявый пеликан, краснозобая казарка. Ныне большинство диких животных можно встретить разве что в заповедниках. 10 заповедников страны занимают лишь 0,5 процентов ее территории. Но даже там не часто встретишь барса, рысь, волка, бархатного кота, каракала, шакала, кабана, лису - “караганку” или “корсака”, практически не осталось тигров, медведей, леопардов, сайгаков, барсов. Большая часть животного мира Туркменистана (даже куланы, сайгаки, сокол, беркут) близка к исчезновению.
\\
Море на западе, и река на востоке, степи на севере и горы на юге, создают причудливость природы края, но его многообразие, не в состоянии заслонить собой главную достопримечательность всех регионов Туркменистана - одну из крупнейших в мире пустынь Каракум. Она занимает основную
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«Текинские типы». Серия «Виды и типы Закаспийской области». В отличие от Восточного и Северного Туркменистана, в Южном землю, зачастую, пахали не волами, а усмирив гордого аборигена Каракумской пустыни
часть каждого из велаятов. Ее приоазисные пески, в основном барханные и барханнобугристые, занимают 100 тыс. гектаров Дашогузского велаята, 90 тыс. - Лебапского, 65 тыс. - дельты Мургаба, 40 тыс. - дельты Теджена (Бабаев А.Г. 1957). Что же касается входящих в каждый велаят отгонных пастбищ Каракумов, то в среднем на каждый регион их приходится по 6,5 млн. гектаров.
Огромная песчаная впадина - дно некогда существовавшего (от 500 до 25 млн. лет назад) Верхнесарматского моря, остатка т.н. океанического пролива Тетис, соединявшего Тихий и Атлантический океаны. Ныне его следы представлены Средиземным, Черным, Азовским, Каспийским и Аральским морями. О древнем море напоминают морские известняки Устюрта. Молчаливыми свидетелями той эпохи также являются сотни окаменелых следов динозавров оставленных 200 млн. лет назад в отрогах плато
Кугитанг на юго-востоке страны.
Обмеление и высыхание океанического коридора, разделение его на моря произошло в середине третичного периода в результате тектонических процессов. В верхнем миоцене образовался Сарматский бассейн (Черное, Каспийское и Аральское моря). В период верхнего неогена (4-2 млн. лет назад, в канун появления проточеловека современного типа) вода покрывала западную часть Мангышлака, Карабогазгол, Красноводское плато, замыкаясь чинками Устюрта на севере и Копетдагом на юге. Затем началось постепенное отделение Каспийского моря от Черного. По имени возвышенности Акчагыл в Западном Туркменистане древний Арало-Каспийский бассейн назван русским исследователем Н.И. Андрусовым Акчагыльским морем[footnoteRef:12]. 2,5 млн. лет назад частью животного мира края были [12: 	См. Касымов А.Г. 1987; Мурзаев Э. 1957. С. 226.] 


Коллекция кн. В. Масальского. Фото А. Энгеля. Фотоархив © РГО. Р. 112. Оп. 1. «Туркменистан
носороги, степные слоны, жирафы, страусы, акулы и дельфины, куланы, олени, дикие двухгорбые верблюды, останки которых обнаружены в туркмено- хоросанских горах на юге страны. По берегам пра- Амударьи (о ней подробнее ниже) росли густые кедровые и кипарисовые леса.
Образования песка в Каракумах происходило путем массированных наносов ила, которым богата Амударья. Река часто меняла свое русло и за беспокойнный нрав получила второе название - Джейхун («Бешенная»). Разливы реки в эпоху нижнего и среднего плейстоцена (1 млн. лет назад и позднее) были чрезвычайно обширны. Река текла по Низменным Каракумам (Мургаб и Теджен были ее притоками), заиливая территорию до Кизиларвата на западе и до Бахардока на севере.
80 до 12 тыс. лет назад и позднее на стыке Каракумов и плато Устюрт постоянно протекала река Узбой - пустынное продолжение пра- Амударьи, - достигавшее Каспийского моря. По оценкам А. Кесь, пра-Амударья впадала в Каспий в нижнем и среднем голоцене вплоть до II тыс. д.н.э[footnoteRef:13]. Сохранившиеся поныне каньоны Узбоя в Каракумах поражают грандиозностью. Ложе русла глубиной до 60 м принимало воды многократно больше, чем нынешний Мургаб на юге Закаспия и могло пропустить от трети до половины среднего расхода воды нижней Амударьи[footnoteRef:14]. Примерно 30 тыс. лет назад сложились картина пустынного ландшафта, близкая к современной. Предположительно в позднем плейстоцене (26-12 тыс. лет назад) началось так называемое сухое похолодание, которое привело к запустению большей части среднеазиатского субконтинента. Затем холодная засуха сменилась жарой мезолита (XI-VII тыс. д.н.э.). Такого рода глобальные климатические колебания прекратились 7 тыс. лет назад. Последующие изменения флоры и фауны региона были связаны все больше с деятельностью людей. В это время (нижний и средний плейстоцен) Амударья то уходила в Сарыкамышскую котловину и Узбой, то стекала в Арал (поздний плейстоцен), то вновь обводняла Сарыкамыш и русло Узбоя, соединявшегося с Каспийским морем (VII-II тыс. до н.э.). По данным А. Кесь, в течение II тыс. это соединение действовало спорадически. В начале I тыс. д.н.э. река полностью шла в Аральское море, однако в последующее время, примерно с середины I тыс. д.н.э. временами наполняла Узбой. С VII по XIII вв. [13: 	Кесь А. 1979. С. 19-20.]  [14: 	Кунин В.Н. 1953. С. 161-162.] 

Амударья вновь повернула к Аралу[footnoteRef:15]. [15: 	Кесь А. 1979. С. 20.] 

[bookmark: bookmark122][bookmark: bookmark123][bookmark: bookmark124]ПРЕДЫСТОРИЯ
Неолит. Древнейшие поселения охотников- собирателей, рыболовов обнаружены в Прикаспии и датируются временем 10-12 тыс. лет д.н.э.: пещеры Кайлю на Красноводском полуострове, Джебел в западных отрогах Большого Балхана, грот Дам-Дам Чешме в восточных отрогах Большого Балхана. В Южном Прикаспии отмечены мезолитические стоянки.
Эпоха VIII-VII тыс. д.н.э. характеризуется переходом от присваивающей к производящей экономике, от охоты и собирательства к сельскому хозяйству. В районах Прикопетдага неолитическая (аграрная) революция (выращивание злаков, одомашливание животных) началась на 2-2,5 тыс. лет позже, чем в Месопотамии - древнейшем, по шкале мировой истории, центре цивилизации. Климатологи называют это время эпохой атлантического оптимума (VI-III тыс. д.н.э.). Три его плювиальные стадии вызвали расцвет пустыни, расширение оазисов[footnoteRef:16]. [16: 	Ляпин А.А. 1993. С.38.] 

Неолитическая революция сопровождалась ускорением роста населения, прежде всего, в Месопотамии (междуречье Тигра и Ефрата в Ираке), где она произошла на тысячелетия ранее. Оттуда шло переселение людей и распространение культуры на север, в том числе и Закаспий.
Изучению памятников эпохи неолита и природных условий древности вплоть до раннего железа на территории Туркменистана и Северного Ирана посвящено огромное количество научных публикаций, одно только перечисление названий которых для ограниченного объема данной книги заняло бы непозволительно много места (см. публикации конце книги: В.М. Массона (1964, 1966 и др.), И.Н. Хлопина, А.С. Кесь, Б.А. Литвинского, Б.А. Куфтина, В.И. Сарианиди, Г.Ф. Коробковой, О.К. Бердыева и мн. др.). Особый интерес для реконструкции среды обитания и хозяйства древних людей представляют работы Г.Н. Лисицыной
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Водосборник на такыре (как). Окрестности поселка Кырк-Кую, Тахтинский район.
Фото Г.А. Аргиропуло 10,9 х 6,7 см. 1962 год.
Фотоархив ИЭА РАН
км (Песеджикский оазис, северная окраина подгорной зоны, у кромки песков Каракумы), в энеолите - 25 человек (Геоксюрский оазис), а в период поздней бронзы и раннего железа до 90 жителей (Бенгуванский оазис)[footnoteRef:17]. [17: 	Она же. 1978. С. 75, 91] 

А.	И. Воейков писал, что земля в сухих странах плодороднее, чем в стран «дождевых»16. Аллювиальные почвы речных долин и дельтовых районов богаты калиевыми солями и ежегодно обогащаются за счет отложения илистых частиц во время паводков. В умеренном климате, при обилии атмосферных осадков эти соли вымываются из верхних горизонтов и тем самым почвы обедняются17.
В эпоху мезолита бродячие ранее в горах охотники-собиратели стали оседать на плодородных землях, богатых тугайной растительностью и пастбищами. К этому времени они уже были знакомы с дикими формами ячменя и пшеницы, в изобилии
(1965, 1978), в которых результаты многолетних исследований выдающихся археологов, географов, климатологов, палеоботаников были суммированы.
В неолитическое время, примерно с IV тыс. д.н.э., численность стоянок древних людей в Закаспии увеличивается в несколько раз. Их обнаружили в долине Узбоя и по его периферии. Но самые благоприятные условия для развития неполивного (богарного, «дождевого» по склонам гор), а затем орошаемого земледелия возникли в это время в предгорьях Копетдага, а шире - в Прикаспийском центре, включающем Южный Закаспий и Северный Иран[footnoteRef:18]. При этом важно учесть, что в климатическом отношении в более выгодном положении оказались охотники и собиратели Южного Хорасана (Ирана), защищенные Туркмено-Хоросанскими горами от холодных вторжений с севера и иссушающей жары Каракумов[footnoteRef:19]. [18: 	Лисицына Г.Н. 1978. С. 10.]  [19: 	Она же. 1978.0.27,35.] 

В IV-I тыс. д.н.э. предгорная зона Копетдага представляла крупные, почти непрерывно тянущиеся вдоль горного хребта оазисы, сформировавшиеся в основном за счет горных ручьев и паводков. Плотность населения в них была различной. В неолите она составляла в Южном Туркменистане 10 человек на кв.
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Чирле-кую - пресноводные колодцы на такырах глубиной до 10-20 м, заполняемые поверх солёной грунтовой воды, водой весенних паводков, с помощью спец. канавок ок, подведённых к колодезной яме. Пресная дождевая вода покоится на солёной скатерти в силу разности удельных весов. С той же целью устраивают сбор дождевой воды весной в сардобах - ямах (копани, хаки), мощённых камнями и окружённые глиняными стенами
произраставших в долинах Туркмено- Хоросанских гор (Кюрендагский и Атреко-
16 [bookmark: bookmark125]Воейков А.И. 1908. С. 136.
17 [bookmark: bookmark126]Лисицына Г.Н 1965. С. 129.

Сумбарский районы), на равнинах Бадхыза и прилегающих землях[footnoteRef:20]. [20: 	Она же. 1965. С. 149.] 

Культурные виды зерновых (мягкая и карликовая пшеница) были, скорее всего, заимствованы земледельцами юга Закаспия из соседних районов Северного Ирана и Афганистана. В особенности это касается мягкой голозерной пшеницы не имеющей дикорастущего предка и известной по палеоэтноботаническим коллекциям Ближнего Востока (VII-V тыс. д.н.э.). В Закаспии оба вида известны по находкам VI тыс. д.н.э. и далее[footnoteRef:21]. [21: 	Она же. 1978. С. 160-161, 203.] 

Сеяли на богаре, на склонах гор, «под дождь», и с помощью примитивных запруд. При этом на первых порах земледелие не могло играть в хозяйстве доминирующей роли, поскольку предгорья Копетдага входят в зону необеспеченной богары (сумма среднегодовых осадков не более 300 мм), где урожайность посевов довольно низкая. По имеющимся данным, например в Узбекистане, в районах необеспеченной богары удовлетворительным считается урожай в 2-3 ц/га.
Посевы также производились способом «сбросового» лиманного орошения, в подгорном Копетдаге на такырных участках так называемых затихающих вод горных речек, питающихся, в основном, не от ледников, а от дождей и талого снега (Душак, Наурек-Чешме, Чарлык, Арчиян-Су, Лаин-Су, Казганчай, Дорунгяр, Бабадурмаз, Шерлок, Кельте-Чинар, Кара-Су и др.). Дельты малых рек давали широкие, но не разрушительные разливы со сравнительно небольшим количеством грубообмолоченного материала. На более позднем этапе земледельцы стали подниматься выше по долинам горных речек, устраивать там подпруды и дамбы и отводить воду в нужном направлении, переходя по мере возможности к регулируемому орошению20.
Лиманное земледелие (каирное или
20 [bookmark: bookmark127]Она же. 1978.С.41,204
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ойтачное), не требовало больших затрат труда
· [bookmark: bookmark128]на полях предгорной равнины достаточно было сделать небольшие оградительные валики, задерживающие воды ручьев. В размокшую землю без какой-либо предварительной обработки разбрасывались семена злаков. Этот тип орошения до недавнего времени широко практиковался туркменами Хорезма, обносившими участки (кэльче) валами для запруживания воды21. Такого же рода запруды -  каки - делали скотоводы на такырах, в которых собирались сточные воды с горных речушек (джаров), дождя, снега. В 1930-х гг. В.Н. Кунин описал поливное хозяйство у «дождевого» озера Бугдайли способом «дарова» на предгорной равнине Копетдага.
«Естественно, что меня, как гидрогелога, заинтересовал вопрос: ежегодно ли сюда приходит вода? Но единственным свидетельством	гидрологической
характеристики являлись сведения самого Байджана. Я был у него в 1936 г. Он обрабатывает этот участок сорок лет, т.е. с 1896 г. Вода не пришла совсем только один раз
· [bookmark: bookmark129]«в первый год германской войны» - т.е. в 1914 г.» Пять раз вода приходила плохо, но спасало то, что Байджан был не только земледельцем, но и скотоводом22.
Посевы в древности могли осуществляться способом хирова, сохранившимся у туркменов вплоть до нового времени. Зерну давали время перестоять и новые посевы осуществлялись путем банального стряхивания зерен с колосьев в почву. В последующем зерно для посева отбирали из общей массы урожая и хранили в специальных ямах (урах) на возвышенностях, чтобы уберечь его от сырости. О них в своих полевых дневниках о современном быте туркменов упоминала Г.П. Васильева.
Примитивные формы хлебопашества сохранились у скотоводов Туркмении с древнейших времен до начала XX в. Вот, как описывает русский агроном земледелие у скотоводов-кочевников йомудов по реке Атрек около пограничного поста Яглу-Олум. «Осенью после дождей река выходит из берегов, заливая нижнюю террасу на продолжительное время. После стока воды почва образует массу мелких трещин. Тогда йомуды разбрасывают семена пшеницы и ячменя, которые частью попадают в трещины при посеве, а оставшиеся на поверхности туда сдуваются ветрами. Появившиеся всходы производят впечатление рядовых посевов, идущих только не прямыми линиями, а сетеобразными зигзагами. Через некоторое время р. Атрек от дождей снова разливается и затопляет террасу с полями. Трещины заносятся илом и по спаде воды растения начинают сильно развиваться от такого как бы окучивания. Несмотря на изумительную простоту посевов, без затраты труда на обработку земли и поливку, урожай хлебов получается очень хороший, благодаря атрекскому илу. На Теджене та же самая техника с той только разницей, что разбросанные семена заделываются омачем, т.к. второго паводка р. Теджен не несет, как река Атрек»[footnoteRef:22]. [22: 	Отчет. 1922. С. 5-6.] 

Благодаря наличию лессовых, почти незадернованных почв в предгорной зоне не было нужды в каменных мотыгах - обходились палкой-копалкой. Тугайные рощи обеспечивали наших предков строительным и топливным материалом[footnoteRef:23]. От неолита до бронзы включительно племена подгорной зоны Копетдага широко использовали в качестве топлива, а также строительного материала горную арчу, сменившую после усиления континентальности климата (эпоха плейстоцена) широколиственные леса. Вырубка арчи привела к ее исчезновению в низком и среднем растительных поясах гор уже на ранних этапах освоения подгорной зоны[footnoteRef:24]. Однако помимо арчи в долинах и на предгорной равнине росли ясень, грецкий орех, карагач (высокое тенистое дерево, разновидность вяза), алыча, боярышник, шиповник, дикая яблоня, груша, айва, боярка крупноплодная, виноград, ежевика, барбарис, кизильник, миндаль, фисташка. В дельте Теджена, в тугайных долинах, по берегам постоянных водотоков росли клен, ясень, туранга-тополь[footnoteRef:25]. В прилегающей к дельте Каракумской пустыне было много саксауловых рощ. Из саксаула и особенно гребенщика-томариска (йылган), как показывает туркменский этнографический [23: 	Букинич Д.Д. 1924; Лисицина Г.Н. 1965. С. 4-5, 32, 46.]  [24: 	Лисицына Г.Н. 1978. С. 29, 98.]  [25: 	Она же. 1965. С. 81, 85; 1978. С. 30.] 
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Сардо'ба (древнеиран.) - от сард - холодный. Водосборный бассейн; сооружение на такыре* для сбора, хранения дождевой и снеговой воды. Вода в сардобу поступала по разветвленной системе неглубоких арыков. От древнеиран. serd - холодно, ab - вода. Вырытые в низких такырных местах водосборники, защищенные сводами (gummez) от испарения, собирают весеннюю дождевую воду через специальные очистные ямы с кирпичным дном для процеживания. Вместимость 200, 2000-3000 и даже 10 тыс. куб. м. воды. Печи (1-2 шт.) для обжига кирпичей для сардоб (особой клинообразной формы) строились на месте, прямо у колодцев. Известные сардобы: Дукчакак, Ишкак, Дашкак, Рахим-сардоба, Эсендегли, Талимарджанские сардобы и др. Г.А. Аргиропуло. 11,2 х 6,7 см. 1962 год. Фотоархив ИЭА РАН
материал, сооружались загоны для овец. В это же время, вероятно, возникает джангильное земледелие по названию густой растительности в поймах рек, которая выкорчевывалась под поля и посевы.
Начальный этап в развитии земледелия охватывал большой отрезок времени - от неолита до поздней бронзы и раннего железа, т.е. с VI тыс. до начала I тыс. д.н.э.
Джейтун (VI-V тыс. д.н.э.). На общей площади подгорной равнины равной 6.000 кв. км неолитическими поселками могло быть занято 12-15 гектаров с населением в 6.000 человек. Люди жили в глинобитных однокамерных домах, к которым пристраивали хозяйственные помещения. Культуру этого времени принято называть джейтунской, по названию единственно полно раскопанному у северной окраины подгорной зоны, близ кромки Каракумов поселению Джейтун (0,72 гектара) к западу от Ашхабада. Примерно 120 жителей Джейтуна засевали от 7,5 до 15 гектаров неполивной земли и столько же поливной,
возможно, получая по два урожая в год[footnoteRef:26]. [26: 	Она же. 1978. С. 69, 190, 206.] 

В это время появляются небольшие поселки в 20-30 домов площадью от 9,6 до 39,7 кв. м, из сырцовых кирпичей неправильной формы. Помимо жилого комплекса имелись общественные дома, где периодически собирались все члены родового коллектива. На Песседжик-депе такое здание достигало 64 кв. м.
Если пользоваться современными топонимами, то уже в эту пору возникли, конечно в значительно меньших размерах, чем сейчас, Кизиларватский, Геоктепинский, Анауский и Меана-Чаачинский оазисы, существующие и поныне. К джейтунской культуре относятся поселения: Чопан-депе, Вами, Тоголок, и более поздние на юго-востоке в районе селений Меана- Чаача - Чагыллы, Монжуклы, Чакмалы). Толщина культурного слоя до 6 м. Джейтунская культура связана с выходом первых земледельцев из горных районов на равнины при сохранении близкого соседства с богатой собирательной базой предгорий[footnoteRef:27]. Другая важная характеристика этой эпохи - окончательное одомашнивания животных. Открытые археологами неолитические поселения составляют лишь меньшую часть из тех, что существовали в VI-V тыс. д.н.э.[footnoteRef:28] У дельты горной речки Кара-су на поселении Джейтун (V тыс. д.н.э.) найдено множество архаических жатвенных ножей, зерна пшеницы и ячменя. [27: 	Она же. 1978. С. 189.]  [28: 	Она же. 1978. С. 41, 45, 64.] 

В IV тыс. д.н.э. в росписи стен домов возникают черно-бордовые орнаменты и знаки, отдаленно напоминающие современные туркменские. В Каахка (юг Туркменистана) на памятнике Йылгынлыдепе V тыс. д.н.э. на полу одной из ритуальных комнат был обнаружен знак красной краской, сходный с известным в современном туркменском ковроделии магическим знаком «дагдан». Аналогичное изображение было найдено на памятнике глубокой древности Улугдепе в Туркменистане[footnoteRef:29]. [29: 	Рустамова, 2008. С. 126-131.] 

В предшествующую джейтунской эпоху среднекаменного века (мезолит) на керамике господствовали простые линии. В джейтунское время рисунки отражают растительный и животный мир, среди находок много женских терракотовых статуэток (поселения Намазга - I: Карадепе у Артыка, Намазга у Каахка и др.). В
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Маршрут прокладки «кяриза» в ауле Парау Кызыларватский оазис Красноводской области. Г.А. Аргиропуло. 1968. Фотоархив ИЭА РАН
Кяри'з - слово древнеиранского происхождения. Система подземных колодцев, соединенных; между собой подземными арыками иногда была облицована грубой керамикой. Ирригационные сооружения создавались для извлечения грунтовых вод и орошения предгорных равнин. Кяризы до сих пор встречающееся в Туркменистане, Узбекистане (Нуратинский район), Иране, Кашгарии, Кавказе и Северной Африке
Средняя протяженность - 10-15 и более км. Участки маршрута каждые 3-4 км маркируются выходящими на поверхность водосборными колодцами.
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Место выхода кяриза на равнину. Колхоз им. Калинина, поселок Парау.
В 1958 г. в Туркменистане действовало 175 кэризов.
Г.А. Аргиропуло. 1968 год. Фотоархив
ИЭА РАН
постджейтунское время ( конец VI - начало V вв.) керамика чрезвычайно сходна с культурой северовосточного Ирана. Для орнамента характерны залитые или косо заштрихованные треугольники31. Несколько позже появляется керамика с полихромной росписью, преимущественно из геометрических фигур, расширяется круг орудий труда: появляются пилки, шилья, сверла, скребки из лопаток животных для обработки шкур, ножи, зернотерки, ступки, песты и др.[footnoteRef:30] [30: 	Лисицина Г.Н. 1978. С. 39] 

Джейтунская культура обнаруживает ряд общих черт с древними земледельцами подгорной равнины Эльбруса, в Северном Иране, Ираке и Иордании. Многослойные памятники Анау V-II тыс. д.н.э. родственны культурам Ближнего Востока.
К постджейтунскому времени относятся находки на Чакмаклы-депе у аула Чаача (Каахкинский этрап) - более 30 жилых и хозяйственных помещений, группировавшиеся в четыре самостоятельных комплекса, отделенных центральной улицей и двумя поперечными улочками. Стены домов выложены из прямоугольных сырцовых кирпичей. Как и в предшествующее время сохраняется традиция окраски полов и стен домов в черный или красные цвета, однако, теперь значительно реже, чем прежде. Пришельцы с юга (Иран) были знакомы с обработкой металла из мягкой меди. Была найдена стаместка для обработки дерева и самая древняя в Средней Азии каменная мотыга, которая сменила палку-копаку[footnoteRef:31]. [31: 	Бердыев О. 1968. С. 28-34.] 

Согласно исследованиям Т.П. Кияткиной в неолитических поселениях Таджикистана найдены останки европеоидных долихоцефалов с покатым лбом, широким лицом, крышеообразным сводом черепа. (1976. С. 174). Около IV-II тыс. до н.э. на Ближнем Востоке получил распространение обычай искусственной деформации черепа (удлинения головы). Этот же обычай отмечен в указанной время в районе р. Кубани, Дона, вокруг Азовского и Каспийского морей. Как показали антропологические исследования, в рассматриваемую эпоху (VI- V тыс. д.н.э.), в Южном Туркменистане жили представители расы средиземноморского типа с высоким, узким скелетом лица и резковыраженной длинноголовостью (головной указатель (отношение ширины к длине черепа) - 70,6 процентов.
Ранний энеолит (V и IV тыс. д.н.э.). Население этой эпохи было разнородно и относилось к трем вариантам европеоидной расы. Краниологический материал этой эпохи получен из 6 памятников Южного Туркменистана, т.е. не представляет всей страны. Исследователи отмечают наличие разных локальных типов: мезогнатный, широконосый, соответствующий евро-африканскому типу, узковысоколицый восточно-средиземноморский, низколицый и широколицый типы, сближающиеся с протоевропоидными формами34.
31 [bookmark: bookmark130]Бердыев О. 1968. С. 26-34.
34 [bookmark: bookmark131]Бабаков О. 1988. С. 13.

Энеолит - переломный этап в истории земледелия аридной (засушливой) зоны. Население по сравнению с эпохой неолита возрастает вдвое35. Из-за недостатка воды в горных речках часть населения в начале IV тыс. д.н.э. переходит из предгорной зоны на аллювиальную равнину дельты р. Теджен, для которой характерны обширные сезонные разливы дополняемые горными речками Акмазар и Чаача. Сформировавшийся здесь Геоксюрский оазис просуществовал около 1500 лет. Как показала аэрофотосъемка, площадь пашни в оазисе составляла 50-75 гектаров, оценочная численность населения - 1000-1200 человек36.
Остается открытым вопрос, имели ли создаваемые в регионе ирригационные сооружения местные корни, или же опыт их строительства был вкладом пришельцев из южных районов Ирана и Месопотамии. Обобщая работы В.М. Массона, В.И. Сарианиди, И.Н. Хлопина, палеогидролог Г.Н. Лисицына писала о привнесеных в Закаспий извне культурнохозяйственных навыках37.
К этому времени был накоплен опыт изготовления рогож, циновок, из трав, прутьев кустарника и древесной коры, камыша, научились делать примитивные паласы, не говоря уже о постилках из шкур хищников. Многочисленные пряслица свидетельствуют о развитии ткачества. На Кавказе изготовление ранних тканей датируется IV-III тыс. д.н.э. Например, в Гюльдепе в 8 км на северо-восток от Нахичевани были найдены неолитические ручные веретена, деревянный диск - тагалаки, костяные прялки, фрагменты тканей со следами красителей.
В Закаспии, керамика Намазгадепе конца IV тыс. д.н.э. имеет своим основным узором крест (символ Вселенной), что совпадает с туркменским узором «ханюмрук» на ковре «Пышбага».
Параллельно преобладавшему с IV по II тыс. д.н.э. (Намазга-l-IV) геометрическому орнаменту встречаются рисунки животных, птиц, козлов, солярных кругов, аналогичные юго-западным иранским индоевропейским памятникам (Гиссар, Сиалак-депе VI тыс. д.н.э.) убейдской культуры Месопотамии V тыс. д.н.э. и долины Кветты (Пакистан)38. Зооморфные мотивы сохраняются на керамике на протяжении всех веков вплоть до Намазга-ll (II тыс. д.н.э. - Карадепе, Алтындепе и др.). Это горные козлы, барсы, коровы, козы, грифоны, орлы, утки др. Терракотовая пластика представлена небольшими сидящими женскими статуэтками с «птичьим» лицом, опущенными вниз руками и пышными формами. О появлении тягловой силы свидетельствуют находки втулок от моделей повозок39.
На памятниках развитого и позднего энеолита Намазга - III (конец IV - начало III тыс. д.н.э.) однокомнатные дома сменились многокомнатными. При строительстве стен использовали прямоугольные стандартных размеров сырцовые кирпичи. Поселки имели регулярную планировку, жилые комплексы, разграниченные улицами и улочками. Появляются дома культового назначения (Карадепе, Алтындепе, Намазгадепе, Илгынлыдепе, Гекосюр-I). Общая площадь поселения Геоксюр-I составляла 12 гектаров. Под жилые помещения из 8 гектаров использовалось 6 гектаров. По оценкам, здесь могло жить в среднем от 1700 до 2400 человек40.
Что касается антропологии, то применительно к началу раннего энеолита на памятнике Южного Туркменистана Монжаклы-депе (аул Меана, V тыс. д.н.э.) выявлены черепа мезоцефалов, а среди них лица с выраженным прогнатизмом, австрало-негроидными и экваториальными характеристиками, также имеющими сходство с черепами Индии, в частности Хараппа и Махеджо-Даро. Памятниками этой эпохи являются Анау-1, Чагыллы-депе, Чопан-депе (поздняя фаза джейтунской культуры).
Однако среди захоронений IV-III тыс. д.н.э. в Южном Туркменистане (Кара-депе у станции Артык, Геоксюр, Хапуз-депе - дельта Теджена) преобладают резко-длинноголовые черепа (долихоцефалия 70,0), сходные с находками в Иране, Ираке (Сиалк, Ур), Белуджистане, северо-западной Индии. Отмечено смешение
35 [bookmark: bookmark132]Сарианиди В.И. 1963.
38 [bookmark: bookmark133]Лисицына Г.Н. 1965. С. 24-32; 1978. С. 51
36 [bookmark: bookmark134]Лисицына Г.Н. 1978. С. 64, 71,206 208.
39 [bookmark: bookmark135]Она же. 1978. С. 48-49, 50.
37 [bookmark: bookmark136]Она же. 1978. С. 212.
40 [bookmark: bookmark137]Она же. 1978. С. 72-73.

Гуй'ы - букв. «яма». Ср.: крымско-татарское - кей, турецкое -  кеу - деревня, село, от персидского kuj- квартал, район города, небольшая улица, деревня, округ, сторона.
Осетинское - кау - селение, аул (Бушаков В.А. 1985. С. 30). Колодец(ы) в виде шахты, стенки которого укреплялись из веток растений (кизил-кандым, сезан); реже с каменной и кирпичной облицовкой. Вода из колодца сливалась в водоемы (хаудан), обычно расположенные рядом с оголовком колодца.
Хауданы были глиняные, круглые и четырехугольные по форме. В восточных и юго-восточных Каракумах, в отличие от центральной части пустыни, колодцы были в основном глубокие, их горловины приподнимались над поверхностью на метр и более. Там чаще встречались капитальные колодцы, сезенем, а более глубокие - жженым кирпичом. На строительство колодца глубиной 10 м два человека обычно затрачивали 7-10 дней.
В юго-восточных Каракумах встречались колодцы 100-200 м глубиной, а уникальные шахты достигали 270 м. Чтобы вырыть такой колодец требовалось не менее года. По данным на 1980 г. в Каракумах и Кизилкумах насчитывается до 20 тыс. колодцев, большинство из которых было вырыто еще в дореволюционное время, а также в первой трети XX в. Часть из них используется до сих пор.
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Термин «мира’б» (перс, «мир» - представитель эмира, «аб» - вода) эквивалентен туркменскому - сувбашы («сув» - вода, «башы» - руководитель), т.е. управляющий ирригационным каналом, распределением воды при орошении.
Мирабы входили в элиту общины, получали несколько паев воды и земли за свою работу. В советское время мирабов заменили инженеры- ирригаторы.
Рядовые кохозники- поливальщики, не имели каких-либо привилегий.
[image: ]
Асмалы'к - традиционное накосное украшение туркменок. Позолота, серебро, сердоликовая инкрустация, граировка. Коллекция Корпегуль Худайбердиевой. Фото © автора
кроманьоноподобного и экваториального (негро-автролоидного) типов.
В захоронении на Севере Туркменистана, в 14 км от крепости Шахсенем было найдено 3 черепа грацилизированных мужчин- мезокефалов (78,7; 76,6) и четыре женских черепа два из которых долихокранные, третий - мезокранный, с уплощенностью лицевого скелета, прогнатый, с сильно выступающим носом, высоким переносьем. Женские черепа антропологи относят к северным, но более грацильным протоевропеоидам, мужские - к протоевропеодидам близким к мазендаранской культуре Ирана41.
Стабильность хозяйственной деятельности земледельцев поддерживалась развитием придомного и отгонного скотоводства, совершенствованием колодезного дела,
41 Трофимова Т. А. 1979. С. 10-15.
помощью пастушьих собак-алабаев. Среди находок - медные изделия: топоры, наконечники дротиков, проколки.
Огромном событием стало одомашнивание верблюда. Появилась возможность переселения на значительные расстояния с грузами по меньшей мере до 400 кг на одном верблюде, запряженном в арбу и до 200 кг на вьюченном верблюде; потребления людьми вместо постоянно недостающей воды верблюжьего молока. Придомное скотоводство обогатило рацион питания, обеспечивало людей шерстью для изготовления жилищ, одежды, предметов домашнего обихода, кошем, примитивного ковроткачества. Как показывают этнографические наблюдения, в отличие от стрижки овец, шерсть с верблюда просто снимали руками в период линьки.
В эпоху энеолита (IV-III тыс. д.н.э.) на орнаментах керамики Карадепе, Геоксюр, Намазга продолжается подражание произведениям Месопотамии, Элама, Ирана, раннего Шумера и Хараппа. Периферия порой слепо следовала достижениям древнейших центров. В уже упомянутой работе В.И. Сарианиди приводятся интересные материалы о сходстве керамического орнамента III тыс. д.н.э. из Южного Туркменистана с пиктограммами древнего Элама. По мнению специалистов, каждый знак пиктограммы эламитского протописьма означал определенное слово. От него пошла затем шумерийская письменность. В Южном Туркменистане эти знаки не стали письмом. Но сходство между знаками протописьма и орнаментом на керамике несомненное42.
Забегая вперед, заметим, что в исследованиях молодых туркменских историков выдвигается версия о сходстве туркменского орнамента со знаками рунического письма тюрков Алтая и Сибири, памятники которого датированы 693704 гг. Руническое письмо было обнаружено на стелах, чашах, скалах, валунах в Туве, Хакасии, Южной Якутии, Киргизии, северной Монголии, на Алтае (свыше 5000 надписей). По одной из гипотез, названия туркменских узоров (гелей) на коврах («когти», «ребра», «жареное мясо», «след птицы», «след щенка», «нос свиньи», «нос быка» и пр. пр.) являются названиями рунических знаков, которые закаспийцы не
	Сарианиди В.И. 1967. С. 46.
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могли читать также, как древнее эламское письмо. Они копировали эти знаки в коврах, считая посланными от своих предков, придавая им магическое значение. Так, О. Рустамова полагает, что каждый из элементов (узоров) главного текинского орнамента «гушгы гель» сходен с рунами: N, S, Z а в целом 20 знаков из 24 букв алфавита древнего письма отражены в узорах чыбыкбаши ахалтекинского геля гушгы43.
Древнейший в мире ворсовый ковер, в условиях вечной мерзлоты сохранившийся почти без повреждений, найден в Южной Сибири и датируется второй половиной первого тысячелетия д.н.э. (см. фото). Сделан он настолько искусно, что не оставляет сомнений в наличии огромного опыта ковроделия за много веков и даже тысячелетий до этого. И действительно, первый археологический образец протоковра (репсовое плетение) был найден в Перу и датирован 2500 г. д.н.э. Существует ряд косвенных свидетельств о глубокой древности ковроткачества на Востоке. Так, на обелиске ассирийского царя Сальманасара III (859-824 гг. д.н.э.), хранящегося в Британском музее в Лондоне, показаны люди, несущие ковры в качестве подарка или дани царю. Ковры были известны в Древнем Египте, на что косвенно указывают сюжеты барельефов 12 династии (2300-1788 гг. д.н.э.), на которых изображен мужчина с женщиной за вязанием ткани. О коврах сохранились упоминания в пяти местах Ветхого завета44. Судя по изображениям на находках в Сирии, ковры существовали уже IV тыс. д.н.э.
В Туркменистане самый древний ковер датируется III тыс. д.н.э. Открытие было сделано известным российским археологом
[bookmark: bookmark138]В.И. Сарианиди. На керамике Геоксюра выявлен неоспоримый факт сходства коврового орнамента с рисунком на керамике (1967. С. 81-84), а главное - зеркальное расположение рисунка на керамике, который характерен, в силу особенностей техники плетения нитей исключительно для ковроткачества. Ковровое ремесло достигло такого уровня, что стало способно оказывать влияние на более древнее по происхождению керамическое производство.
[bookmark: bookmark139]В.И. Сарианиди обращает внимание на копирования коврового орнамента в резьбе по дереву, чеканке (1967. С. 84).
Открытие В.И. Сарианиди свидетельствует о том, что произошло заимствование орнамента гончарами у ковровщиц, которые, в свою очередь, черпали вдохновение используя орнаменты с керамики доковровой джейтунской культуры. Такого рода заимствование объясняется тем, что древнее ворсовое ковроделие не знало эскизов, осуществлялось по памяти и воображению. Каким бы прочным не был ковер, он всегда уступает керамике, которая, даже потеряв хозяйственное значение, в черепичных осколках хранит на себе фрагменты орнамента. Достаточно было любого социального или природного потрясения, и ковры исчезали. Орнамент возрождался и переносился на ковры с осколков сосудов, аналогично тому, как в Персии и на Кавказе орнаменты копировались с древних рукописей и обложек древних книг.
Прямые доказательства существования на территории Туркменистана древнего ковроткачества были получены российским археологом И.Н. Хлопиным в 1972 г. и датируются эпохой бронзы XIII-XI в. д.н.э. Вскрыв 200 женских погребений на Среднем течении Сумбара (юго-запад Туркменистана) ученый обнаружил фрагменты ковровых ножей с ручками в фаянсовой оболочке. Легенды гласят, что цитадель древнего Мерва в первой половине I тыс. д.н.э. в Туркменистане была основана Техумертом (Тахмурасом), который «научил свой народ» прясть пряжу из овечьей шерсти, делать одежду и ткать ковры45.
Эпоха бронзы и раннего железа. С конца IV - тыс. д.н.э. и к середине III тыс. д.н.э. значительная часть древнедельтовых протоков заиливается, воды становится меньше, поселения забрасываются. Жизнь сохранилась на поселениях Геоксюр-I, Чонгдепе и Мулалидепе. Из-за недостатка воды люди стали строить водосборные сооружения, резервуары для хранения паводковых стоков и талого снега, дождевой воды46. Для подъема воды в арыках и каналах, возможно, уже тогда научились вязать фашины из камыша и строить запруды, как это происходило тысячелетия спустя у
мургабских туркменов. Поля вытягивались вдоль каналов неширокой полосой в 250 м. Появились водосборные ямы (искусственные водоемы). Одна из них обнаружена археологами у Муллалидепе диаметром 35 м (1000 кв.м.). На поселении Геоксюр-I, занимавшем 8 гектаров жило более 1000 человек. Возникают устойчивые общепринятые формы и размеры каналов, сохранявшиеся до последнего времени. По оценкам ученых, у поселения Геоксюр-I в первой четверти III тыс. д.н.э. было уже освоено как минимум 50 гектаров пашни, а максимально ирригационная система могла бы оросить до 80 гектаров[footnoteRef:32]. [32: 	Лисицына Г.Н. 1965. С. 107, 210, 211] 

В Ill-И тыс. д.н.э. процесс развития орошаемого земледелия в долинах крупных рек приостанавливается. Геоксюрский оазис уже к середине III тыс. д.н.э. имеет признаки заброшенности. Жизнь на нем не возобновлялась вплоть до проведения Каракумского канала во второй половине XX в.[footnoteRef:33] Гибель оазиса была связана с древними изменениями конфигурации гидросети, миграцией дельты и недостатка воды для растущего населения. С течением времени требовалось все больше воды для промывки полей, а ее недостаток усиливал засоление почв[footnoteRef:34]. [33: 	Лисицына Г.Н. 1978. С. 52.]  [34: 	Минашкина Н.Г. 1969. С. 127; Лисицына Г.Н. 1978. С. 128.] 

В это время в Южном Туркменистане на местах прежних поселений и в новых районах появляются поселки городского типа (протогородская цивилизация): Алтындепе, Намазгадепе. Их площадь достигает несколько десятков гектаров. В земледелии, к мягкой пшенице и многорядному голозерному ячменю добавляются рожь, нут, виноград[footnoteRef:35]. Гончарное и медиплавильное производства выделяются в самостоятельные отрасли. Среди новых находок археологов - металлические, керамические, каменные печати. В росписи керамики вновь сказываются связи с Северным Ираном. Посуда покрыта монохромным геометрическим орнаментом, много женских плоских с расставленными руками фигурок, опять же с пышными формами, терракотовых моделей повозок с верблюдами, быком. [35: 	Она же. 1978. С. 104.] 

Об антропологическом облике людей эпохи бронзы (II тыс. д.н.э.) позволяют составить представление останки скелетов на памятнике Намазга-депе. Согласно этим данным, на поселении жили восточные «средиземноморцы», подраса широкого диапазона распространения, к которой относят и часть современных туркменов. Они же - носители т.н. культуры расписной керамики, орнаменты которой сходны, в частности, с медальонами современных туркменских ковров. Сохраняется сходство черепов этого времени с находками в Передней Азии (Сиалк, Ур), Северной Африки, и вместе с тем, впервые с черепами Поволжья-Казахстана (Алтындепе. дельта Теджена).
В виду роста численности пришельцев наметилась тенденция перехода от длинноголовости к нижней границе среднеголового типа с 70,0 до 75,2. В конце II тыс. д.н.э. на памятнике Тахирбай (Маргиана) жили группы населения со следами смешения с протоевропеоидами, основная масса которых происходила из регионов севернее Закаспийских степей. Также впервые появляются черепа с лицами кавказского типа, армяноиды с орлиным загнутым носом и пышной волосатостью, широколицые, с большими глазницами, брахоцефалы (хурриты и урартийцы). Их появление среди жителей Прикопетдага и Мургаба связано с инфильтрацией туда переселенцев из Северо-Западной Месопотамии и Северной Сирии[footnoteRef:36]. О. Бабаков отмечает, что для эпохи бронзы в целом характерны типы узко- высоколицые, длинноголовые, а моноголоидные элементы отсутствуют[footnoteRef:37]. [36: 	См. Трофимова Т.А. 1977.]  [37: 	Бабаков О. 1988. С. 13.] 

Ф. Хоммель (Hommei F. 1926) считал возможным говорить о связях (III - начало II тыс. д.н.э.) древних алтайцев с населением цивилизаций междуречья Тигра и Ефрата, ссылаясь на общие у шумеров и алтайцев лексемы: шумерийское dingir - бог и тюркское тенгри - бог, небо; Ai - лунное божество, и ай - луна, месяц; dag - камень, и даш - камень, даг - гора и др.[footnoteRef:38] Его концепция была с оптимизмом поддержана научным наставником ГП. Васильевой С.П. Толстовым, который писал о “каспийских народах, о племенах восточной ветви яфетической системы языков, далеких [38: 	См. также: Д.Е. Еремеев. 1971. С. 21-24.] 

предков: грузинов, черкесов, дагестанцев и населения древнего Анау. С.П. Толстов предполагал, что “не будет ничего неожиданного, если в составе переднеазиатских яфетидов III - II тыс. д.н.э. удастся обнаружить среднеазиатский этничесский элемент” (1948. С. 78-79, 80).
Памятники эпохи бронзы Южного Туркменистана совпадают с ареалами обитания населения ранних культур. Переход от бронзы к раннему железу меняет местожительство древних людей. Основные находки этого времени обнаружены в зоне культуры архаического Дахистана (Юго-Западная Туркмения), освоенного в конце II тыс. д.н.э. Никаких сведений о находках там памятников более раннего времени пока не найдено. Племена, поселившиеся в долине Атрека «существенно отличались отжителей поздней бронзы подгорной зоны Копетдага и больше тяготели к народам северо-иранского круга64. К группе памятников этого времени относятся: Тангсикылджа, Изаткули, Мадаудепе, Чиглыкдепе и др. - поселки правильной четырехугольной формы городского типа, с центральным управлением. По мнению Л.В. Ошанина, ссылающегося на М.Е. Массона, население эпохи II тыс. д.н.э. несомненно относилось к длинноголовому европеоидному типу. При этом ни на детских, ни на взрослых черепах никаких следов искусственной деформации не отмечается54 55 56. Была ли эта длинноголовость хорасанской или закаспийской расы, антрополог не поясняет. Скорее, все же была иранской, т.к. для формирования закаспийской расы необходимо было тюркское восточное влияние, которого в то время четко еще не прослеживалось.
На Юго-Западную Туркмению приходится более половины всех памятников рассматриваемой эпохи. Например, вокруг наиболее хорошо изученного поселения Мадаудепе остатки культуры бронзы и раннего железа встречаются на площади 225 гектаров: центральное укрепление и нескольких крупных по площади усадеб, а также домов вдоль каналов. Площадь собственно Мадау 10 гектаров, усадеб - 7, 25, 4, 3, 24, 2, 3 гектаров (всего 75,3 гектаров), а площадь других домов 5 гектаров. Оценочная численность жителей Мадаудепе - более 7,5 тыс. человек56.
Земля давала в год по два, а то и три урожая. Потребляли много овощей, бахчевых, фруктов, особенно сахарного винограда - по образному описанию античного автора, «гроздьями размером в локоть». В отличие от виноградарства, бахчеводством занимались не только в оазисах, но и в пустыне. Арбузы, дыни, тыквы - засухоустойчивые культуры, чаще всего выращиваются без орошения, они терпеливы к засухе, имеют сильно развитую корневую систему, стержневой корень проникает на глубину до 1 м, а придаточные боковые распространяются в стороны на 3-4 м[footnoteRef:39] [footnoteRef:40] [footnoteRef:41]. [39: 	Основы 1965. С. 106.]  [40: 	Лисицына Г.Н. 1978. С. 57.]  [41: 	Ошанин Л.В. 1957. С. 108.] 

Так, туркмены-ахалтеке до последнего времени выращивали в песках дыни и арбузы, превосходившие по своим размерам и качеству оазисные. Участок увлажняли, после чего палкой решетили на воронки, в которые клали семена. Посев заравнивали, покрывали ветвями селина от птиц и палящего солнца. Поливов обычно не требовалось - корни растений сами достигали влажного слоя песка. Лишь изредка применяли искусственное орошение58. Особенно усердно культивировали бахчеводство в маловодных, с солеными колодцами западных районах страны. Там, наряду с верблюжьим молоком, дынями и арбузами нередко компенсировали недостаток пресной питьевой воды. В 1934 г. в ауле Ербент в Каракумах обнаружили бахчу во впадине между барханами с 122 арбузами и 37 дынями. Влажный песок начинался на глубине 22 см. Под песком, на глубине 1,2 м оказался такыр. Опрос показал, что арбузы на барханах растут весом до 1 пуда, вкусом гораздо слаще, чем выращенные в оазисах. Среднее число плодов на каждом растении 10-ть, а в урожайные год и 20 штук. Растительность (плети, ботва) росла настолько буйно, что арбузов весом до 1 пуда не видно из-за них59.
Академик М.П. Петров называл такого рода земледелие траншейным, характерным для разведения огородных и бахчевых культур в бедном водой восточном побережье
56 [bookmark: bookmark140]Лисицына Г.Н. 1978. С. 74.
58 [bookmark: bookmark141]Кениг В. 1962. С. 250.
59 [bookmark: bookmark142]Халмурадов и Плашинский. 1934. С. 75-76.
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Чаршанга, Лебап,, колхоз «Коммунизм», центральная усадьба, Кудратова Розыгуль. С.Н
Иванов. 1974 год. Архив @ИЭА РАН
Хасава' - головной убор на каркасе из стеблей травы, украшенный множеством серебряных бляшек. Звон от украшений на хасаве был подобен звукам гремучей змеи.
Носили его с яшмаком, украшенным вышивкой с растительным орнаментом.
Согласно исследованиям Г.П. Васильевой, хасава, была распространена среди йомудов, сарыков, а по А. Джикиеву - у сакарок). Она имела общее происхождение с женским головным убором казахов XVIII в. на Мангышлаке, а также каракалпачек. Хасава в первой половине
[image: ]
Йомудка племени карачока (Северный Турменистан) в головном уборе древнеиранского происхождения алын'даны' - налобной повязки из диагонально сложенного платка, который завязывался на лбу, а концы складывались сверху под платок. Этот головной убор сменил в XX веке хасаву (в Юго-Западном Туркменистане - борик). Архив ИЭА РАН
XIX в. в чем то была схожа и с русским кокошником, но была вдвое или второе выше, с умеренным расширением кверху. У йомудов-чарва хасава сохранялась до 30-х гг. XX в. и была вытеснена налобной повязкой алын'даны (картон, обернутый несколькими платками, концы которых закидывались назад (Джикиев А. 1961. С. 102-103).
В более позднее время бытование головного убора с названием «касава» отмечено у северных узбеков Хорезма. У узбеков-локайцев касавой называлось серебрянное налобное украшение с подвесками (См. Васильева Г.П. 1977. С. 106-107)

Каспийского моря. Траншейное земледелие практиковалось на пятнах ракушечниковых песков с опресненным слоем грунтовых вод на глубине 0,5-1,5 м. Земледелие в этом регионе требовало обязательного внесения удобрений (природные азот и селитра, навоз, дуюн и пр.) в виду слабой насыщенности питательными веществами ракушечниковых песков . С1 гектара траншеи (2500 погонных метров) получали 548 ц арбузов, 312 ц дынь и 157 ц томатов. Такая урожайность полностью в первый же год окупала все затраты на рытье траншеи. Траншеи использовали 4-5 лет с обязательным зимним и ранневесенним переваливанием песка и внесением удобрений[footnoteRef:42]. [42: 	Петров М.П. 1944. С. 13.] 

Хлеб в древности, как показывают туркменские этнографические материалы, могли запекать в золе (ер-чоре'к). В широком употреблении было овечье, а особенно козье молоко. Овцы доились один месяц в году, а козы несколько месяцев по два раза в день. Круглый год скотоводы были обеспечены мясом, заготовленным специальной обжаркой (гувурда'к, каурма'). Такое мясо портилось только в сырое время года.
Из волокна тростника (гамыш, калам), который был частью тугайного ландшафта рек и озер, поймы Амударьи, выделывали циновки для кибиток, вили веревки. Их же использовали для накатов под потолки жилищ. Тростник служил дешевым изолятором под фундамент глинобитных стен защищая от капилярного поднятия грунтовых вод и солей. Этот способ использования камыша туркменами описан в полевых дневниках Г.П. Васильевой. С глубокой древности в Южной Месопотамии (раннеубейдский период - V тыс. д.н.э.) из тростника делали хижины, обмазывая их для прочности глиной. Аналогичные жилища делали туркмены в ХХ столетии. Плетенные камышовые подстилки встречаются в поселении Геоксюр-I, в жилых комнатах и в могилах, в погребальных камерах на поселении Хапуздепе и Карадепе. Они же использовались туркменами в качестве подстилок под ковры и кошмы (кече).
Культуры архаического Дахистана просуществовали 700 лет, вплоть до ахеменидского завоевания. В I тыс. д.н.э., в эпоху Ахеменидов достоверно известно о развитии кяризного дела. Один из древних кяризов хорошо прослеживается до сих пор у архаического поселения Улугдепе и насчитывает 20 колодцев[footnoteRef:43]. [43: 	Лисицына Г.Н. 1978. С. 214.] 

В I тыс. д.н.э. происходит окончательное формирование отгонного скотоводства как отрасли в комплексном хозяйстве оседлых земледельцев. В Закаспийских степях скотоводы не стали номадами. Атрибуты культуры номадизма были привнесены в среду закаспицев под влиянием вторжений кочевников из Казахстана, Алтая, Южной Сибири.
Наряду с тростниковыми шалашами, мазанками (чатма, орача, кепбе) появляется прообраз юрты - жилища, для строительства которого использовались изделия как скотоводства (шерсть, веревки, канаты), так и оазисной зоны: ветви ивовых деревьев, растущих вдоль рек, большие ремесленные дворы.
По всей вероятности, развитие полуоседлого скотоводства стало базовым способом существования племен еще в эпоху энеолита в зоне лиманного и богарного землепашества Прикопетдага. В эпоху бронзы скотоводство развивалось как придомное. На барханные пастбища уходили в зимний сезон, где скот укрывали от морозных стуж в глубоких песчаных ложбинах. Массагеты умели кочевать в радиусе сотен км, но редко прибегали к таким переселениям, выпасая скот в радиусе 6-10 км[footnoteRef:44]. В осеннее, самое благоприятное для нагула маток, время, как показывают этнографические материалы XX в., стада уходили от колодцев на расстояния до 10-15 км63. Напротив, в весеннее время, в связи с окотом, перекочевки вообще сокращались до минимума, чтобы сберечь траву вблизи колодцев и родников на сухое и жаркое летнее время64. Перекочевки в малом радиусе косвенно указывают на то, что массагеты сочетали скотоводство с земледелием (возможно, такырным) на Узбое. [44: 	Юсупов X. 1993. С. 27-30.] 

Изменения диапазона кочевания происходили по мере накопления опыта укреплять песчаные стенки колодезных ям ветками растений (особенно, сезеня). В.Н.
63 [bookmark: bookmark143]Кандымов А. 1957. С. 32-35.
64 [bookmark: bookmark144]Минервин. 1944. С. 235.

Кунин, анализируя исторические тексты и сопоставляя их со своими наблюдениями, считал, что в древности в Каракумах могло быть значительно больше колодцев, чем в новейшее время. Он обратил внимание, что в топонимике Каракумов многие местности под одним названием охватывают группу колодцев, порой доходящую до несколько десятков. Например, колодец Кырк-кую - досл. означает “сорок колодцев” (1950. С. 95-96). Однако проблема расширения диапазона кочевания по великой пустыне состояла не в числе колодцев, а в качестве воды. На большей части территории пустыни она соленая и очень соленая. Только на крайнем юго-востоке Туркменистана, в бывшем Керкинском районе колодезная вода содержит сравнительно мало соли, причем так мало, что чабаны вынуждены добавлять к корму овец соль-леденец. Возможно, наличие пресных колодцев объясняет, почему скотоводство вообще было более развитым не на пространстве Центральных Каракумов, а на пастбищах Южной и Юго-Восточной Туркмении (на 100 гектаров, соответственно: 10 овец, и 30 и более овец)[footnoteRef:45]. [45: 	Голодов. 1957. С. 33.] 

Северные (Приунгузские и Заунгуские) Каракумы, имели хорошие кормовые площадки, но грунтовые воды этого района были сильно солеными[footnoteRef:46]. Сравнительно менее минерализированными были колодцы, по периферии Каракумов, расположенные в непосредственной близости от речушек и рек оазисной полосы. Поэтому рейды в пустыню не могли быть сколько-нибудь глубокими, «номадам» всякий раз приходилось возвращаться на водопои в приоазисную зону. [46: 	Кунин В.Н. 1950. С. 44, 130.] 

Вместе с тем, частые, ежедневные водопои в одном месте приводили к недокорму овец и вытаптыванию растительности. “Изучение опыта местных скотоводов-туркмен в области пастбищного содержания скота, - писала известный пустыновед Н.Т. Нечаева, - в частности, применяемых чабанами разреженных сроков водопоя, показало, что эти сроки полностью увязаны со сроками вегитации растительности, ее влажностью, поедаемостью, а также - с атмосферными осадками, температурой воздуха и т.д. и в зависимости от этих факторов дифференцированы по сезонам года и месяцам”[footnoteRef:47]. В.Н.Минервин сообщает о том, что такие же разреженные сроки водопоя использовали американские фермеры. В прохладную погоду, на сочной растительности овец можно было поить 1 раз в 3-4 дня[footnoteRef:48]. Опытные чабаны в большинстве случаев самовольно и вопреки инструкциям и требованиям зоотехнического руководства практиковали на весенних пастбищах интервалы между водопоями в 5-10-20 и более дней[footnoteRef:49]. [47: 	Нечаева Н.Т. 1944. С. 223.]  [48: 	Минервин В.Н. 1944. С. 228.]  [49: 	Минервин. 1944. С. 238.] 

Туркменские овцы жили в таком же режиме, как и джейраны: днем отдыхали под тенью саксауала, а паслись исключительно ночью. Правда, в отличие от джейранов, овцы не могли пить морскую воду. Летом, в поисках зеленого корма многие овцы терялись, уходя от ночевок на 10-15 км. При этом, привыкнув к зеленому корму на безводье, забывали чувство жажды[footnoteRef:50]. [50: 	Она же. 1944. С. 22.] 

Итак, в глубине пустыни значительная часть колодцев имела соленую, малопригодную для человека и животных воду. По данным ученых их доля составляла более половины всех грунтовых вод пустыни[footnoteRef:51]. В отдельных районах содержание солей в колодцах достигало океанического уровня 35 г/л или, во всяком случае, было выше, чем содержание соли в Каспии и Арале (12 г/л). Между тем, человек, не привыкший к соленой воде, может употреблять для питья воду, содержащую 2,0 [51: 	Геллер С.Ю. и В.Н. Кунин. 1934 г. с. 70-93.] 

2,5 [bookmark: bookmark145]г/л растворенных солей[footnoteRef:52]. Возможно, уже в архаическое время в северных, более холодных районах страны существовал способ опреснения воды замораживанием. В.Н. Кунин сообщает, что жители Аральского и Каспийского побережий заготавливали пресную воду из “соленого” льда, складывая его в погребах. В ледяной корке засоление снижается до 0,5 г/л. (1950. с. 142,129). [52: 	Кунин В.Н. 1950. С. 129, 140, 143)] 

Как уже отмечалось выше, революционное значение для освоения Каракумов имело одомашнивание верблюда, круглый год пасущегося на подножном корму, представляющего незаменимый в условиях пустыни вьючный транспорт, дающий мясо,
легко снимаемую в период линьки шерсть. Из шерсти верблюдов делали веревки для крепления юрты, ткали ткань для мужских халатов, из кожи изготавливали обувь[footnoteRef:53]. [53: 	Оразов А. 1962. С. 302.] 

Верблюжье молоко (дуе-чал) получали практически непрерывно. Верблюдиц, рожавших каждый два года, можно было доить от 10 до 18 месяцев. В сутки одногорбая верблюдица-арвана при пятикратной суточной дойке (у коров она двухкратная) давала от 10 до 15 литров молока или до 2500 л за все время лактации. Сладковатое молоко верблюдицы отличается высокой жирностью и в чистом виде употребляется не всегда. Разбавленное соленоватой водой колодцев, “оно дает чрезвычайно вкусный напиток, отлично утоляющий жажду и голод”[footnoteRef:54] [footnoteRef:55] 75. [54: 	Кунин В.Н. 1950. С. 100-101.]  [55: 	Кунин В.Н. 1950. С. 101.] 

“Однако больше всего меня интересовало, откуда же Байджан берет воду для питься. Ведь временный сток продолжается очень недолго, иногда всего несколько часов, а о дождевых ямах, которые бы сохраняли в этом месте воду, я никогда не слышал. Старик рассмеялся. “Мы воды не пьем, а маток сосем. Смотри, мне 78 лет, а я хороший вьюк могу без помощников на верблюда повьючить”. У своего поля семья совсем или почти совсем не употребляет пресной воды. Приезжая сюда, Байджан берет двух-трех дойных верблюдиц, и молоко их вполне утоляет жажду”.15
Немаловажное значение для развития скотоводства играло то обстоятельство, что во ll-м тыс. д. н. э. и вплоть до конца первого тысячелетия д.н.э. Амударья периодически, стекала в Сарыкамыш и отуда в Узбой. В последующем этот сток прекратился, причиной чему стала деятельность земледельцев и строительство в дельте Амударьи дамб и плотин. Однако эти дамбы и плотины не могли долгое время быть препятствием для своенравной реки и потому, рано или поздно, вода пополняла ленту озер Узбоя, иногда соединяя его с Каспийским морем в районе Балханского залива. О соединении Узбоя с Каспием писали с V по II вв.: Геродот, Полибий, Страбо, Плиний, Плутарх, Птолемей. Самым устойчивым отрезком Узбоя был участок, соединяющий Амударью с Сарыкамышем по Кунядарье, где располагались земли древнего орошения. Участки реки за Сарыкамышем заполнялись реже.
Периоды маловодья в Узбойском регионе его жители были вынуждены переселяться в Южный Закаспий. Так, в XVII-XVI вв. д.н.э. отмечается передвижение населения с северо-запада на юг страны. Вероятно, интеграция кочевников северных степей и полукочевников Южного Туркменистана в Каракумах способствовала формированию нового типа культуры, исторически связанного с Прикаспийским центром орошаемого земледелия, с одной стороны, и традициями степной кочевой культурой Каракумов - с другой. Наиболее ярко этот тип прототуркменской культуры прослеживается в ворсовом ковроткачестве.
К коврам в широком понимании относятся разные изделия. По сложности изготовления в сторону роста их доли в быту туркменов идут: войлоки, безворсовые паласы (гладкотканые ковры, килимы), собственно ковры. На войлоке нарабатывался опыт работы с шерстью, орнаментом, техникой окрашивания и дубления шерсти. Но традиции войлочного ковра не предполагают обязательного перехода к ворсовому ковроткачеству. Древние тюрко- монголы предпочитали коврам войлоки. Ковров не ткали монголы, буряты, и до недавнего времени даже соседние с туркменами и родственные им киргизы, слывшие лучшими в изготовлении кошем.
Примечательно, в Каракумах, где жили скотоводы эпохи «степной бронзы» множество керамики, но вся она нерасписная, лепная, грубого качества. Отсутствие росписей говорит о том, что у степняков не было своей «художественной школы», своих «керамических архивов», на основе которых создавались орнаментированные ковры. На связь ворсового ковроткачества с оседлостью и полукочевым, но не номадическим скотоводством косвенно указывает и состав красителей для шерсти из растений. Дубители, например, приготавливали из золы местных растений: бозгунча, сазака, гузарлика (юзарлика), карка (каррагана), чогана, черкеза и адживы, ветвей тутовника. Протрава
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Туркменистан богат рыбой. Из 60 ее видов к промысловым рыбам относятся: осетр, белуга, севрюга, шип, лосось аральский, туркменистанский усач, сом, белый амур, судак, сазан и др. Рыбное стадо внутренних водоемов на 70 процентов состоит из пород, организованно завезенных с Дальнего Востока и Китая для биочистки каналов от водорослей (белый амур, хищная, пожирающая
все и вся змеегловка
- йылан балык, и др.). Туркмены употребляют рыбу в основном в жаренном виде, варить рыбу было не принято. (См. Новое. 1989. С.
61). Не престижность рыбы в рационе питания туркменов отчасти можно объяснить тем, что рыболовством в прошлом занимались разорившиеся скотоводы. Фотоархив ИТАР-ТАСС
готовилась из квасцов джугары (сорго), пшеницы, ячменя. Зола черкеза считалась лучшим закрепительным средством. Чоган употребляли как протравитель и закрепитель при окраске мареной76.
С помощью этнографических ретроспекций можно видеть, что ворсовое ковроткачество могло зародиться в Закаспии только в условиях полуоседлости, в районах, где можно было не только пасти тучные стада овец, но и было достаточно водных источников. Ковровые изделия Чаршанги и Бурдалыка (Лебап) ткались из особой мягкой и бархатистой шерсти каракулевых овец араби, ширози, комак. Предпочтение отдавалось нежной, исключительно весенней стрижки, длинной, нескурчивающаяся при прядении шерсти, светлой и белой, удобной для разнообразного окрашивания. Шерсть тщательно расчесывалась, второсортное уходило на изготовление кошм. Хорошие шерсти получали из откормленных (при отсутствии жира шерсть теряет блеск), перегонных овец. Суть перегонки состояла в том, чтобы промыть шерсть на живой овце, несколько раз перегнав ее через проточную воду77. В Кашкадарьинской области овцу не загоняли в воду, а, перевернув за ноги, полоскали в воде78.
В.Г. Мошкова считала, что туркмены унаследовали традиции ворсового ковроделия от своих предков древнего ираноязычного круга. И действительно, подавляющая часть туркменских ковров выполнена не тюркским
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В традиционной туркменской девичьей прическе четыре косы с накосными украшениями носили на груди (по две с каждой стороны). Кизилатрекский район, аул Шарлаук на р. Сумбар. Фото Г.А. Аргиропуло. Архив
ИЭА РАН, 1968 год
76 [bookmark: bookmark146]Мошкова В.Г. 1970. С. 237.
77 [bookmark: bookmark147]Она же. 1970. С. 31.
78 [bookmark: bookmark148]Она же. 1970. С. 238.
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(«гордеевым») узлом, а древнеиранским узлом senne79. Есть и другие сходства. Например, в современном туркменском ковре, как и в персидском, повторяется символ восьмиконечной звезды и свастики, символизировавшие четыре стихии и четыре стороны Света; ромб (особенно характерен для сартов Амударьи) - самый древний религиозный символ (женское начало). Путем простейшей операции прибавления двух крючков (гочаков -  «бараньих рогов») - ромб становится символом начала мужского. Магию оберега выполняет фигура треугольника.
Туркменские ковры принципиально отличны от персидских. С.М. Дудин полагал, что заимствования (сходства) в туркменском ковре с орнаментами соседей тонут в массе оригинально проработанного туркменами материала (1926. с. 110). Туркменскому ковру не свойственна свободная живописная игра линий80 «крикливость и пестрость» (с.м. Дудин). Цветовые и тональные комбинации четкие и вместе с тем переливчатые за счет умеренной плотности, сохраняющей эластичность ковра, и специальных приемов неравномерной стрижки ворса. Возникает игра цвета, тонов фона и узоров. Не по орнаменту, а по тонам и фону специалисты безошибочно отделяют туркменский ковер от сравнительно яркого персидского ковра, в котором всегда сохраняется неравномерность фона и орнамента - доминирует либо то, либо другое81. В туркменском ковре площадь фона почти никогда не превышает площади орнамента, а эффект доминирования фона возникает из-за одинаковости цвета фона и орнамента82.
Ворсовое ковроткачество требовало определенного уровня экономического достатка, стремления к роскоши и комфорту. Можно предположить, что, зародившись в энеолите, неповторимая культура туркменского ковроткачества продолжила формироваться в эпоху протогородских цивилизаций зоны орошаемого земледелия и отгонного, полукочевого скотоводства. Ковроткачество было своеобразным символом кульминации

продуктивности комплексного типа хозяйства. Не связанные с оседлостью степняки ограничивались производством кошм. То же самое происходило в условиях исключительно оседлого земледелия. Им, как показывают этнографические материалы, вынуждены были заниматься разорившиеся группы населения.
Но не только производство ворсовых ковров выделяло оседлых и полуоседлых степняков от номадов. Уже в эпоху поздней бронзы (VII-IV вв. д.н.э.) выявлены культурные отличия между восточными кочевниками евразийских степей (сако-скифами) и их собратьями в Приаралье (массагетами). В частности, для искусства первых характерен «звериный СТИЛЬ» (История Казахстана. 2003. с. 37), в то время как у массагетов Закаспия такой стиль не прослеживается[footnoteRef:56]. [56: 	Юсупов X. 1997. С. 75.] 

Античность. В эпоху античности появляются первые подробные письменные описания Закаспия и населяющих его многочисленных народов. Античный автор, «отец географии» Страбо (63/64 гг. д.н.э. - 23/24 гг н.э.), писал: «Для идущего от Гирканского (Каспийского) моря на восток справа простираются до Индийского моря горы, которые эллины [греки] называют Тавром; он (этот хребет) начинается от Памфилия и Киликии, простирается с запада без перерыва до сих пор и носит разные названия. У северных частей его живут геты, кадусийцы и амарды, как сказано, и часть гирканцев; затем народ паройэв, маргианов и ариев, и степь, которую река Сарний [современный Атрек или Сумбар] отделяет от Гиркании для идущего на восток и к Оксосу [современная р. Теджен]... Налево от этих [гор] живут скифские народы и кочевники, наполняющие всю северную сторону [пески Каракумы, степи Казахстана]. Скифов, начинающихся от Каспийского моря, называют даями, живущих дальше к востоку зовут массагетами и саками; других вообще именуют скифами, но каждый отдельный народ особым именем. Все же преимущественно кочевники. Из кочевников наиболее известны те, которые у греков отняли Бактриану: асии, пасийяны, тохары и сакараулы, вышедшие из страны, лежащей по ту сторону Яксарта [т.е. Мавераннахра], возле саков и согдианов, которую занимали саки. Из даев некоторые назывались апарнами, другие ксанфиями и писсурами. Апарны лежат ближе всех к Гиркании и к морю; другие тянутся также до стран, прилегающих к Арии. Между этими, и Гирканией, и Парфией до Арийцев лежит большая и безводная степь, по которой они бродили длинными путями, вторгаясь в Гирканию, Нисэю [городище Ниса под Ашхабадом] и равнины парфян. Эти [парфяне] согласились на дань, дань же состояла в том, что они дозволили им нападать на их землю и уводить добычу в известные времена. Если же они [скифы] действовали враждебно и сверх установленного времени, то происходила война, за которой следовали опять мирные договоры и новые войны. Таков быт и других кочевников, которые
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Брат и сестра. Аул Шарлаук на р. Сумбар, Кизилатрекский район. Фото Г.А. Аргиропуло. 1968 год. Архив ИЭА РАН
всегда нападают на соседей, а потом мирятся (с ними)»[footnoteRef:57]. [57: 	Цитировано по: Дорн. Б. 1875. С. 209-210.] 

Следует заметить, что связи современных народов с древними даже в работах крупных специалистов остаются крайне гадательными, гипотетическими, не подкрепленые достаточным количеством разнообразных фактов. Так, известно, что в VII-II вв. д.н.э. в Южном Приаралье жили народы, которые, помимо собственных этнонимов объединялись названием “массагеты” аналогично тому, как этноназвание туркмены с эпохи развитого средневековья и по сей день покрывает народы с разными субэтнонимами. Следы массагетов отдельные ученые видят в башкирском слове масагут (Кузеев Р.Г. 1971). Но к массагетам относили и туркменов, например, историк В.Н. Татищев (начало XVIII в.), исследователь Закаспия Г.С. Карелин (1836). Возможно, основанием тому послужил тот факт, что туркменов отождествляли с огузами, а в составе массагетов, по данным Птолемея (II в.), отмечено племя аугусии. С.П. Толстов предполагал, что аугусии могли быть огузами[footnoteRef:58]. Это слово, по С.П. Толстову, означало «река», «море», «речные», может быть и «морские». [58: 	Толстов С.П. 1935; 1950. С. 50.] 

А.Н. Кононов не соглашался с С.П. Тостовым, считая, что «приняв предположение С.П. Толстова об аугусиях-огузах-туркменах, пришлось бы пересмотреть все основанные на исторических фактах представления о происхождении и составе огузов» (1958. с. 8384). Позднее С.П. Толстов называл туркменов прямыми потомками дахо-массагетов (III-II вв. до н. э.)[footnoteRef:59], а туркменов-теке рассматривал как потомков тюркизированных в VI-VII вв. эфталитов. [59: 	См.: Агаджанов С.Г. и др., 1970.] 

По тому же пути определения этнического происхождения современных народов пошли другие ученые, сравнивания названия народов в древности и сегодня. Приведем некоторые примеры таких сопоставлений:
• даи (дахи) - род у туркменов и группировка Младшего джуса казахов - адай, адаевцы; так же называют туркменов-йомудов, и поныне живущих в исторической местности Дахистан, их соседи туркмены-геоклены, бравшие в жены йомудок (даи - дядя по линии
матери);
· [bookmark: bookmark149]древние сакараулы - местность Сакар и населяющее ее народ на востоке современного Туркменистана; также аул Сакар и родовая группа сакгар у геокленов в Юго-Западном Туркменистане;
· [bookmark: bookmark150]народ паройэв - современный туркменский род перец, а также два сохранившихся до сих пор (там же, где описывал их Страбо) названия старо-туркменских поселений Парав и Пурнувар.
Некоторые исследователи относят древних автохтонов (туров?) Закаспия к иранозычным племенам, жившим до образования в VI в. д.н.э. ахеменидской державы, покорившей значительную часть Центральной Азии[footnoteRef:60]. Тур, согласно «Шахнаме» Фердоуси, был сыном общеиранского легендарного царя Фаридуна. Он получил во владение местность, которую стали называть Тураном[footnoteRef:61]. О границах Турана можно судить по тому, что в средневековое время так называлась область в Западной Сибири. В состав туранцев входили разные народы, возможно и арии. Согласно последним данным, родиной ариев был «арийский простор» южной части Восточно-европейской равнины, а не предгорья Гиндукуша или Хорезм[footnoteRef:62] (Юсупов х. 1997. с. 1975-176). Казахские историки утверждают, [60: 	Пьянков И.В. 1988. С. 102-103.]  [61: 	Давыдов. 1991. С. 38.]  [62: 	Любопытно сопоставить это уточнение с утверждением казахских ученых «в свете последних открытий» о том, что родиной тюрков был не Алтай, а, с неолита, широкая лесостепная полоса Евразии - от Минусинской котловины на востоке, до Карпат на западе, а еще точнее - Волжско- Уральский регион (История Казахстана. 203. С. 25). Постсоветские казахские историки «отнимают» у Алтая центр тюрков, перенося его ближе к Казахстану, туркменские - переносят ариев из Таджикистана (арии считаются в новом Таджикистане официально предками таджиков) на степной простор Южной России, где доминировали скифы и сако-массагеты, т.е. и предки туркменов. Идет борьба и за привязку местных историй к событиям мировой истории. Так, казахские ученые считают, что битва 529 г. д.н.э. массагетов с персами произошла на Сырдарье, а туркменские - на Узбое (История Казахстана. 2003. С. 36; ЮсФЫупов X. 197. С. 76). Казахские историки, связывают геродотовских даев с казахами-адаевцами, турменские - с туркменской лексемой дай (дядя по матери). Казахские ученые считают, что парфянами являются «казахстанские» ираноязычные аланы (С. 42), историк Туркменистана X. Юсупов - массагеты (С.75).] 
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Женский серебряный перстень-печатка на два пальца. Музей краеведения г. Ашхабада, без инв. номера. Из старых дореволюционных приобретений. Фото Г. А. Аргиропуло. 1969 год. Фотоархив ИЭА РАН
\\
Каракалпакский эпос «Кырк'гыз», как Нартовский эпос осетинов насыщен описаниями девичьих дружин. Об этом же напоминают нам отголоски эпических сказаний Геродота о царице Томирис у массагетов. В средневековое время гинекократические (термин С.П. Толстова) сюжеты отражены в легенде хорезмийских узбеков о Тюрабек- ханым правительнице Хорезма, девушке-богатыре
Алтынай в эпосе «Кырк гыз» участвующей в борьбе с Надир-шахом. В Кабардинском эпосе «Нарты» показана отважная амазонка Даханаго. По сообщению византийского посольства Валентина, в VI в. в Приаралье правила женщина по имени Акгаз. В ингушских сказаниях действуют девичьи гарнизоны во главе с Гызляр'газбы'к, а в «Книге моего деда Коркута» - отважная Бурла-хатун с 40 стройными девами. Абульгази в XVII в. сообщает о 7 девушках бывших бегами огузского племени. В 1875 г. Н. Каразиным у чимбайских казахов записана сказка о женском ханстве. Снесарев сообщает, что в XIX в. женщины участвовали в битвах и набегах в Хивинском ханстве (Толстова Л.С. 1979)
Справа статуэтка начала нашей эры, найденная у стен древнего Мерва, в сравнении с традиционным женским головным убором. Фото Г.А. Аргиропуло, 1956 год. Фотоархив ИЭА РАН
Весь облик хасавы напоминает головной убор древних среднеазиатских богинь плодородия. Наибольшее сходство она имеет с головным убором женской статуэтки из маргианской коропластики I в. до н. э. (городище Гобеклы’депе) и с формочкой для отливки кушанского времени (городище Афросиаб)». «На наш взгляд, - пишет Н.П. Лобачева, - «хасава» отражает участие в этногенезе туркмен ираноязычного этнического пласта с земледельческим направлением хозяйства и свойственными для таких культур божествами аграрного культа» (Лобачева 2006. С. 87-88).
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что в I тыс. д.н.э. население Казахстана было европеоидным на 80 процентов и говорило на языке восточно-иранской группы90. Что уж говорить о степняках южнее, ближе к Ирану, где ныне расположен Туркменистан.
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Персидские авторы называли среднеазиатских скифов саками (V в.д.н.э.) и размещали их между древним Араксом (Амударьей) и Мургабом (современная территория юго-восточного Туркменистана). В Афганистане саки оставили свой след в топонимике. Историки видят родство саков с осетинами Северного Кавказа. Сака (сага) в иранском и осетинском языках означает «олень», вероятно, тотемное животное. В фольклоре осетинов много сюжетов и персонажей, сходных с образами скифского мира.
Саки распространяли свое влияние на земли от Каспия до Арала. Следы сакского происхождения туркменские лингвисты видят в современных туркменских этнонимах: сакар, саят, сайыны, сакав, зак, зык, шаг, шагал, шавман, чака, чакан, чакыр. Вместе с тем, обнаружено сходство саков с народами Азербайджана, а также с турками, казахами, киргизами, узбеками. Язык саков, как хуннов и хазаров, неизвестен. Одна группа ученых считает, что они были тюркоязычны (Н.А. Аристов, азербайджанский ученый Г. Гейбуллаев, каракалпакский исследователь Д. Аймурадов). Другие относят их к восточноиранской подгруппе (саки, массагеты, хорезмийцы, согдийцы, бактрийцы91, а слово «сак» связывают с иранским сеч, сек («собака» - якобы тотемом саков[footnoteRef:63]. Среди саков Южного Приаралья отмечена древняя практика деформации черепа, которая со II в. до н.э. распространилась на центральные районы Средней Азии[footnoteRef:64]. Искусственно вытянутые головы имели: тохары, кушаны, кангары, эфталиты, сарматы, аланы, протоболгары и авары. От трех последних в V-VI вв. Искусственная длинноголовость (ИД) была распространена в [63: 	Атаныязов С. 1994. С. 180]  [64: 	Ходжайов Т.К., 1983.] 

Европе среди франков, германцев, протоболгар - гепидов94.
После саков в Закаспии стали преобладать родственные им племена сарматов. Сарматы были расселены очень широко и соседствовали со скифами Причерноморья, жили за Танаисом (Доном), у Меотийского озера (Азовское море). Названия древних сарматов сохраняется в топониме Сармат (округ в Ташкенте, население казахи) и в этнониме рода самат каракалпакского племени мюйтен, а также у подразделения казахского рода телеу, Младшего джуса. С известным сарматским племенем сираков связаны многие топонимы и этнонимы у каракалпаков и дештикипчакских узбеков (Хорезмский оазис, долина Зеравшана, Ферганская долина, область Ташкента95). Для сарматов Поволжья был характерен обычай ИД. Если в сарматских захоронениях I в. до н.э. - I в. н.э. искусственно деформированы
35,7 [bookmark: bookmark154]процентов, то есть треть черепов, то в захоронениях позднесарматского этапа (II-IV вв. н.э.) деформированными оказалось уже 88 процентов96.
В конфедерацию сарматов входили: сираки, аорсы, аланы, роксоланы, языги. Считается, что эти этнонимы сохранились в измененном виде в названии некоторых родов и племен туркменов (предположительно: языры - языги, оламы - аланы). Пребывание аланов отмечено на Устюрте даже в XI в.
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Аланы расселялись на широком пространстве: в Поволжье, в Южном Урале, Закаспии, там же, где и сарматские племена. Аланов относят к средиземноморской подрасе европеоидов. Они имели, как и часть современных туркменов, узкое, вытянутое, высокое лицо, умеренно высокие глазницы, слабо наклоненный лоб и среднеширокую форму головы сильно выступающими носовыми костями97. Их соседями были представители «казахской» южносибирской расы, под влиянием которых
90 [bookmark: bookmark158]История Казахстана. 2003. С. 38.
94 [bookmark: bookmark159]Войков. 2010.
91 [bookmark: bookmark160]Лившиц В.А. 1962. С. 131-146.
95 [bookmark: bookmark161]Ономастика, 1978. С. 9-10.
96 [bookmark: bookmark162]Фирштейн Б.В. 1970.
97 [bookmark: bookmark163]История Казахстана. 2003. С. 183.

аланы были частично монголоидизированы.
[bookmark: bookmark164]А.А. Росляков считал, что аланы - потомки сарматов и массагетов - главенствовали в закаспийских степях с начала новой эры и позднее. От них у туркменов сохранялся обычай уродовать голову ребенка, делать ее вытянутой, а также мужской головной убор тельпек, возможно красный халат, детали конской сбруи и т.п. (1962. с. 11-12). В прошлом папахи туркменов-оламов были высокими, с верхом из цветной материи. У осетинов, ингушей и чеченцев бытовали также папахи с высоким меховым околышем и верхом из ткани[footnoteRef:65]. Высокие папахи с суконным или бархатным верхом надевались осетинами в торжественных случаях[footnoteRef:66]. [65: 	Студенецкая Е.Н.1989. С.35, Табл.З.]  [66: 	Гаглоева З.Д. 1964. С.228; см. также: Толстов С.П. 1938. и 1948.] 

Нагрудные и наплечные серебряные украшения текинцев, йомудов и сарыков - гульяка и бозбент - не известные среднеазиатским соседям туркменов, сходны с золотыми и бронзовым украшениям скифо-сарматского круга из могильников VI-VIII вв. в Северной Осетии[footnoteRef:67]. Нагрудная брошь гуляка - с культом солнца массагетов. Первоначально она была распространена среди йомудов, затем, через геокленов стала популярной среди туркменов-теке и других туркменских народов. Ныне она является украшением всех туркменских женщин. К гунносарматскому времени восходит традиция украшать женскую одежду серебряными бляшками. На связь современных туркменов с античным населением указывают сохранившиеся в туркменском быту XX в. бронзовые и серебряные бляхи и пряжки поясов праздничной одежды, женские головные уборы. [67: 	Васильева Г.П. 1977. С.100.] 

Также не имеют аналогов в археологическом и этнографическом материале Средней Азии типичные для западных и северных туркменов формы серег и подвесок. Параллели этому есть на Северном Кавказе, в средневековых склепах горной Ингушетии XV-XVII вв., где были найдены височные подвески, очень близкие и по форме, и по размерам к йомудским круглым серьгам гулак- халка. Эти серьги, а также головной убор хасава у оламов, элечей, зеки, хатаб и мукры, как показано в работах ГЛ. Васильевой, обнаруживают сходство с украшениями аланов VI-VIII вв. (1979. с. 201).
Аланы известны в китайских источниках с IX в. д.н.э. как яньцаи. Делились на басантетов (массагетов) и ойриш аланов. Освободившись со II в. н.э. от опеки печенегов, стали называться аланами (букв, «независимыми”). По В.С. Расторгуевой и Д.И. Эдельман, алан - конечная форма от этнического и фольклорного самоназвания осетинов ollon - восходящий к orjana (арийский), (т. 2.2003. с. 223).
Аланы жили между Аралом и Уралом[footnoteRef:68]. Примечательно, что оламы-туркмены жили рядом. По преданиям они пасли скот на Мангышлаке, где имели укрепление Алан. В Хорезме сохранились остатки крепости Алан-кала. Возможно, аланы были тюркизированы гуннами в IV в. Затем продолжительное время населяли местность Вас или Уаз на юге Хорезма[footnoteRef:69]. В северной части урочища Уаз (Ваз) находится русло древнего канала Ходжа-мияр-алан. В низовьях канала - развалины с тем же именем. В том же районе находятся остатки крепости Мириш-кала[footnoteRef:70], название которой, вероятно, связано уже непосредственно с племенем олам, одно из родовых подразделений которого называется Мириш-кар. Топоним Уаз отмечен в Северной Осетии. Так называется горная вершина к северу от с. Донифарс в Дигорском районе[footnoteRef:71]. [68: 	Алиев И.И. 2003.]  [69: 	Бахтиаров,1930. С.40.]  [70: 	Вайнберг, 1962. С. 45.]  [71: 	Цагаева,1975. С.303.] 

Аланы Кавказа (дигорцы у осетин) составляют ныне 1/6 часть осетинского этноса и «изрядно растеряли свои древние этнические признаки». Так же и в Туркменистане, предки массагетов- аланов представлены миниатюрным народом оламы, живущем группами в Ходжамбасе, в Чаршангинском районе (село Олам), вокруг г. Керки, кварталами в Самарканде, в Сурахандарьинской области, Термезский район, село Кепдерхана, в Джиликульском районе Таджикистана. Этноним алан встречается также у другого ныне небольшого народа - туркменов-емрели в Афганистане, а также среди крупных туркменских этносов: салыров, йомудов-карачока. Топонимы Аламдепе сохранились в Иолотани и Серахсе (Марыйский велаят Туркменистана). Пребывание их также отмечено в Кашкадарьинской области Узбекистана.
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Как было сказано выше, оригинальный антропологический облик предков туркменов еще в неолитическое время формировался под влиянием переселенцев в Северный Хорасан
и Закаспийские степи из Северной Африки, Ирака, Ирана, Афганистана, Северной Индии, с одной стороны, и монголоидизации с востока - с другой. Элементы последней прослеживаются в памятниках с середины I тыс. д.н.э. (ранний железный век, Красноводский полуостров, Геодаг-1)[footnoteRef:72]. Монголоидизация совпадает по времени со случаями искусственного вытягивания черепов детям в Средней Азии в V-III вв. до н.э. (Трофимова Т.А., 1968). При этом интересно, что деформированные черепа принадлежали исключительно женщинам. Найденные на территории Ливана, Кипра и Крита черепа с искусственной деформацией, датируемые глубокой древностью (VII-II тыс. до н.э.), были также исключительно женскими106. [72: 	Аскаров А.А. и др. 1990. С. 54-57.] 

Античное время характеризуется усиленным переселением номадов с Востока и монголоидизацией, при параллельном росте ИД. Согласно раскопкам в Центральных Каракумах X. Юсупова и обработке его материалов антропологами Г. Гельдыевой и Н.А. Дубовой, в последние века до н.э. и первые века н.э. (время массагетов и аланов) по Узбою уже жили люди с более короткой головой и узкой черепной коробкой, с более низким и узким лицом, с более высокими и узкими орбитами глаз, более узким носом, чем у населения Приаралья (VII-II вв. д.н.э.), Центрального Казахстана и Мавераннахра. Эти новые группы были уже не ярковыраженными долихоцефалами древности, среди них было много среднеголовых.
Естественная долихоцефалия (ЕД) продолжала быть характерной для региона Сарыкамышья в III-IV вв.107 Это были рослые, длинноголовые протоевропеоиды. Однако и там на найденных черепах иногда прослеживается двойная кольцевая деформация108. 83 процента всех позднесарматских черепов имели признаки кольцевой и лобно-затылочной деформации109.
Обобщая выводы своих коллег, антрополог
В.В. Гинсбург писал: «Мы пока не можем судить о действительном соотношении разных антропологических типов в античное время и средние века на территории Туркмении» (1977. С. 26). Но главной тенденцией антропологического развития в Закаспии последних двух тысячелетий ученый называет нараставшую под влиянием южносибирской расы монголоизацию (1959. С. 31).
Вместе с тем, исследования антропологов тагарской культуры, проведенные 20 лет спустя показали, что в III-VIII вв. в Южной Сибири жители были европеоидными, имели длинноголовые иранского типа черепа, с небольшой монголоидной примесью и грацильностью. Таким образом, влияние брахицефальных тюрков110 Тюркского каганата в это время не могло быть определяющим не только для Закаспия, но и более обширных пространств на севере, вплоть до появления огузских племен в степной пастбищной (неоазисной) зоне. В связи с открытием тагарской культуры европеодов с длинными черепами в Южной Сибири, вероятно, следует поставить под сомнение, что нашествие с Южной Сибири и Монголии в раннем средневековье (с середины IV в.) должны были изменить антропологию Закаспия. Авары, пришедшие из Монголии в VI в., могли быть европеоидами. При этом, следует особо подчеркнуть, что уже в эпоху раннего средневековья население края было антропологически неоднородным. Эта неоднородность была результатом смешения разных по облику типов этнических групп, при доминировании европеоидного иранского типа111.
Как показали последние исследования известного туркменского палеоантрополога О. Бабакова, эпоха античности изучена лучше, чем другие эпохи. В краниологических сериях из Западного Туркменистана преобладает тип Среднеазиатского Междуречья. Средиземноморский тип, характерный для предшествующих эпох, совсем не представлен. В этот период увеличивается доля брахикранных черепов с небольшой примесью монголоидности и искусственной деформацией кольцевого типа112.
Оазисная же часть Турана находилась под влиянием иноземной европеоидной культуры: ахеменидов, элинов, парфянов, сасанидов, арабов. Образование в VI- IV вв. д.н.э. среднеазиатских сатрапий в составе Ахеменидской державы, вероятно, привело к появлению в Северном Хорасане длинноголовых пришельцев из Персии. А. Македонским, поощрявшим смешанные браки, было переселено в Центральную Азию 14 тыс. греков и македонян. Такую же политику, возможно, проводили и парфяне, говорившие на восточно-иранском языке. Во II в.д.н.э. в Маргиану было приведено ок. 10 тыс. римских легионеров (наемников), плененных после разгрома парфянами армии Красса. Политика заселения Северного Хорасана европеоидами- персами продолжилась после парфян, при персидской династии Сасанидов. Раскопки на некрополях древнего Мерва (Байрамали) показали, что население Северного Хорасана
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Туркменка-йомутка. Село Аджияб на берегу Атрека у границы с Ираном. Фото Г.А. Аргиропуло. 1969 год. Фотоархив ИЭА РАН
было, главным образом, европеоидным и длинно- и среднеголовым вплоть до VIII в. В 671 г. наместник Хорасана направил за Амударью 50 тыс. семей арабов[footnoteRef:73]. Другой автор сообщает, что ок. 672-673 гг. в Хорасан было переселено 200 тыс. арабов[footnoteRef:74]. Близость указанных дат и возможная путаница в расчетах семей или просто людей заставляет предположить, что речь об одной и той же акции. Конечно, переселенцев всегда было меньше, чем коренных жителей. Л.В. Ошанин замечает, что арабы и местное население, смешавшись, из переднеазиатских стали больше походить на среднеазиатских европеоидов (1957. ч. 1. с. зз). Административно-териториальное деление империй базировалось на родоплеменном составе народов и потому консервировало локальные культуры, а не разрушало их. [73: 	История Узбекской. Т. 1. кн. 1. 1955. С. 142.]  [74: 	Хазанов А.М. 2002. С. 199.] 

Уступавшие в численности местным жителям переселенцы были привилегированным сословием, которому по внешним признакам стремились подражать брахицефалы из местной знати, что могло способствовать укреплению обычая ИД. Формирование колоний имело целью создать слой посредников власти из местного населения. Подражание не могло нарушить основ бытовой культуры автохтонов оптимальной для местной природной среды. Иноземная культура, была слабо приспособленной к новой ойкумене. Через определенное время колонисты растворялись среди автохтонов. При этом не будем забывать, что в числе переселенцев в оазисные ареалы были и «номады» степей Закаспия.
Завоеватели и переселенцы из Персии и Передней Азии, Кавказа, Европы приносили в Закаспий новые формы ведения оседлого хозяйства, государственности, позволявшие строить гигантские ирригационные сооружения. В античное время возникают магистральные каналы шириной до 30 м, плотины, дамбы и т.п., строительство которых требовало организации массовых ирригационно-мелиоративных мероприятий[footnoteRef:75]. Расширяется сеть поселков городского типа, развивается ремесло, торговля, строительное дело, совершенствуется аппарат управления. [75: 	Лисицына Г.Н. 1965. С. 7, 9.] 
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Тамд'ыр - конусообразная печь из глины, смазанной с двух сторон пахсой (глиной с соломой), полукруглой формы (выс. ок. 1 м), с 4 отверстиями в нижней части для поступления воздуха к огню. Тамдыр нагревают ветками верблюжьей колючки, саксаула. Еще в 20-х гг. XX в. даже в тех кочевых аулах, которые примыкали к оазисам, хлеб пекли в золе, тамдыров было мало, строили их крайне примитивно: рыли ямку и обмазывали ее стенки глиной. Различают тамдыры с двумя и четырьмя отверстиями (керу'к) для нижнего притока воздуха в печь
Растирка обжаренного хлебного зерна на ручных каменных жерновах для приготовления древнеогузского блюда «талхан» (смесь толокна с маслом). Послевоенное время. Фотоархив ИЭА РАН
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Номады нуждались в продуктах земледелия и ремесла. Абульгази-хан писал: «Туркменов, попавших в Мавераннахр сначала называли тюрками. Через 5-6 поколений под влиянием климата подбородки у них стали короткими, глаза большими, лица маленькими, носы крупными»[footnoteRef:76]. В трактате Джихаза (сер. IX в.) говорится, что тюрки и хорасанцы, по существу, являются одним и тем же народом, имеют сходные характеры и населяют смежные земли, пришлые поселенцы легко становятся неотличимыми от коренных жителей, находятся с ними в отношениях «патрон-клиент» и через эти отношения различия еще больше стираются. К.Э. Босворт критикует Джихаза и сомневается в глубокой тюркизации Хорасана. Иранизированных («похожих на тюрков») было легко отличить от тюрков, постоянно прибывавших с Алтая[footnoteRef:77]. [76: 	Кононов А.Н. 1958. С. 57.]  [77: 	Босворт К.Э. 1981. С. 22.] 

«Те черты у тюрков, которые считаются указанием монгольской примеси, на самом деле в значительной степени составляют общее коренное достояние тюрков и монголов, ибо из народностей Азии монголы к тюркам стоят ближе всех»[footnoteRef:78]. Достаточно сказать, что тюрки, как и монголы были брахицефалами, с внешне сходным разрезом глаз, скудной волосяным покровом на щеках, с широкими, хотя и менее выступающими, чем у монголов, скулами. [78: 	Аристов Н.А. С. 320, 328.] 

Сближение степняков и оседлых жителей Хорасана и Мавераннахра Vl-Х вв. происходило как два встречных потока: иранизация оседавших тюрков (начальная стадия) и тюркизация пришлых и местных иранцев, зависимых от военной аристократии степняков. Иранизация, прежде всего, затронула тюркскую элиту, которая заимствовала у персов глубокие традиции оседлой государственности. Тюрок Сул или Султигин в начале VIII в. был правителем Дехистана, отгороженного в раннем средневековье от Ирана стеной Хосрова Аннуширвана. Он был воспитан на иранской культуре, исповедовал зороастризм, а его потомки достигли высокого положения в Аббасидском халифате на культурном поприще[footnoteRef:79] [79: 	Босворт К.Э. 1981. С. 24.] 

[bookmark: bookmark168][bookmark: bookmark169][bookmark: bookmark170]ОГУЗЫ
В китайских летописях впервые слово «тюрк» встречается в 542 г. В VIII в. китайская энциклопедия «Тун-дян» упоминает страну между Аралом и Каспием Тйо-кйо-монг. В предшествующее время эта местность называлась Янцай (Аланья), а затем Суте, Сутего[footnoteRef:80]. Страна стала называться Тйо-кйо-монг после того, как Аланья-Янцай была захвачена гуннами. Но население продолжало оставаться преимущественно аланским. До 80 процентов аланских черепов на юге Урала и в Башкирии имело намеренно вытянутые черепа (Войков ж. гою). Китайские источники и мусульманские авторы указывают, что древнейшее население северной степной полосы Средней Азии было европеоидным[footnoteRef:81]. Казахские ученые также связывают раннюю тюркизацию региона и возникновение протокипчакского языка с монголоидизацией и сменой («размывом») сако-скифского протоказахского этнического массива волнами миграций хуннов (I-V вв.)[footnoteRef:82]. Палеоантропология Венгрии и письменные источники (Аммиан Марцелин (IV в.) и Иордан (VI в.) подтверждают гипотезу о выраженной монголоидности гуннов, вторгшихся в Европу в IV в.[footnoteRef:83] [80: 	Бартольд В. Собрание сочинений. Т. 2 М. 1963. С.260.]  [81: 	Ошанин Л.В. 1957. С. 20.]  [82: 	История Казахстана. 203. С. 45-46, 47.]  [83: 	Ошанин Л. 1957. С 27.] 

Тюрко-монгольские племена объединялись в конфедерации - политические образования, состоявшие из родственных и подчиненных им неродственных этносов. Одна из таких конфедераций называлась огузами, вероятно, по имени верховенствующего в ней этноса- племени. Каким бы ни было родство гузов или огузов с упомянутыми ранее аугусиями античности, временная дистанция в несколько веков достаточно велика, что дает право пока говорить о случайном совпадении этих названий. Средневековые огузы до массового передвижения на юго-запад населяли в основном северные районы Центральной Азии, а античные аугусии жили в районе Узбоя. Античные аугуссии могли быть более европеоидами, чем монголоидами, а средневековые, испытавшие
влияние гуннов, более монглоидами, чем европеоидами. В этой связи интересна мысль Л.В. Ошанина о том, что «исходные ядра народов могут формироваться в различные исторические эпохи и на территориях, весьма удаленных одна от другой»[footnoteRef:84]. [84: 	Ошанин Л.В. 1957. С. 29.] 

К VII в. народы, входившие в огузскую конфедерацию уже занимали некоторые области Северного Ирана (Хорасан) и Афганистана (Сеистан). В VIII в. они упоминаются в китайских источниках «Тань-шу» под именем турко- тукюйского поколения гэса[footnoteRef:85]. В том же VIII в. они заселили степи Приаралья. К IX - началу X в. огузы занимали степи от нижней Сырдарьи и Арала до территории расселения хазар и волжских болгар на западе. [85: 	Аристов Н.А. С. 310-311.] 

С огузами связано политическое возвышение группы племен, входивших в состав конфедерации огузов и носивших имя «туркмены». Причем, это туркмены не Закаспия, а Кавказа и Малой Азии, близкие к азербайджанцам. Совпадение огузо- туркменских родоплеменных этнонимов с названиями азербайджанских субэтносов отмечены в 80 случаях, с киргизскими и казахскими - в 60, с башкирскими[footnoteRef:86] - в 30, с алтайскими - в 15 случаях[footnoteRef:87]. Насколько велика связь огузов с туркменами Закаспия? [86: 	См. также: Васильева Г.П. О некоторых общих элементах в культуре туркмен и башкир в связи с их этногенезом // Археология и этнография Башкирии. Т. IV. Уфа, 1971. С. 199—204]  [87: 	Атаныязов С. 1994. С. 16.] 

Н.С. Баскаков утверждал, что «если основой туркменского языка является огузской, то и доминирующим элементом в формировании данного народа были огузы»128. Однако известные историки полагали, что между туркменами и огузами ни на каком этапе их этногенеза не может быть поставлен знак равенства129. А. Джикиев, считает, что туркмены и огузы, в этнографическом и антропологическом отношениях были крайне неоднородны. Поэтому говорить о единых туркменских или огузских признаках нет никаких оснований (1991. с. 293).
Версия происхождения названия «огуз», как «бык» уже давно не считается единственно верной. Ошибочно переводить имя огузов и как «тур», связывая огузов с назанием местности - Туранской низменностью и якобы с существовавшим народом - туранцами. Корень ок в слове огуз, означает «род» и этимологически связан со старотюркским словом ог - «мать». К этой же основе восходят древнетюрские слова огул - «потомство», «сын» и огуш - «сородич».
Происхождение огузов в историографии крайне запутано, вероятно, в виду вхождения в политическую конфедерацию разных народов. Китайские летописцы считали огузов потомками хунну. К потомкам хуннов Ж.Дегиль (1756) относил и туркменов. По Рашид-ад-дину (1247-1318 гг.), огузы состояли из 24 племен (народностей). Это деление сближает огузов с эфталитами, а эфталитов с хунну. Л.В. Ошанин настаивал на том, что длинноголовость была свойственна огузам, которых он относил к потомкам скифо-сарматов130.
По своей антропологии среди огузов встречались даже светловолосые и голубоглазые. Но в основной массе это были тюрко-монголоидные этнические группы. Антропологического материала для окончательного определения типичного облика огузов не найдено. По описаниям Абульгази они были монголоидными, но после переселения в Мавераннахр с Иссыккуля обрели европеоидные черты131.
Авторитетный, почитаемый Л.В. Ошаниным, палеоантрополог Г.Ф. Дебец писал, что типичная внешность огузов характеризовалась: «широкими лицами, маленькими глазами, плоскими носами, малым количеством волос» на лице132. Об этом же отличии огузов от рослых длинноголовых, возможно, с легким налетом монголоидности туркменов Закаспия писал А.Ю. Якубовский, ссылаясь на сообщения X в. ал-Масуди (1954. с. 6; митт. т. 1. с. 66). Другие авторы, независимо друг от друга утверждали, что закаспийцы смешались с огузами, что привело к возникновению туркменов.
Так, в VIII в. в арабских хрониках туркмены показаны отдельно от огузов. А во 2-й половине X в. арабский географ Макдиси (он считается
130 [bookmark: bookmark171]Ошанин Л.В. 1957. Ч. 1. С. 27.
128 [bookmark: bookmark172]Баскаков, 1960. С. 98.
131 [bookmark: bookmark173]Бабаков О. 1988. С. 5.
129 [bookmark: bookmark174]Росляков А.А. 1955; Агаджанов С.Г. 1963.
132 [bookmark: bookmark175]Утби XI в. - см. Дебец Г.Ф. 1948. С. 284-285.
МЕСТНЫЕ АНТРОПОЛОГИЧЕСКИЕ ТИПЫ (из коллекции Л.В. Ошанина)
[image: ]
Ярко выраженная долихоцефалия Закаспийского типа.
Туркмен -теке
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Туркмен-теке. Южный Туркменистан. Ярко- выраженный европеоид Закаспийский типю.
Долихоцефалия неискусственной деформации
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Монголоидный тип, похожий на американского индейца: выпуклый нос, пониженный эпикантус. Казах с долины Талас
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Подчеркнуто выраженный европеоидный тип из центрально-азиатского междуречья. Таджик из Бухары
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Базисный европеоидный среднеазиатский тип.
Ягнобец из кишлака Науметкан на реке Ягноб
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Подчеркнуто выраженный европеоидный тип центральноазиатского междуречья. Таджикская девочка из Чуста
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Тип европеоидной расы центральноазиатского междуречья.
Узбек из Самарканда
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Таджик из Бухары. Европеоидный брахоцефальный тип Центральной Азии
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Слегка монголоидный долихоцефальный европеоидный тип. Туркмены-геоклены
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Узбек из Самарканда. Европеоидный брахицефальный тип Центральной Азии
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Туркмен-геоклен. Долихоцефальная европеоидная закаспийская раса
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Европеоидный мезакефальный тип.
Туркмены-геоклены
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Туркмен народа теке. Южный Туркменистан. Ярко выраженный европеоид Закаспийского типа. Гиперудлинение головы, результат искусственной деформации
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Перс из окрестностей г. Мешхеда (Иран).
Долихоцефальный тип хорасанской расы
первым толкователем лексемы «туркмен») ставил огузов и карлуков под туркменами[footnoteRef:88]. А-Р. Бируни в XI в. считал, что «это род аланов и асов, и язык их теперь смешанный из хорезмийского и печенежского» (1941); он также утверждал, что туркмены - это тюрки, смешавшиеся с мусульманским ираноязычным населением Хорасана. [88: 	Кононов А.Н. 1958. С. 99.] 

М. Кашгари в XI в. указывал, что туркмены
· [bookmark: bookmark176]это огузы и карлуки с измененным языком и смешавшиеся с ираноязычным населением[footnoteRef:89]. [89: 	МИТТ, 1939. Т. 1. С. 309-313.] 

Рашид-ад-дин (1247-1318) писал, что огузы переселились в Мавераннахр, Иран и под влиянием природы стали похожими на таджиков (1952. с. 85).
Абулгази в XVII в. попросту повторил версию Рашид-ад-дина.
«Подобными тюркам» считал туркменов французский историк Де Эрбело (1789), Х.Г. Раверти (1881), М.Т. Хаутсман (1888), советский историк А.Ю. Якубовский (1947).
По Н.А. Аристову, туркмены - это тюргеши, имевшие в 704-756 гг. свой каганат. Тюркский аффикс иш - синоним персидского монанд = похожий. Под именем торков, тюргеши к XI в. явились на Днепр в союзе с узами-кипчаками, оттеснив печенегов на запад. Имя торков исчезло в конце XII в. Вероятно, они слились с половцами (Аристов н.А. с. зоз, с. 31 о). Сходной позиции (туркмены
· [bookmark: bookmark177]потомки торков) придерживался М.Н. Карамзин (1833). В. Котлович (1948) считал, что туркмены - потомки тюргешей, «туркмены» - синоним имени «тюргеши». П.И. Голубовский (1884) полагал, что узы - это торки, и от последних выводил туркменов- сельджуков.
А.А. Росляков (1955), С.Г. Агаджанов (1963) писали, что туркмены формировались путем смешения восточных тюрков (огузов) с дахами, массагетами, аланами, эфталитами Закаспия[footnoteRef:90]. [90: 	Большой обзор толкований и мнений по этой теме дан в статье советских историков и в комментариях А.Н. Кононова к рукописи Абульгази-хана (См. Кононов А.Н. 1958; Агаджанов А.А., Каррыев А.К., Росляков А.А. 1970).] 

Как бы там ни было, мы не в праве отрицать, что в созданные огузами племенные политические конфедерации вошли местные степные племена: аланы (предки сарматов, живших в Западном Казахстане и Приуралье), эфталиты, кипчаки, а также салыры, отмеченные арабскими источниками на Амударье еще в VII в.[footnoteRef:91] и др. Местные народы приняли огузские этнонимы и стали ассимилироваться с огузами, сохраняя обычай искусственного удлинения черепной коробки своим детям. В отличие от населения древней эпохи, связи с которым у туркменов гадательные, в огузское время появляются названия народов, с которыми связано возвышение собственно туркменов. Это салыры и баяндуры. [91: 	Аристов Н.А. С. 415.] 

С салырами связывают свое происхождение большинство крупных туркменских племен современного Туркменистана. Баяндуры в Киевской Руси были известны как берендеи[footnoteRef:92]. Они пришли в Среднюю Азию с гуннами в VI-VIII вв. Вместе с эймюрами (туркменами-емрели) баяндуры входили в состав Уйгурского каганата, распавшегося в 840 г. В X в. они также были известны как прииртышские кимаки в составе огузов и играли главную роль в Кимакском каганате. Вместе с огузами баяндуры покорили Кавказ и Малую Азию. Согласно «Книге моего деда Коркута», баяндуры объединяли племена чаундур (човдуры), чепни, салыр, эймюр (емрели), алаюндлу, уракир, игдир (игдыры), бюкдюр, йавак и кынык. В XI в. баяндуры упомянуты в списке огузо-туркменских племен М. Кашгари. В том же XI в. они в основном эмигрировали в Малую Азию, Ирак, Сирию, Кавказ. Численность в середине XV в. ок. 0,5 млн. чел. (84 тыс. киб.). Они же сыграли важную роль в возвышении династии Узун Хасана (1453-1478), основавшего в конце 1460-х в райне Диярбекира (Турция) государство Ак-Коюнлы. Они участники захвата Армении, Азербайджана, Ирака и Западного Ирана. На баяндыров рассчитывали послы Венецианской республики (Иосафат Барбарос, Катерино Зено и Амвросий Контарини), искавшие помощи у Узун Хасана в борьбе с турками-османами. В 1473 г. баяндуры были армией османских туркменов. В последующем ослаблены войнами с Сефевидами. [92: 	Савинов Д.Г. 1992. С. 28.] 

В Закаспии, по С.Г. Агаджанову, с конца X - начала XI вв. туркменами стали называть карлуков и халаджаей с Сырдарьи и Семиречья[footnoteRef:93]. Каганат карлуков распространил свою гегемонию по всей Центральной Азии после Таласской битвы 751 г. З.Б. Мухамедова обращает внимание на то, что у М. Кашгари огузы - это туркмены, но в другом месте, туркмены - это карлуки, а затем, что они [93: 	Агаджанов С.Г. 1991. С. 5.] 
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же - кипчаки[footnoteRef:94]. Один из приамударьинских районов современного Туркменистана с древних времен носит название Карлюк. Там же существует и район Халач. Название созвучно с халаджами, о которых писал С.Г. Агаджанов. [94: 	Мухамедова З.Б. 1973. С. 11,202.] 

Легенды. В IX-X вв. огузами стали называться почти все тюркоязычные степные этносы западной Средней Азии. Они используют имя «огуз» в качестве политонима, корректируют свои генеалогии в пользу прямого родства с легендарным Огуз-ханом, жившем на Иссыкуле 4-5 тыс. лет назад, вместе с тем, с его внуком, родившимся на тысячелетия позже (!?) Салор-Казаном.
В легендах народа говорится, что имея общего предка по отцовской линии (Огуз-хан, Салор-Казан (каган), туркмены произошли от разных матерей. Так, сарыки по материнской линии считались племянниками казахов, салыры - каракалпаков, а теке - племянниками иранцев (персов). И действительно, как установил А. Джикиев, в составе туркменов- теке было сравнительно меньше названий огузского происхождения (1991. С. 330). Помимо частично огузированных племен, в состав туркменской конфедерации вошли этносы никак не связывающие себя с огузами: буркас, олам, агар, эски, сакар, нохурли и др. Добавим к этому, что в составе современных туркменов нет ни одного этноса-народа с именем огуз, за исключением подразделения в составе северных туркменов-йомудов (окуз).
Итак, Огуз-хан из Иссыккуля - не местный, но родство с ним политически консолидирует пришлых и местных. Матери у туркменов этнически разные, что позволяет поддерживать политические отношения с казахами, каракалпаками, иранцами, с одной стороны, и туркменами - с другой.
Коневодство. Основная масса конского поголовья кочевых огузов, вероятно, состояла из низкорослых степных пород, с обильной молочностью и хорошими мясо-сальными качествами[footnoteRef:95]. [95: 	Агаджанов С.Г. 1969. С. 91] 

Совершенно по иному обстояло дело с коневодством у туркменов. Туркменская породистая лошадь отличается легкой сухой головой, длинной тонкой шеей, длинными, чрезвычайно сухими ногами, подобранным животом, тонкой кожей, редким волосом хвоста. Судя по барельефам древней Ассирии, кони такой изящной красоты вперые появились на Ближнем Востоке. Туркменская породистая лошадь более спортивная, чем транспортно-ездовая. Определялась М. И. Белоноговым как самостоятельно развивающийся тип древней лошади «при помощи которой было создано все культурное конно-заводство мира», в частности, арабские и английские скаковые. Про красивую девушку туркмены с восхищением говорят «Ат ялы!» - «Как конь!».
По намеренному или нет заблуждению, лучшими считались не ахалские (топоним Ахал позднего происхождения), а йомудские кони, разводимые в долине реки Атрек (древний Дахистан), и в Хиве (древний Хорезм), а также среди туркменов, живущих на границе с Афганистаном1. Скакуны северных туркменов йомудской породы уступали ахалтекинской породе в резвости, но превосходили их по выносливости. Кроме йомудской, в Северном Туркменистане разводили хорасанскую породу. Этим занимались туркмены карадашлы, емрели и човдуры. Породистых коней держали исключительно для верховой езды, в сельскохозяйственных работах использовали крайне редко. Искусством воспитания лошадей у йомудов особено славились туркмены- ушаки, имевшие самых лучших лошадей[footnoteRef:96]. [96: 	Васильева Г.П. 1969. С. 11-112.] 

Коневодство у туркменов ахалтеке существовало в очень ограниченных размерах и существенного значения в хозяйственной жизни не имело, лошади служили в основном для верховой езды и лишь в небольшом количестве шли на продажу[footnoteRef:97]. Тоже самое наблюдалось среди йомудов Прибалханья, но в районах Атрека, Гургена, Каракала лошадь использовали для земледельческих работ, а также как вьючный транспорт в торговых делах[footnoteRef:98]. У геокленов, например, лошадь была в каждом доме, но чаще рабочая (ябы). Скаковых лошадей имели только те, кто участвовал в аламанах, или очень богатые люди. [97: 	Кениг В. 1962. С. 245.]  [98: 	Оразов А. 1962. С. 302.] 

У туркменов, за редким исключением, не было табунного коневодства, как например, у их соседей казахов. Исключение составляют туркмены-човдуры, ставропольские туркмены (конфедерация эсен-или), а также предки аланов - туркмены-олам. Не ясно, является ли это исключение отголоском огузской культурной ассимиляции, или это произошло под влиянием казахов и калмыков.
Туркменское коневодство называют племенным, имея в виду, что они специализируются на выведении породистых лошадей. Легендарным
предком лошадей (алтын пири) туркменов считается крылатый Дюль-Дюль - конь халифа Али, на котором он совершал различные подвиги.
Туркмены никогда не употребляли в пищу конину, не пили молоко кобылиц[footnoteRef:99], в отличие, опять-таки, от соседнего с ними народа - казахов, с которым туркмены жили веками рядом. Чистопородных туркменских лошадей всегда было немного, от 2 до 3 тыс. голов по всей стране. В конце XIX в. в Иолотанском оазисе в среднем на каждые две семьи приходилась одна лошадь, т.е. примерно половина населения имели лошадей. Но это были в основном рабочие лошади[footnoteRef:100]. Согласно полевым материалам Г.П. Васильевой, в колхозе “Большевик” Куняургенчского района доля племенных лошадей в общем поголовье составляла менее 10 процентов (Полевой дневник, 1951 г.). [99: 	Ал-Якуби, МИТТ. Т. 1. С. 149-150.]  [100: 	Язлыев Ч, 1979. С. 42.] 

Ковры. За редким исключением, мы не находим прямого влияния огузских тотемов на коврах туркменов. Тамги огузов также не попали в ковровую орнаментацию туркменов. Тамги исстари имели значение символов родовой собственности, обладающих чудодейственной силой оберегов[footnoteRef:101]. Тамги огузов, по М. Кашгари (вторая половина XI в.) и Рашид-ад-дину (начало XIV в.), существенно отличаются от знаков собственности на скот туркменов XX столетия - это совершенно другие знаки[footnoteRef:102]. Эти примеры еще раз подтверждают не только дотюркскую древность ковроделия у туркменов, но и служат аргументом в пользу того, что туркмены и огузы, а шире - древние тюркоманы и туркмены - суть не одно и то же. [101: 	Еремеев Д.Е. 1971. С. 92.]  [102: 	Якубовский А.Ю. 1954. С. 134.] 

Между тем, известный искусствовед Г.И. Саурова, вслед за В.Г. Мошковой, изучая ковры туркменов связывала их с огузами. «Стройная родоплеменная организация огузов, определяющая существование особых племенных и родоплеменных тотемов и тамг, - писала Г. Саурова, - послужила главной причиной формирования своеобразных племенных эмблем и в искусстве ковра. Ими- то и явились гели» (1968. С. 25).
Древнейшее племя туркменов салыры вели свое происхождение от Огуз-хана, но не имели коврового медальона под названием «огуз-гёль». У них есть медальон «гарлук», что указывает на связь салыров с древними карлуками, основателями Карлукского каганата
· [bookmark: bookmark178]народом, соседствовавшим с огузами и входившим в огузскую конфедерацию.
Тотемы и соответствующие им символы огузов известны. Это - хищные птицы: орлы, кречеты, соколы. В. Жирмунский категорично заявлял, что все онгоны огузских племен были птицами (1962. с. 174). Птицы, показанные в туркменских ковровых орнаментах и узорах
· [bookmark: bookmark179]это фазаны, дрофы и павлины. Наряду с встречающимися рисунками птиц у йомудов, следов птичьих лапок у теке и арабачи, в названиях туркменских ковровых узоров превалируют: «след щенка», «след собаки», «нос быка», «нос кабана», «змея», особенно «бараньи рога», и октагоны древней анауской эпохи. В туркменском народном танце имитируются птицы, но не хищные, а цапли и журавли. Птицы туркменских эпосов и дестанов -  это гуси, лебеди, утки, соловьи. Даже при самом внимательном рассмотрении мы не найдем в медальонах туркменских ковров тотемной геральдики огузов.
На эту особенность указывал в свой небольшой работе задолго до В.Г. Мошковой искусствовед Ф. Гогель (1927. с. 10, 12). Это же косвенно подтверждает исскуствовед С. Мурадова. В своей диссертации она не нашла оснований выделить птиц в отдельную группу, указав слово «гуш» (“птица”) в разделе фауны наряду с лягушками, кабанами, козлами, черепахами, скорпионами и т.п. (1968).
Исследователь И. Ровшанов проанализировал 3000 примеров из толковых словарей и художественных произведений с позитивной оценкой зооморфизмов в туркменском и русском языках. Выяснилось, что на первом месте с компонентой «смелый» у туркменов стоит баран (геч - положительный образ молодого человека), затем лев, волк и только потом алгыр (птица семейства соколиных), также беркут (орел). Замыкает список верблюд и тигр. При этом лексема «беркут» у туркменов, как правило, не имела позитивного значения, а употреблялась в конктексте «жестокий», «кровожадный». Слово «сокол» (лачын) в оценочном контексте
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Лучший ахалтекинский конь 1953 год. Ашхабадского ипподрома.
Коллекция А. Пясковского
Старинный беширский ковер с уникальным собранием однотипных орнаментов различной модификации
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туркменского языка вообще не встречается. В этой роли его заменяет птица семейства соколиных алгыр148. При этом алгыр не огузского, а персидского происхождения. У афганцев - лагар.
Нам известен лишь один конкретный случай связи тамги огузов, а точнее их потомков гагаузов, с туркменскими ковровыми гелями
· [bookmark: bookmark180]это рисунок гусиной лапки (гагаузское -  каа'заок). Такая тамга у гагаузов встречается как клеймо для коней149 и подобный символ, как известно, характерен для орнамента ковров, например, туркменов-теке. Включение гусиной лапки в ковровый орнамент связано не с тамгой, а тотемной ролью перелетного дикого гуся у кочевых тюркских народов: казахов, киргизов (кыргаз). К корню каз/газ восходит боле 50 этнонимов и топонимов в Восточной Европе и в азиатской части бывшего СССР150.
Судя по основному цвету туркменских ворсовых ковров и женской одежде, любимым цветом туркменов был красный, у огузов
· [bookmark: bookmark181]черный цвет, который был унаследован сельджукидами, называвшими себя туркменами. Они же использовали в качестве музыкального инструмента бубен-барабан, который не стал частью музыкального творчества туркменов.
Самоидентификация. Как справедливо заметил Л.В. Ошанин, “название того или иного народа отнюдь не решает проблемы этногенеза” (1957. с. 31). А. Джикиев так не считает и подчеркивает, что в сочинениях X-XI вв. «все туркмены различных племен называют себя «туркменами». На этом основании ученый полагает возможным говорить о сформировавшейся самостоятельной туркменской народности (1991.с.бб,74). В другом месте своей книги он отмечает: в письменных источниках IX-XIII вв. названия «туркмен», «огуз», «тюрк» часто почти равнозначны (Там же. с. 69). Напомним для ясности, что нам неизвестно, как называли себя сами туркмены, т.к. в X в. и ранее, нет собственно туркменских источников. Между собой туркмены могли назвать друг друга не иначе, как по племенным самоназваниям. Что касается «внешнего имени», то авторы сочинений X в. туркменов «обычно называли огузами»151.
Политическую рекламу континентального размаха древней лексеме «туркмены» осуществил клан завоевателей Сельджуков, который называл себя туркменским (XI-XII вв.). Однако те, кто стал называть себя туркменами, за редким исключением, безвозвратно покинули территорию прародины, ушли с сельджуками из Закаспия на Средний Восток и Малую Азию. Там на Кавказе, в период развитого средневековья, по замечанию очевидца Марко Поло, появляется страна «Туркмения». В самом Закаспии -  «Страна языров» - Языров юрт.
Огузские этнонимы у туркменов Туркменистана. Из 24 этнонимов туркменов- огузов X-XII вв. у туркменов Туркменистана сохранились 16-ть. При этом, лишь пять из них - салыр, баят, човдур, емрели, игдыр - по-прежнему выступают как названия самостоятельных этносов-народов, остальные стали названиями мелких подразделений в составе крупныхтуркменских народостей. Такие древние наименования огузо-туркменских этносов, как кайы, кынык, баюндур[footnoteRef:103], джебни, тутырка, кара-бюлюк, язгыр, афшар, бекдили, бюкдюз, бекдили - в составе современных туркменов Туркменистана отсутствуют. [103: 	В Туркменистане названия родовых подразделений в составе племён эрсари, гёоклен, чандыр.] 

Кажущиеся очень тесными, главным образом благодаря сходству племенных этноназваний, родство огузов и туркменов объясняется тем, что огузы - не народ, а политическая конфедерация народов. Так же как позднее возникли: конфедерация «токуз огуз» - «девять огузских народов», уйгурский союз «уч огуз» -  «три огузских народа», татарская конфедерация «отуз-огузов» в Монголии. Туркмены были свободными членами конфедерации огузов, наряду с карлуками и другими народами эпохи IX-XII вв. Конечно, политические объединения оказывали влияние и на культурное смешение, которое, тем не менее, не следует преувеличивать и отождествлять с этнической ассимиляцией.
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[bookmark: bookmark182][bookmark: bookmark183][bookmark: bookmark184]АНТРОПОЛОГИЯ СРЕДНЕВЕКОВЬЯ
Среди основных этносов в Центральной Азии врожденная, естественная длинноголовость (ЕД) является генетическим, натуральным признаком, главным образом, у туркменов. Так считают авторитетные антропологи: В.В. Гинсбург, А.И. Ярхо, Л.В. Ошанин, В. Я Зезенкова, К.Н. Наджимов, Д.Х. Худайбердыев153, а также ВЛ. Алексеев. Вопрос, однако, остается запутанным. Так, Л.В. Ошанин справедливо отмечал, что между сельджуками-огузами и туркменами нет антропологического родства: первые монголоидны, вторые - европеоидны154. Правда, там же Л.В. Ошанин утверждает, что, согласно арабским источникам X в., огузы были длинноголовыми (с. 27). Известный антрополог подчеркивал, что палеоантропологический материал от Вавилонии до Мавераннахра не позволяет четко делить народы на расы (с. 27) и заключает, что необходимо строго различать этническое происхождение от антропологической принадлежности членов сообщества, которые часто могут не совпадать потому, что средневековые и античные общности включали в свой состав разные этносы и разные расы (с. 28-29).
При долихоцефалии форма черепной коробки вытянута в затылке, в противоположность брахоцефалии (короткоголовости) и мезакефалии (среднеголовости). У долихоцефалов ширина черепной коробки составляет менее 75,9 процентов ее длины, у мезокефалов-76,0-80,9, у брахикефалов - 81,0 процентов и выше155. Длинноголовость отличает автохтонов Закаспия от круглоголовой подрасы европеоидов Мавераннахра, а также южно-сибирских монголоидов - казахов и киргизов. Вместе с тем, по присущей закаспийскому типу лицевой монголоидной примеси «туркменский» тип европеоидной расы отличается от длинноголового хорасанского (иранского).
Согласно современным исследованиям антрополога Н.А. Дубовой, среди населения Каракумов и Прикаракумья выделяются две подрасовые группы: (1) на юге - преимущественно «восточные средиземноморцы» - потомки предки населения неолитической эпохи с длинными головами, (2) на севере - не менее древний протоевропеоидный мезокранный тип. Кэтой второй группе - степняков-европеоидов с выраженными признаками лицевой монголоидности относятся: човдуры, оламы, элечи, частично эрсари, йомуды Северного Туркменистана, частично, крупнейший народ современных туркменов - теке156.
Помимо выделенных Н.А. Дубовой двух подрас, среди туркменов жили и представители, условно говоря, подрасы круглоголовых европеоидов, относимых антропологами к мавераннахрскому типу. Эти брахицефалы (круглоголовые) считались потомками нетуркменов. Теке, йомуды, емрели и хивинские човдуры называли население приамударьинских районов Лебапа (современный Лебапский велят Туркменистана) татами. В то же время, внутри Лебапа сакары, алиили, арабачи и особенно эрсари (более строго, чем другие народы восточного Туркменистана соблюдавшие обычай эндогамии) называли татами баятов, хыдыр-эли и чандыров. По легендам, собранным Абульгази (1603-1664 гг.), туркмены алили, хызр-или, происходят не от Огуз-хана, а являются потомками раба, состоявшего при Мама-бике - дочери Эрсари- бая (нач. XIV в.)157. В то же время, входившие в состав эрсари каркыны называли всех сакаров потомками рабов158.
Показательно, что среди типично круглоголовых приамударьинских этнических групп имеет место использование сложносоставных субэтнонимов для определения живущих в их среде длинноголовых соплеменников - кечкелле, купбаш и др. На это же указывают названия сюйрюккелле у туркменов мукры и чандыр, сюйрюдже у туркменов эрсари, сюймюш у човдуров. Аналогичное происхождение имеет название рода эгри у амударьинских салыров, что в переводе означает - кривой, изогнутый косой, перекошенный, измененный (искусственная долихокефалия). У туркменов- карадашлы для этого использовались лексемы къяды букв, «тыква» (голова в форме тыквы), у сарыков - къядибаш, у салыров - кэдичи, чакча. У туркменов ата и сакаров длинноголовые группы выделялись этнонимом кюпбаш (“очень вытянутая
голова”)[footnoteRef:104]. Существовало выражение келлеси кэшир ялы - голова как морковь, т.е. длинная[footnoteRef:105]. Помимо этого с помощью прозвищ-этнонимов выделяли туркменов с круглой формой головы - тогалак (човдуры, теке) - шар, шарообразная, круглая голова, тогалакелле 1 род у баятов[footnoteRef:106]. [104: 	Атаныязов С. 1994. С. 152.]  [105: 	Мухамедова З.Б. 1973. С. 123.]  [106: 	Атаныязов С. 1994. С. 152.] 

Забегая вперед отметим, что круглоголовые доогузские тюрки, окрещенные татами, являются древнейшим оседло-земледельческим населением Амударьи и до настоящего времени сами себя туркменами считают формально. Не без гордости осознавая свое древнетюркское происхождение, они сохраняют особенности в языке, одежде, украшениях и пр., называя «туркменлер» («туркмены»), поселившихся в этих местах позднее эрсари, ата, теке.
Туркмены имели обычай удлинять головы детям, а значит осознавали длинноголовость как признак своей этническое особости. Они поясняли Л.В. Ошанину и его коллегам, что с помощью длинноголовости они определяют чистоту своей расы (этничности) и стремятся к ней, чтобы выделять себя от соседей. Возникает вопрос: разве не было других признаков, по которым туркмены могли бы отличать себя от соседей (одежда, украшения, язык, тип жилища, черты лица и пр.)? Более того, как показывают легенды, туркмены вовсе не стеснялись своего смешения с круглоголовыми соседями, а значит и сходства с ними - матери у туркменских племен, по легендам, этнически разные. Поэтому форма головы была, прежде всего, отличительным признаком не между туркменами и нетуркменами и даже не между соседствующими друг с другом туркменскими племенами, а внутри каждого туркменского племени, там, где ни язык, ни одежда не помогали определить «чистокровности», первородство, автохтонность, старшинство.
Антрополог Л.В. Ошанин был твердым сторонником своего открытия - преобладание у туркменов наследственной длинноголовости на протяжении всей истории их существования, включая и XX столетие, когда им проводились обширные краниологические измерения в различных районах Туркменистана[footnoteRef:107]. Однако эти исследования не дают ответа на вопросы, (а) какова была роль искусственной деформации черепов, (б) каково могло быть влияние длинноголовых соседей-иранцев и афганцев на длинноголовость туркменов. [107: 	Проведенные им и его коллегами исследования среди основных национальностей Средней Азии достаточно представительны. Длинноголовость преобладала среди] 

В.В. Гинсбург полагал, что «круглоголовая раса» у туркменов не смогла поглотить «длинноголовую» (1977. с. 28). Но тысячелетняя традиция у туркменов и их предков удлинения головы малолетним детям показывает, что такая опасность была вполне реальной.
Л.В. Ошанин приводит целый ряд примеров, когда у туркменов Туркменистана длинноголовость вызывалась искусственным путем - для этого ребенку перетягивали платком голову. Искусственная долихоцефалия была выявлена в 1926 г. у эрсари Келифа, у марыйских теке в 1929 г., у теке Ашхабада в 1942, у эрсари Термеза в 1951 г. (1957. ч. 1. с. 105). В этой связи, следует заметить, что средний показатель суммарной длинноголовости туркменов предельно приближен к среднеголовости - 75,9, тогда как принятый в антропологии нижний уровень мезоцефалии составляет 76,0. Как видим, разница в 1-2 десятые доли процента, отделяющая туркменов от среднеголовых так мала, что позволяет сделать вывод: несмотря на почитание длинноголовости и фактическое наличие наследственной длинноголовости у части туркменов, отнесение к ней всей массы туркменов в решающей степени связано с обычаем вытягивания головы детям. Длинноголовая раса не «победила» круглоголовую, а уступила ей. Вне искусственной деформации черепа, среднестатистический представитель туркменской нации принадлежит классу мезокефалов. Правильнее говорить, что в этой условной (национальной, собирательной) группе туркмены являются самыми длинноголовыми.
марыйских теке в 1929 г. (300 мужчин и женщин), среди теке Каракумов в 1936 г. (обследовано 165 мужчин), среди геокленов Каракала в 1929 г. (155 мужчин и 100 женщин), среди йомудов Казанджика в 1929 г. (150 мужчин), среди йомудов Каракумов в 1936 г. (43 мужчины), среди йомудов Хорезма в 1930 г. (107 мужчин), и тогда же среди човдуров Хорезма (200 мужчин), среди эрсари Келифа в 1926 г. (121 мужчина), в ауле Мурча в 1952 г. (80 мужчин и 37 женщин), среди туркменов Южного Узбекистана близ Термеза в 1952 г. (203 мужчины и 49 женщин), наконец среди баятов, сарыков и эрсари Чарджоу в 1955 г. Всего с 1926 по 1955 гг. было обследовано свыше 1700 туркменов (Ошанин Л.В. 1957. Ч. 1. С. 54-55).
При большом разнообразии антропологических типов у туркменов, суммарный результат головных замеров, поделенный на число обследованных показал, что среди туркменов больше долихоцефалов, хотя в обыденной жизни это не всегда подтверждалось. Одна из причин тому видится во влиянии на статистику, нередко (особенно в старые времена) встречающейся у туркменов, практики гипердолихоцефалии - соединения искусственной длинноголовости с наследственной.
Важно учесть, что Л.В. Ошанин работал преимущественно с живыми людьми, а не с черепами из средневековых могильников, особенно позднего периода. Г.Ф. Дебец выделял, наряду с европеоидным и брахицефальным монголоидными типами у туркменов, еще и «третий элемент» - долихо-мезоцефалов с моноголоидными особенностями. Он считал этот «третий элемент» более древним у туркменов, чем южно-сибирский, связанный с гуннами и тибетцами. В. Зезенкова писала, что формирование антропологического типа современных туркменов происходило в последние века нашей эры, в т.е. в позднем средневековье. О. Бабаков согласен с ней и указывает на отсутствие длинноголовости и узко-высоколицести в краниологических материалах XIII-XV вв., а также отсутствие искусственной деформации черепов, связанной с наложением тугой повязки. Вместе с тем, прослеживается тесная историческая связь населения Средней Азии с евпропеоидным населением Персии. Накопленные за 20 лет материалы показали, что на краниологических сериях позднего средневековья длинноголовость или совсем отсутствует или фиксируется в единичных случаях, при этом резко возрастает доля брахицефалов. Краниологический материал развитого средневековья более многочисленен по сравнению с другими эпохами. Анализ выявил значительные отличия в антропологии населения по сравнению с предшествующим периодом. Черепа характеризуются крупными размерами мозгового и лицевого отделов, особенно у кочевников СевероЗападного Туркменистана. Долихокранные черепа отсутствуют. В краниологических сериях этой эпохи черепа брахикранные, высоколицые. Это европеоиды с моноголоидной примесью.
Забегая вперед, отметим, что для позднего средневековья краниологические материалы малочислены. Найденные останки более короткоголовые, брахикранные со средневыступающими носовыми костями. В Южном Туркменистане найдены долихокранные черепа с более узким лицом, с небольшой монголоидной примесью и теменно-затылочной деформацией[footnoteRef:108].В позднее средневековье возрождается традиция наложения повязок, забытая в эпоху господства татаро-монголов и чингизидов. [108: 	Бабаков О. 1988. С. 8, 15.] 

Кипчакский след. Этнической основой формирования туркменов после распада Тюркского каганата (552-651), писала ГЛ. Васильева, были пришельцы с востока, а позднее - кипчаки[footnoteRef:109]. Известный специалист по языку огузов З.Б. Мухамедова считала, что в современном туркменском языке доминируют не столько огузские, сколько кипчакские языковые формы (1973. с. 11). [109: 	Г.П. Васильева. Полевой дневник. 10 ноября 1988.] 

Кипчаки были крупнейшей конфедерацией народов северо-западного Алтая, известным еще с III в.д.н.э. (рус. - половцы). По своей антропологии они, как и гунны, - североазиатские (палеосибирские) мезокефалы и южносибирские брахокефалы, смесь массивных европеоидов с монголоидами Центральной Азии. Кыпчаки родственны современным башкирам, татарам, ногайцам, кумыкам (гумук), карачаевцам (гарачай), балкарцам, казахам, каракалпакам. Среди современных туркменов роды кипчаков присутствуют в составе племен алиили и карадашлы. Самая представительная часть туркменов-салыров Лебапа - крач (кырк ач, крачли) некогда жила, судя по этнониму, в VI-VIII вв. в Монголии и входила в состав Тюркского каганата. Язык их близок к кипчакскому языку.
В XI в. произошло переименование Огузской степи в Дешт-и-Кипчакскую[footnoteRef:110]. При этом влияние кипчаков сохранялось значительно дольше влияния огузов: с IX по XIV вв., а затем, с XVII по начало XVIII вв. В середине XII в. кипчаки прочно господствовали в Приаралье. До этого, около 1050 г., они разгромили огузских ябгу и вынудили значительную их часть переселиться через южнорусские степи, на Балканский полуостров[footnoteRef:111]. Другая часть огузов под давлением кипчаков ушла в Закаспий и на Мангышлак. В позднем средневековье вся западная часть Закаспия входили в зону Дешт-и-Кипчака. Известный этнограф С.П. Поляков проводил раскопки позднесредневековых [110: 	Бартольд В.В. 1921. С. 1, 66.]  [111: 	Агаджанов С.Г. 1969. С. 24.] 

могильников в Западном Туркменистане, не обнаружив в них долихоцефалов. Вероятно, что эти захоронения относятся ко времени вхождения Западного Туркменистана в Дешт-и- Кипчак и исследованные черепа принадлежат «кипчакским туркменам».
Мы не имеем материальных свидетельств родства туркменов с огузами, в то время как украшения туркменских женщин близки к украшениям кипчакского культурного круга. Например, нагрудно-нашейный обруч буков, головные подвески - сенсиле у туркменов човдуров. Свадебный головной убор саукеле был распространен среди каракалпаков, казахов, полукочевых узбеков, кавказских ногайцев, йомудов, салоров, емрели, оламов. От кыпчаков к туркменам игдырам, човдурам, салорам, жившим на Мангышлаке и по Среднему течению Амударьи перешли и крючковые серьги грушевидной формы. Украшения в виде монет, серебряных бляшек, колокольчиков Г.П. Васильева также относила к изделиям «общесреднеазиатского типа». Украшения девичьих шапочек перьями совы и филина были характерны для казахов, киргизов, а также для туркменов амударьинской группы, включая эрсари. Для этой же амударьинской группы были характерны носовые серьги, которыми украшали себя также каракалпаки, узбеки, таджики, арабы, цыгане Междуречья (см. фото).
Особо следует сказать о близости культур туркменов и каракалпаков. По этногенезу каракалпаки относятся к народам т.н. кипчакского круга, связанного еще с печенегами167. Каракалпакские ковровые орнаменты (восьмиконечный медальон с четырехчастным делением и диагональной расцветкой) чрезвычайно сходны с туркменскими, включая узбеков племени «туркмен» Нурата168. Ранее мы указывали, что есть ряд подтверждений родства туркменов с древними аланами (сарматами). Но не исключено, что эта связь с аланами возникла у туркменов опосредованно, через кипчаков. Так, каракалпакские ритуальные браслеты жезбилезик также аналогичны аланским браслетам VI-IX вв. из ряда северокавказских катакомбных могильников[footnoteRef:112]. [112: 	Есбергенов Х. 1989. С.61.] 

Кыпчаки составляли основу войска Бату-хана
167 [bookmark: bookmark185]Жданко T.A. 1950. С. 108-109.
168 [bookmark: bookmark186]Береснева Л.Г. 1994.
· [bookmark: bookmark187]правителя Золотой Орды, которой подчинялись туркмены. Нашествие татаро-монголов и кипчаков сопровождалось «последней волной огузского переселения с берегов Сырдарьи на запад»[footnoteRef:113]. Оно вызвало вторую сильную волну эмиграции из Закаспия на Кавказ, Малую Азию, в степные области Древней Руси и в Европу по северному Дешт-и-Кипчакскому маршруту. [113: 	Мошкова В.Г. 1950.] 

«....Тем же лете, по грехам нашим, придоша языце незнаеми, ихте добре никтоше не весть: кто суть и откеле издыша, и что язык их, и которого племени суть, и что вера их; а зовут и [так в тексте - Ш.К.] татары, а иные глаголют таурмены, а друзие печенеги. Бог един весть, кто суть и откеле придоша...» (1234 год)[footnoteRef:114]. В Повести временных лет записано: «Ищьли бо суть си от пустыня Етривьскыя, межю встомъ и съвером; ищли же суть ихъ колънч: тормене (в Лаврентьевской летописи - тортмени - LU.K.) и печенъзи, торци и половцы».[footnoteRef:115] [114: 	Новгородская летопись 1888. С. 215.]  [115: 	Повесть временных лет. М., 1950. С. 152.] 

Татаро-монгольский след. В исторических исследованиях накопилось большое число упоминаний о монгольском влиянии на культуру туркменов. Монголо-татары Чингиз-хана первоначально были известны как татары (тюрки) в виду численного превосходства последних в составе войска, в котором, однако, верховная власть была в руках монголов[footnoteRef:116]. [116: 	В конечном счете империя была поделена на западную Чагатайскую и восточную Могольскую - Моголистан (Иванов] 

Во времена Рашид-ад-дина туркмены утверждали, что их первопредок Огуз-хан был двоюродным братом Монгол-хана. У Абульгази в разделе о событиях до татаро-монгольского завоевания написано, что Огузхан - внук Монгол-хана, а сами монголы произошли от Татар-хана. По Рашид-ад-дину «для своего величия и достоинства» уйгуры, кипчаки, карлуки, туркмены и др. стали называть себя монголами[footnoteRef:117]. [117: П.П. 1958. С. 41).] 

Под влиянием монголов в составе туркменов появилось немало групп, названия которых могут быть отождествлены с родовыми группами тюрко- монголов: аса, багар, байтатан, дари, мереке, татар и др. Монгольский след у туркменов-теке
· [bookmark: bookmark188]в монгольских названиях фратрии Тогтамыш и
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Отамыш. Этнонимы монгольского происхождения мереке, мерье, меркит отмечены в составе туркменов: човдуров, салыров, сакаров. Эти же этнонимы встречаются в местности Дейнау, Чарджоу, аул Мерье в Саяте. Тюрко-монгольское племя мундас (мунту, мынта) имеют в своем составе туркмены: эрсари, каркын, човдуры[footnoteRef:118]. [118: 	Атаныязов С. 1994. С. 162..] 

Тюрко-монголы племени герей (кераиты, герейли, гирейли) отмечены в составе туркменов на Челекене, в районе полуострова Огурджа. Роды герейли мы находим у туркменов: дуеджи (тиведжи), йомут, теке, геоклен. Фратрия геркез у геокленов, герей у салыров, герре у ата, гирдек и гирджик у теке, гирраз у йомудов, гирран у ата
· [bookmark: bookmark190]также напоминают нам о монгольском влиянии на туркменов[footnoteRef:119]. Гирейли были ранними жителями Сумбара и Чандыра и затем были вытеснены туркменами алиили, язырами и махтумами в Прибалханье, где они частично слились с эрсаринцами[footnoteRef:120]. [119: 	Атаныязов С. 1994. С. 113.]  [120: 	Овезов Д.М. 1976. С. 30.] 

ГЛ. Васильева, анализируя структуру йомудского этноса[footnoteRef:121], открыла большое число пришлых групп. Одна из них (йылган) была из племени джелаиров [121: 	По Вамбери: ймуды от слова: Йом - народ, йут + ут - монгольский аффикс мн.ч. См. Кононов А.Н. 1958. С.103.] 

· [bookmark: bookmark191]самого крупного и могущественного тюркомонгольского (чагатайского, по имени старшего сына Чингиз-хана) объединения, основавшего династию Джелаиров в Иране (1358-1410). Джелаиры переселилась в среднеазиатские земли из Монголии, вместе с найманами (алтайцами), кераитами и конгратами. Значительная их часть сблизилась с кипчаками. В XV в. чагатайское племя джелаиров жило на Атреке и в Дехистане (юго- запад современного Туркменистана). В это время чагатаями называлось все полукочевое население Мавераннахра и Восточного Хорасана[footnoteRef:122]. В XVI в. джелаиров в Закаспии уже считали туркменами. [122: 	Хазанов A.M. 2002. С. 390.] 

ГЛ. Васильева показала, что под влиянием монголов у туркменов, в отличие от других тюркских народов Средней Азии, произошло изменение ориентации входа в юрту с востока на юг (иллери). Так же как и монголы, туркмены не использовали циновок между деревянным остовом переносного жилища и войлочными покровами (1988. с. 25-29). Под влиянием монголов, как считает М.Е. Массон, у туркменов на Мангышлаке и в Гасанкули, а также среди туркменов-эрсари, салыров, эски и др. возникли кладбища с вертикально стоящими каменными надгробиями. Палантин невесты на верблюде («кеджебе») в свадебном поезде («гелиналыджи») по форме и устройству напоминает передвижное жилище на колесах (кибитку) средневековых монголов[footnoteRef:123]. [123: 	Джикиев А. 1961. С. 126, 150-151.] 

Почитание монгольских династий и полководцев у туркменов выразилось в формировании этнополитических конфедераций Эсен-хани и Саюн-хани, Чагатай, память о которых сохранялась столетиями. При этом, в Эсенхановскую конфедерацию вместе с туркменами входили этносы кыпчакского круга.
Туркмены, входившие в состав Золотой орды, назывались Союнхановскими (Саюн-хан -  посмертный титул внука Чингиз-хана Бату-хана). Название “саинхановские” сохранилось до XVI вв. Начиная с XVI в. в иранских источниках их стали называть также йака-туркмены - «прибрежные»). К ним относили туркменов: алили, карадашли, теке, йомуды, сарыки, эрсари, охлу, геоклен, эймур, салыр, кайы, баяты. А.Джикиев сообщает, что наиболее влиятельными в этой конфедерации были эрсари, кара-ойли и тиведжи. К йака- туркменам ученый относит тех, кто жил на Атреке и Гургене, т.е. примыкавшим к персидской территории: геоклены, эймуры, салыры, охлу (1961. с. 43-46). Д.М. Овезов считает, что главными в XVI в. в конфедерации прибрежных туркменов были эймюры (емрели), которые в это время захватили, вместе с геокленами, охлу и салырами Астрабадскую провинцию[footnoteRef:124]. [124: 	МИТТ. Т. II. С. 94.] 

Другая конфедерация называлась Эсен-или. Происхождение названия точно неизвестно. Она охватывала туркменов, живших на Мангышлаке и тоже связанных с Золотой Ордой. Не исключено, что в этом названии отразилось имя Эсен-хана, жившего в XV в. и сыгравшего выдающуюся роль в объединии монголов. С Эсен-ханом связывали свою историю калмыки (ойроты) - народ монгольского происхождения, сыгравший важную роль в становлении династии Хулагуидов в Иране, Ираке, Азербайджане, Туркменистане, Афганистане, Закавказье, восточной части Малой Азии. В конфедерацию Эсен-или в XVI в. входили: эрсари (потомки Салор-казана), частично карадашлы (потомки языров), човдуры, абдалы (потомки эфталитов), игдыры (в т. ч. асы - потомки древних асов-аланов), огурджали, а также геоклены -
потомки Кайи-хана, внука Огуз-хана, которые в начале XVI в. жили в районе Сарыкамыша и Южного Устюрта, о чем свидетельствует группа колодцев того времени у южного обрыва Устюрта «геоклен куюсы». Другая часть геокленов жила в Прибалханье. Кроме того, эсенхановскими считались туркмены: алиили, дуеджи, сакары, арабачи и ряд др. К потомкам Эсен-хана относили себя узбеки, каракалпаки, казахи.
Часть туркменов, живших на землях примыкавших к Мавераннахру, в монгольское и после монгольское время (при Тимуридах) назывались чагатаями: баяты, чандыры, алили, кейсары, арабачи, хыдыр-эли, агар, уа, саятли, чаршанга, сакары, кутчили, оламы, муркы, элечи, ургенчли, наразымли, ушак, мангышлали, ходжейли, хатаб, шихлар, бужаклы и мн. др. Сами себя эти группы называют «аслы тюрк» (древние тюрки»), и «туркменами» до сих пор самоименуются формально, относя к последним своих соседей - туркменов ата, эрсари, теке. «Аслы тюрк» никогда не практиковали удлинения головы детям, были европеоидами по облику, говорили на особом диалекте старотюркского языка, более понятного татарам и туркам Малой Азии, чем туркменам Туркменистана. Вплоть до национально-государственного размежевания и образования ТССР значительная часть приамударьинских тюрков относили себя к сартам, к «чагатайскому народу». Часть этих групп, одни ранее, другие уже после 1924 г. формально вошли в состав крупных туркменских племен (салыров, эрсари), сохранив в той или иной мере, свои прежние особенности. Например, в состав эрсари вошли частично или полностью: элечи (халачи?), эски, яйчили, куланчи, эрдели, хандекли, грачи (крачли), курома (саятли, кутчели, ургенчли, хорасанли, салырли), мукры (копекли, чакыр, токой, татлар), олам (арап, курт, кажар), сурхи, авган. Другая их часть вошла в состав приамударьинских (преимущественно ходжамбасских) салыров: оламы (потомки аланов), яйчили, крачли, эрдели, араки, куланчи, эшекли, едиуруг, эгри, ягыр, хандакли, акчик, газарчи, мугол, меркит, копекли, дейнавли. и др.
Потомков древних тюрков у туркменов был о принято называть “тат”. Роды с названиями “тат” мы находим у племени алиили* (подразделения юзбашы), эрсари (родов гараджа и гаркын), геоклен (подразделения кайы - древнее имя геокленов), йомут (родов ушак и орсукчы), мукры, мюджевюр, олам, салыр (рода кыркойли), сарык (рода херзеки), теке (рода гараджа, байрам-али) и ходжа.
Орды огузов, кыпчаков, татаро-монголов (начало XII в.), позднее Узбек-хана (1313— 1340 гг.), Тимура (1336-1405 гг.), кочевых узбеков (первая половина XV в.), основавших Бухарское и Хивинское ханства в начале XVI в., а затем нашествие калмыков в XVIXVII вв. вызвали непрерывную череду массовых контактов закаспийских автохтонов с народами, отличавшимися большой примесью монголоидности. От полной монголоидизации туркменов спасло лишь то, что Каракумы не представляли ценности для завоевателей и они двигались дальше, мимо туркменов, на запад.
Монголо-татары и последующие чингизиды не раз разрушали дамбы и плотины в Хорезме, что вызывало заполнение Сарыкамышской впадины и сухого русла Узбоя. Это обводнение показано на Каталонской карте 1375 г. с указанием впадения Узбоя в Каспий несколькими устьями. В это время по Узбою ходили суда, что, скорее всего, ошибочно и относится к участку Кунядарьи, соединяющей реку с Сарыкамышем. Лента узбойских озер, да и само русло Узбоя оживали в периоды войн в XIII в. и, как считает А. Кесь (1979) еще больше в конце XIV в., когда сначала монголы, а затем Тимур разрушили плотины в Хорезме, что дало возможность превратить северные Каракумы в сравнительно изолированный песками регион для сосредоточения там ряда туркменских племен. Так продолжалось до конца XVI в., пока снова не пересох Узбой, а с севера туркменов не начали теснить калмыки, ногайцы, казахи. Этноним “калмык” в это время проникает в номенклатуру названий родов туркменов: геоклен, емрели, йомут, сакар, човдур и эрсари[footnoteRef:125]. [125: 	Атаныязов С. 1994. С. 99.] 

Влияние Ирана и Мавераннахра. В позднесредневековую эпоху продолжилась тенденция сближения туркменов с южными соседями. Так, в первой половине XVIII в. в Хорасан из Персидского Ирака, Азербайджана иранским правителем Надир-шахом (туркменом-афшаром по матери) было переселено 12 тыс. семейств племени афшар, а также 40-50 тыс. семей кизилбашей, бахтияр, курдов[footnoteRef:126], луров и других племен[footnoteRef:127]. Значительная их часть получила земли в районе Мешхеда (северный Иран) и Абиверда[footnoteRef:128] (Южный Туркменистан, окрестности г. Каахка). [126: 	Для курдов характерна длинноголовость, как генетическая, так и намеренная. Это стало одной из причин укрепления долихоцефалии среди тюрков-юрюков Турции, частично смешавшихся с курдами.]  [127: 	МИТТ. T. 2. С. 132.]  [128: 	См. «Глоссарий».] 

Именно с этим массивом колонистов пришлось войти в контакт туркменам после усыхания Узбоя и началом очередной (на этот раз необратимой) оккупации ими Южного Туркменистана. При покорении оазисов Амударьи туркмены вошли в тесные контакты с с круглоголовыми европеоидами Бухары и Хорезма[footnoteRef:129]. Не случайно, что по показателю серологии (соотношение генов) туркмены состоят в одной группе с азербайджанцами, курдами и узбеками[footnoteRef:130]. В.В. Гинсбург отмечает внешнее сходство туркменов, прежде всего, с каракалпаками Хорезма, а также у белуджами и иранцами» (1977. с. 21). [129: 	См.: Бабаков О. 1994; Поляков С.П. 1973; Дубова Н.А. 1989.]  [130: 	Бабаков О. 1977. С. 115.] 

Такое смешение побочно могло способствовать росту наследственной долихоцефалии среди туркменов южного Закаспия. Персы и азербайджанцы Южного Хорасана, по Л.В. Ошанину, представляют собой «ярко выраженный долихоцефальный европеоидный расовый тип». Он выделен им в хорасанскую расу, которая, в отличие от закаспийской, не имела выраженного монголоидного налета (1957. ч. 1. с. из).
Вероятно, влияние коренных жителей Мавераннахра и Ирана побочно сказалось и на низком показателе эпикантуса[footnoteRef:131] у туркменов. К примеру, в конце XVIII в. население Мерва состояло из персов, а туркмены-салыры, жившие вокруг города, находились в родстве с правителем-персом Байрам-ханом[footnoteRef:132]. У обследованных в 1920-1950-е гг. туркменов монголоидный эпикантус составил: у мужчин 5,9 процентов, у женщин 10,1 процента[footnoteRef:133]. По другим данным, эпикантус у туркменов Туркменистана (по регионам?) варьировал от 1,2 до 38,6 процентов[footnoteRef:134]. [131: 	Наличие складки верхнего века - один из главных внешних признаков монголоидное™.]  [132: 	ОИТТ. 1954. С. 276-277.]  [133: 	Ошанин Л.В. 1957. 4. 1. С. 61.]  [134: 	Яблонский Л.Т. 1996. С. 66-67.] 

Туркменские этнографы в своих работах дают противоречивые оценки смешению туркменов с соседями. Так, А. Оразов отмечает, что внутри племени эрсари, в отличие от остальных туркменских племен, отсутствовало деление на «чистокровных» (иг) и рабов (гул), они инкорпорировали в свой состав другие племена, но не смешивались с ними[footnoteRef:135]. Понятно, что любая инкорпорация при соблюдении эндогамии ведет к появлению деления на «чистых» и «пришлых». А. Джикиев, соглашаясь с А. Оразовым в том, что эрсари соблюдали эндогамию, объясняет монголоидность у этого народа сохранением (благодаря эндогамии) первоначального древнетюрского облика. Однако не ясно, почему европеоидность не соблюдавших эндогамии сакаров (соседей эрсари), тот же автор объясняет (как монголоидность у эрсари!?) сохранением сакарами своего древнего облика? (1979. с. 7, 15, 18). [135: 	Новое. 1989. С. 68.] 

Не только в традиционных районах сильного смешения туркменов с соседями (Хорезме и Бухаре), но и по границе с Ираном и Афганистаном доля «новых метисов» была внушительной. Например, в некоторых аулах Южного Туркменистана в 1920 г. она достигала 80 процентов. Интенсивное смешение туркменов с соседями описано в уникальном трактате очевидца - Гуллибеф де Блоквиля, который в начале 1860-х г. находился в 14-месячном плену у туркменов-теке. Он отмечает, что племя «чрезвычайно смешанно» с плененными в аламанах (набегах туркменов) афганками, персиянками, гератками, бухарками (1868. с. 24).
Родоначальником туркменов теке, согласно легендам, считается Текемаммет. Его отцом был Салор-Казан (каган), а матерью - иранская ханша. От стариков эрсари, салыров и сарыков А. Джикиеву часто приходилось слышать, что матерью всех туркменов-теке была персиянка (1991. с. 172). Сам ученый связывает эти легенды с происхождением теке и йомудов от древнего кочевого населения Турана (скифов Средней Азии). Среди этих двух народов меньше всего огузских названий родов. Туркмены-теке иронически называли иранцев «даи», т.е. дядьями по материнской линии, намекая на то, что брали много пленниц из их среды. Заметной иранизации (в частности, курдизации) подверглись и туркмены- карадашли (осколок крупнейшей среди туркменов
Закаспия постсельджукской конфедерации), у которых мало монголоидной примеси и развитый третичный волосяной покров (на лице и теле), тогда как для «чистых» туркменов (иг) характерны слабый рост бороды и наличие монголоидности 193.
В этой связи еще раз возвратимся к вопросу о длинноголовости туркменов. Этнограф Д.М. Овезов (1976. с. 57-58), защищая идею естественной долихоцефалии у туркменов, приводит слова Л.В. Ошанина о том, что лучшим доказательством этому служит наличие длинноголовости среди тех туркменов, которые не практиковали обычая перетягивания головы новорожденным (длинноголовых човдуров, йомудов Хорезма, йомудов Казаджика, геокленов Сумбара194). Однако, Д.М. Овезов не приводит никаких конкретных сведений о головном указателе перечисленных этнических групп, особенно, что касается сравнительно более монголоидной северной группы (човдуры и йомуды Хорезма). Г.П. Васильева в своем полевом дневнике (июнь 1959 г.) отмечает наличие в Тахтинском районе среди йомудов племени кара-йылгынлы, которые являются потомками лезгинов, проданных азербайджанцами туркменам. Там же жили човдуры-тягекунградцы - потомки пленников, выпущенных на свободу в XIX в. Г.П. Васильева сообщает, что туркмены сторонились этих групп и не вступали с ними в браки. Но такого рода запреты, как правило, строго ограничивали лишь замужество девушек-туркменок с мужчинами из бывших пленников.
Что же касается йомудов и геокленов юга
	Джикиев А. 1991. С. 116, 117, 232.
	Ошанин Л.В. Антропологический состав туркменских племен и этногенез туркменского народа // Труды ЮТАКЭ. Т.
9. Ашхабад. 1959. С. 32.
страны, то в цитируемой монографии Д.М. Овезова приводятся сведения антрополога О. Бабакова (1977, с. 31-33) указывающие, что эта группа (как и вышеупомянутые карадашли у А. Джикиева) находилась под влиянием хорасанской длинноголовой европеоидной подрасы. Так, геоклены (наряду с народом неогузского происхождения нохурли) по показателю обильности волосянного покрова на груди сильно превосходили остальных туркменов. Они же имели наиболее широкий разрез глаз. Самый низкий показатель эпикантуса был выявлен не только у геокленов, но и у нохурли, и у салыров. Все они тесно контактировали с персами. У проживавших там же в Северном Хорасане мужчин-мурчали эпикантус вовсе отсутствовал. Монголоидная плосколицесть встречалась у йомудов, но отсутствовала у приграничных с персами геокленов и нохурли. Последние имели самое слабо выраженное монголоидное выступание скул.
Примечательно заключение. Д.М. Овезова со ссылкой на О. Бабакова об антропологии туркменов:	преобладает закаспийская
долихоцефалия, но значительна примесь хорасанской расы («они близко стоят к ним») и «по головному указателю встречается монголоидная примесь»195. Такое расплывчатое заключение, в той или иной степени, можно распространить на все туркменские племена и народности, является еще одним свидетельством принадлежности туркменов к контактной евромонголоидной расе.
1962 г. Каракум Мать и дочь рубят чомуч для приготовления патоки
	Овезов Д.М. 1976. С. 58; Бабаков 0.1977. С. 57.
►
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Имя этноса относится к надстроичным (языковым, идеологическим) часто переменчивым, если не по форме то по смыслу, явлениям этногенеза и потому не может служить единственно надежным индикатором появления народа. Имя меняется в зависимости от внешних обстоятельств, особенностей политогенеза обществ, смены культурной и политической среды и др. Тем не менее, ясно, что этносы отличаются друг от друга по имени. Имя, как и элементы материальной и духовной культуры, хозяйственной жизни и атропологии, является необходимой деталью в комплексе, определяющим своеобразие этноса.
Смена имени сигнализирует о возможных трансформациях в этническом самосознании, являясь актом и инструментом конъюнктурной самозащиты малой группы от посягательств крупной и, одновременно, отправным
пунктом формирования нового «этажа» или навершия в ранее сложившемся здании этнического самосознания, надстройки на прежнем фундаменте генеалогической самоидентификации. Само по себе новое имя неспособно разрушить этот фундамент.
Вопрос о происхождении этнонима “туркмен” и его связи с происхождением народа “туркмены” далек от окончательного решения. Тема имени «туркмены» в этнографии упирается в поиски ответа, что означает это имя, но главное, что и кто стоит за этим именем: какие народы и какие исторические события. В первом опыте написания академической истории туркменов А.Ю. Якубовский справедливо заметил, что народы всегда старше своего имени196.
В письменных и устных источниках не сохранилось указаний на то, что лексема
	ОИТТ. 1954. С. 4.

«туркмен» была именем человека или некой верховенствующей родовой группы. Если бы название «туркмены» в Закаспии было автохтонным, линиджным, то мы нашли легенды о Туркмен-хане. Но во всех родословных туркменов (а такие обширные родословные как у туркменов вряд ли есть у какого-либо другого народа Средней Азии), отсутствуют указания на легендарного первооснователя этноса с именем Туркмен или субэтноса-гегемона с таким названием[footnoteRef:136]. [136: 	См.: главу «Об именах сыновей и внуков Огуз-хана» в сочинении Абульгази. - Кононов А.Н. 1958. С. 50-51.] 

Не годится и вариант появления имени «туркмены» в связи с формированием этнополитической конфедерации, как, например: огузы, языры, салыры и др. В противном случае, мы также нашли бы (хотя бы в виде осколка) имя этой древней конфедерации в списках родоплеменного состава туркменов.
Первоначально имя «туркмены» возникает в огузской среде в междуречье Аму- и Сырдарьи, Приаральских Каракумах и только позднее переносится в Закаспийские степи, т.е. в современный Туркменистан. Истории известны такие феномены. Так, в XV в. именем «узбеки», по началу, покрывались народы Ак-Орды, Ногай- Орды и Узбек улуса Абдулхайр-хана. Но затем часть кочевых узбеков ушла из Дешт-и-Кипчака в Мавераннахр, где навязала свое имя местным этносам, а позднее оно стало именем нации. Исследователи истолковывают лексему «туркмен» от персидского «тюркманод» , т.е. «похожий на тюрка» (м. Кашгари, XI в.). Возможно, что перенос имени «туркмены» из Мавераннахра в Закаспий исторически связан с вытеснением кипчаками с верховьев Сырдарьи той части огузов, которая уже имела опыт смешения с иранцами Мавераннахра (карлуки, халаджи, сельджуки).
Если  и принимать версию названия от «смешения», то в языке туркменов при трансформации названия (прозвища) в самоназвание должно было произойти калькирование персидской формы «манод» в туркменскую форму «туркменг», где вторая часть «менг» являлась бы сокращением от слова «менгзеш» («похожий»). В утрированной форме имя могло бы иметь форму «туркменг». В последующем «г» (а точнее специфическое дифтонговое «Н») могло легко перейти в простое «Н» превращая «менг» в отзвук местоимения «мен» - «я». Отсюда в туркменском языке меняется первоначальный смысл: с «похожего на тюрка» на «я тюрк». Такие трансформации допустимы в слэнговой простонародной речи, хотя и противоречат правилам тюркского языка, в котором местоимение должно стоять на первом месте («мен тюрк»). Но другой контраргумент состоит в том, что местоимение «мен» («я») в языке XI-XIV вв. звучало как «бен»[footnoteRef:137]. Эта форма сохранилась в азербайджанском языке XV в. и от него перекочевала в армянские диалекты (Григорян. 1981). Сказанное окончательно разрушает и без того очень гипотетическую конструкцию возникновения имени «туркмены». [137: 	Мухамедова З.Б. 1973. С. 72.] 

Версия «похожести» существует в трудах большинства историков. Под ней понимали тесные контакты автохтонов с пришельцами из восточных областей (южносибирская раса) после распада Тюркского каганата и значительно позднее, особенно со второй половины X столетия. Толкования названия «туркмены» как «смешанные» является констатацией постфактум, как дополнительное доказательство смешения культур.
Признать верной версию «похожести» мешает то очевидное обстоятельство, что вся Центральная Азия (а значит и все населявшие ее народы) на протяжении тысячелетий была ареалом стыка и смешения европеоидной и монголоидной рас. Смешение кочевых тюрков и оседлых иранцев в среднеазиатском междуречье происходило задолго до появления лексемы «туркмен», во всяком случае тогда, когда туркменов именовали огузами или путали их с ними. Такого рода смешение происходило столетиями до эпохи тюркских каганатов, позднее в тюркских государствах Мавераннахра Караханидов и Газневидов, образовавшихся до появления на политической сцене туркменского клана Сельджуков. Области Мавераннахра, Хорезма, Сырдарьи, Семиречья, Восточного Туркестана были контактными зонами, где рядом, в непосредственной близости, зачастую даже чересполосно, жили иранцы и тюрки, земледельцы и скотоводы, кочевники и оседлые. К примеру, классической смесью иранцев и тюрков считаются узбеки Ферганы: европеоиды с некоторой примесью монголоидности.
Культурное языковое (ирано-тюркское) смешение не могло быть исключительным признаком этноса туркменов. Например, с VIII в. в тюркских источниках появляется лексема «тат». В словаре М. Кашгари (XI в.) тэты - это люди, говорящие на
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Традиция украшать платья и халаты рядами серебряных бляшек или монет берет начало в гуннско-сарматской культуре со II
в.	н. э. Обилие украшений у молодых женщин и девушек носило предохранительный характер, и было направлено на защиту их от вмешательства злых сил и сбережения их здоровья для продолжения рода. Сердолику и бирюзе, используемых в украшениях, придавалось особое значение. Они, по мнению населения, сами по себе обладали чудодейственной силой.
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Туркменка в праздничном халате. Юго-Восточный Туркменистан. Колхоз им.
Ленина, Тахтабазарский район, Марыйская область. 11,7x17,8 см. Б.А. Ананьев. 1971 год. Предположительно, туркмены-сарыки.
Фотоархив ИЭА РАН
фарси. «В те времена, - читаем мы у Абульгази, - в Иране, Хорасане и Мавераннахре государи, сипахи и райяты - все были таты, кроме татов никого не было»[footnoteRef:138]. Исследования показали, что с VIII до XI вв. это действительно были ираноязычные жители Мавераннахра, однако в последующем под ними стали понимать тюркизированных иранцев[footnoteRef:139]. [138: 	Кононов, 1958. С. 56.]  [139: 	Люшкевич Ф.Д. 1991. С. 27.] 

Из сказанного следует, что самая «этнографическая» по смыслу версия культурной «похожести» в толковании происхождения этноназвания «туркмены» является, вместе с тем, крайне шаткой, расплывчатой. Но не станем торопиться ее отвергать, ибо, вероятнее всего, размытым, не ясным, не прочным было на первоначальном этапе и само этнополитическое объединение народов, получившее имя «туркмены».
Как видим, смешивались все, но не все стали именоваться туркменами. Признак ИД, который отличал туркменов, также не отражал принадлежности их к метисам. Наконец, нельзя не учитывать, что имя «туркмены», в интерпретации «похожести», находится в оппозиции к традиции закаспийских степняков сохранять расовую чистоту и гордиться ею.
В изучении проблемы происхождения имени и народа и взаимосвязи этих явлений, на наш взгляд, правильнее ставить акценты не на появлении названия «туркмен», а на поисках причин того, как и почему это прозвище стало самоназванием и почему оно окончательно закрепилось в списке основных народов. В этом контексте решающим сдвигом следует считать переселение туркменов из Мавераннахра в Хорасан, к естественной границе, разделявшей Иран и Туран. Возникают политические условия актуализации этноназвания «туркмен», а точнее - «тюркман», содержащем указание на принадлежность его носителей к тюркской культуре.
Материальными памятниками многовековой культурной оппозиции тюрков иным культурам и цивилизациям являются развалины античных и раннесредневековых крепостных кирпичных стен и земляных валов Антиоха Сотера (281-160) вокруг Мервского оазиса, Ануширвана Хосрова (539571) на юго-западе Туркменистана, Дербентской стены Сасанидов, «длинных стен» арабов в Мавераннахре (VIII в.), а задолго до этого, в IVIII вв. д.н.э. оборонительных стен на севере Китая. Различия туранцев и иранцев в языке, хозяйстве, антропологии дополнялись различиями в декоративном искусстве. Геометрический туранский201 и сюжетно-изобразительный иранский, кочевой и оседлый стили символизировали две суверенные культуры.
Особого взлета геометризированный стиль достигает в X веке с ростом влияния туркменов- огузов в Центральной Азии, а затем и на всем Переднем Востоке. Поэтизация геометрии узоров становится ведущей линией искусств этой эпохи202. На Кавказе (Азербайджан) формируется «казахская школа» ромбов с крючками, аналогичная туркменским узорам), а среди ковров персидского ареала можно встретить (именуемые местными) ковры полукочевников тюрков/туркменов. 200 разновидностей персидских ковров составляют 19 групп, в т.ч. 9-я группа «торкаман». К группе с геометрическим орнаментом относится стиль 14 группы махи-йе дархам203.
К началу второго тысячелетия вековые различия культур перерастают в военное противостояние тюрков Закаспия и персов Ирана. Началась подготовка сельджукского движенияе на Средний Восток. Степняки Закаспия, непосредственно соседствуя с Ираном, оказались в авангарде этого движения. В условиях войны этноназвание «туркмен» читается как откровенно вызывающая антитеза всему иранскому и таким образом соответствует духу войны. Происходит актуализация этноназвания, его востребованность, выходящая за рамки обыденного, малоизвестного этнографического кода, каковым оно было, возможно, десятилетия и века ранее, играя второстепенную роль локального собирательного прозвища.
Чтобы собирательное имя-прозвище стало привлекательным, престижным для собственно туркменской части огузской конфедерации и оттеснило на второй план линиджные этнонимы, чтобы оно попало в устные предания (дестаны- эпосы), нарративы и литературу того времени, туркмены должны были стать активными участниками крупных исторических событий. Такая традиция двойных имен уходит корнями в семейную жизнь тюрков и отражена в фольклоре. Так, по сказкам Алтая известно, что детское имя менялось после того, как человек совершал подвиг,
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Средневековое кладбище близ поселка Кизил-Имам, Каракалинский район, Красноводская область. Г.А. Аргиропуло, 1968 год. 11,6 х 7,3.
Фотоархив ИЭА РАН
Предположительгно, кладбище принадлежало туркменам-гирейли (гара- ойли). В XV-XVI вв. они жили в районе Сумбара и Чандыра. Затем их потеснили племена али-или, языр, махтум (ОвезовД.М 1976. С. 30).
Среди гирейли, вероятно, сохранялись пережитки домусульманских верований и в частности, как следует из фотографии, фаллического культа выигрывал битву[footnoteRef:140]. У туркменов, по преданию, один из 5 братьев по имени Сары после победы над печенегами удостаивается прозвища Эрсары, т.е. «Сары, ставший мужчиной»[footnoteRef:141]. Абульгази (1661) прибегает к лексеме «туркмены» в рукописи родословной туркменов в том месте, где рассказывает о салырах, победивших печенегов[footnoteRef:142]. Правда, не совсем ясно, взято имя из легенды или оно, постфактум, - элемент позднесредневекового комментария Абульгази-хана. О семейной традиции давать помимо имени от рождения второе имя, которым туркмены пользовались как основным, сообщает в своих полевых дневниках Г.П. Васильева. [140: 	Вербицкий В.И. 1893. С. 145.]  [141: 	Джикиев А. 1991. С. 229.]  [142: 	Кононов А.Н. 1958. С. 99.] 

Мусульманские литераторы в своих сочинениях восхваляли туркменов за их смелость, преданность, выносливость, воспитанные в них суровой жизнью в степях. Им придавали свойства «благородных дикарей»: отсутствие лицемерия, нелюбовь к интригам, невосприимчивость к лести и вместе с тем ненасытная страсть к грабежу и насилиям[footnoteRef:143]. В этом контексте, актуализацию лексемы ‘туркмен’ можно рассматривать как вербальный код политической консолидации воинственной части огузов у границ с Ираном, и как важнейший элемент их завоевательной риторики, их демонстративного противопоставления себя персидской, а позже и греческой цивилизациям, чуждыми их степной ментальности. «Родина туркмена там, где стоят ноги его коня», - гласила туркменская поговорка, возникшая, вероятно, в то далекое время. Именем «туркмен» огузо- сульджукская группировка прототуркменов, возможно, кичилась, бравируя природной тюркской кочевнической простотой при покорении мира шиитско-иранской и затем грекохристианской цивилизаций. Мира, манящего своими богатствами, вызывающего зависть, но и отталкивающего степняка незнакомыми ему правилами утонченной и похотливой жизни. [143: 	Босворт К.Э.1981. С. 25.] 

Туркмены-сельджуки не видели главный объект для своей агрессии в династии тюрков Газневидов. Ей поначалу сопротивлялись, сами не нападали. Основные сражения происходили не в газневидском Афганистане, а в северном Хорасане, где сельджуки получили пастбища и
обещали нести пограничную службу для Газневидов. Даже тот факт, что в первые годы XI в. М. Газневи коварно взял в плен старшего сына Сельджука Исрафила, отправил его жить в заточении в Индию, где он впоследствии и скончался, не сыграл роли ускорителя столкновения и разгрома газневидов[footnoteRef:144]. Газневиды (отец и сын) были лишь побочным препятствием на пути к покорению Ирана. Известная битва при Денданакане (Мургабский оазис), после которой Сельджуки были свободны реализовывать свои цели, произошла в 1040 г., тогда как и в 1035 г. газневиды были разбиты у Нисы, а в 1037 г. Тогрул-бек фактически овладел Нишапуром - столицей Хорасана. [144: 	Пленение Исрафила, скорее всего, было местью Газневидов сельджукам. Ранее пленения Исрафила сельджуками был арестован отец султана Газневи Себуктегин (бывший тюркский гулям - раб-воин), который затем был продан купцам. См.: Кононов А.Н. 1958. С. 56.] 

Битва под Денданаканом (местечко между Серахсом и Мервом), конечно, была важнейшей в политическом возвышении сельджукидов. Через год, в 1041 г. усилился, овладев Хорезмом, огузский правитель. Однако еще через два года огуз Шахмелик попал в плен к туркменам-сельджукам и был казнен. Надо полагать, что после этого основная масса огузов стала переходить на сторону сельджукидов и пополнять их армию. По политическим соображениям стало выгодно причисляться к туркменам. Не исключено, что вокруг сельджуков консолидировалась и та часть огузов, которая в середине XI в. под натиском кипчаков (предков казахов, башкиров, каракалпаков и др.) была согнана с пастбищ Мавераннахра. Это вызвало, как уже отмечалось ранее, два потока переселений огузов: один - в Восточную Европу, другой, вместе с сельджуками, - в Малую Азию[footnoteRef:145]. [145: 	История Казахстана. 2003. С. 57-58.] 

Вместе с тем, не будем переоценивать консолидацию под именем «тюркман» в контексте исторического противопоставления Турана - Ирану, туркменов - персам, кочевников - оседлым, суннитов - шиитам. В реальной жизни все было гораздо прозаичнее. Например, что касается религиозных отличий, то, как считают специалисты, «в передвижениях кочевников ислам не был главным фактором»[footnoteRef:146]. Сельджук Алл Арслан в политических целях легко отступил от суннизма и совершил паломничество к гробницам шиитских имамов в Иране. [146: 	Наумкин В.В., Пиотровский М.Б. 1981. С. 10, 14.] 

Сельджукиды самоутверждались не в борьбе с шиитами и персами. Вначале они поссорились с огузским правителем, в результате чего были вынуждены искать новые пастбища, в том числе и в Южном Туркменистане (тогда - Северном Хорасане) у Газневидов. Затем их противником стал сам султан Махмуд Газневи (998-1030), который был так же тюрком, так же суннитом, жившем в окружении арабо-персо-мусульманской двора и в этом смысле оторвавшимся от соплеменников. Кстати, победа над газневидами облегчалась тем, что часть воинов-тюрков перешла на сторону сельджукских собратьев. Война лишь на короткое время сплотила туркменские племена, позволила забыть о внутренних противоречиях между ними. Но уже в ходе походов сепаратизм туркменов напоминал о себе все чаще и чаще. Туркмены ставили свои узкоплеменные интересы выше формирования этнической общности и на ее базе новой государственности. Так, при подготовке захвата Багдада сельджуки столкнулись с отрядами «иракских туркменов», которые пришли туда ранее и не захотели подчиняться Сельджукам[footnoteRef:147]. [147: 	Агаджанов С.Г. 1991. С. 64.] 

Пренебрежительное отношение к тюркманам- огузам началось у Сельджуков сразу же после вторжения в Иран. А.М. Хазанов отмечает, что там огузское войско перестало формироваться, с одной стороны, по племенному признаку огузов, а с другой, - было пополненно этническими подразделениями арабов и курдов (2002. С. 410). Сельджуки, правящая верхушка настолько быстро перестроились в своей ориентации с огузской на персидскую культуру, что уже в середине XI в., еще не захватив Багдада, “противопоставление Ирана и Турана начинало терять свой смысл”, - отмечает тот же автор (2002. С. 405).
До того как стать государями, Сельджуки говорили тюркам-огузам: «Мы туркмены, мы ваши братья», «мы из туркменского рода кынык». Для того, чтобы управлять Ираном, Сельджуки отодвинули на второй план то обстоятельство, что они происходят из огузского рода кынык. Они, как в свое время и тюрки Караханиды, а еще раньше тюрки-карлуки (потомки Ашины - основателя Тюркского каганата) стали связывать свое происхождение не с Огуз- ханом, а с туранским Афрасиабом, который задолго до Сасанидов был царем Турана (Туркестана и Мавераннахра), якобы противостоявшем иранскому
правителю Хосрову. Надо сказать, что и арабы, и персы, исходя уже из своих интересов, также были согласны считать тюрков потомками Афрасиаба[footnoteRef:148]. Причисление Сельджуков к дому Афрасиаба, а не к Огуз-хану имело исторические основания и означало претензию Сельджукидов на господство по праву первородства не только в Туране, но и в Иране. В то же время, вероятно, что сельджукский род кынык пользовался популярностью и привилегиями по традиции среди обыкновенных туркменов. В период завоеваний кыныки полностью покинули Закаспий. В современной Анатолии, где осели Сельджукиды, это название отражено примерно в 30 топонимах[footnoteRef:149]. [148: 	Кононов А.Н. 1958. С. 102.]  [149: 	Карпов Г.И. 1945. С. 3.] 

Такого	рода	сохраняющаяся
раздвоенность культурного самосознания между древнеиранским и новым тюркским происхождением - характерная черта эпохи I тыс. новой эры. В его первой половине тюркский язык, еще до прихода огузов в Закаспий, стал достойно конкурировать с персидским. Мавераннахр не справлялся с ассимиляцией восточных номадов. На Сырдарье возникает государство огузов. Выходец из Мавераннахра туркмен Тогрул- бек, прибыв в Нишапур, обращается к элите города: «Мы новые люди и чужестранцы, мы не знаем ваших персидских обычаев»[footnoteRef:150]. Такое признание нельзя понимать буквально, скорее всего это было были дипломатические маневры тюркской военной аристократии уже искушенной в прелестях персидской элитарной культуры в Мавераннахре. Но в отношении основной массы огузов, резко отличной от оседлых иранцев Хорасана, на которых опирались Сельджуки, высказывание Тогрул-бека было верным. [150: 	Булиет Р.В. 1981. С. 96.] 

Объясняя Масуду Газневи причины грабежа в Хорасане в 1036 г., сельджуки указывали, что виноваты не они, а «другие туркмены, которые пришли со стороны Джейхуна и Балханских гор»[footnoteRef:151]. За 30 лет до этого Исрафил Сельджук в разговоре с Махмудом Газневи пояснял, что, помимо 100 тыс. собственно сельджукского войска, к нему могут присоединиться 50 тыс. огузов-туркменов с Балхан Куха и 200 тыс. из Туркестана[footnoteRef:152]. Тюрков было так много, что сами сельджуки не контролировали эти массы, а для завоевания доверия напоминали им, что они (Сельджуки) «туркмены, братья остальным тюркам». Позднее так же вел себя монгол Чингизхан, призывая татар объединиться: мы «народы, живущие за войлочными стенами».217 [151: 	МИТТ. 1.С. 256.]  [152: 	История Казахстана. 2003. С. 123).] 

Принято думать, что формирование крупных этносов связано с формированием этнических государств и политикой этнического национализма. Однако нет оснований полагать, что средневековые государства были моноэтническими. Сельджуки дистанцировались от рядовой массы туркменов, перестали видеть в них свою главную опору в созданном ими государстве. Вообще, мы имеем мало информации о том, что средневековые правящие династии видели необходимость постоянно ассоциировать себя с какой-то этничностью. С одной стороны, они вынуждены были опираться на разноликую массу тюрков-кочевников, как на военную силу, с другой - на не менее пестрый по составу ираноязычный круг оседлых жителей городов, в среде которых черпали опыт управления государствами. Они не проводили жесткой политики племенного гегемонизма, устойчивого предпочтения «своего» народа, и не были создателями этнических наций, чаще выступая под именами своих клановых династий: караханидов, саманидов, газневидов, кочевых династий Каракоюнлы (1410-1468) и Аккоюнлы (1468-1501). Правящий слой отделял себя от народов, народы не сливались в общности под именами правящих династий. Правда, в иностранных хрониках находим политические понятия «сельджукские туркмены», позднее -  «турки-османы». Известно также влияние личных имен политических предводителей на появление названий жителей их государств: Огуз-хан -  огузы, Узбек-хан - узбеки, Ногай-хан - ногайцы и др. Однако, как бы там ни было, мы не находим названия династии собственно туркменов, не встречаем политического предводителя с таким именем и, соответственно, переноса этого имени на имя народа.
Государи не только не стремились к стиранию этнических граней, но и закрепляли их, ибо нередко единицей административного управления была не территория, а само племя. Территориальное управление в государстве осуществлялось через племена и роды,
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стирание граней между которыми было практически неоправданно, ибо вело к хаосу управления. Родоплеменное деление было на руку правящей верхушке, уже тогда использовавшей принцип управления «разделяй и властвуй».
Исторически, о начале формирования ядра крупных этносов правильнее говорить не в связи с появлением государств, а после того, как прекратились массовые переселения. В прошлом государств было множество, с одной стороны - карликовых княжеств-ханств, с другой - кочевых империй. Империи не только объединяли княжества, но и провоцировали крупные переселения. Грандиозные миграции туркменов эпохи кочевой сельджукской империи, у истоков которой стояли туркмены, привели к их распылению и ассимиляции на чужбине.
Такого рода переселения продолжались вплоть до эпохи нового времени. После этого на первый план выходят другие трудности консолидации этнических групп. Каждое племя сохранялось, если жило в условиях природной изоляции. Однородные условия пустыни сближали туркменские народы, Каракумы были общей для всех средой обитания. Но, вместе с тем, пустыня разделяла расстояниями и мешала непосредственным контактам. Расположенная в центре страны пустыня делала невозможным возникновение такого географического центра, который был бы одинаково доступен всем народам края. “Глубинка” страны располагалась не на ее периферии, а в самом центре, занимая 80 процентов ее территории. По периметру этого огромного “кратера”, по существу, всегда существовало несколько стран, несколько культурно-этнографических комплексов, общность развития которых определялось не столько общей природной средой, сколько влиянием мощных соседей. Повторимся: туркмены не растворились и не утратили своей оригинальности только благодаря тому, что в случае опасности полной ассимиляции находили убежище в непривлекательных для завоевателей Каракумах.
Мы знаем, что после ухода туркменосельджукской группировки из Закаспия среди оставшихся туркменов было популярно именовать себя язырами, затем монголами, чагатаями, йака-туркменами, салырами. В монгольское и послемонгольское время имя туркмены в источниках встречается крайне редко. Конечно, туркмены не исчезли. Но сама лексема, игравшая для местного населения роль символического консолидатора, потеряла прежнюю значимость, уступив линиджным самоназваниям.
ОВЛЯДЫ - ПЕРВЫЕ ТУРКМЕНЫ?
Как мусульмане-сунниты, туркмены ставят обычаи предков выше догматов ислама и живут согласно пословице: «Динден чыксан чык, ильден чакма» - «От религии ты можешь отказаться, но от обычаев нельзя отказаться».
Как известно, всех сторонников ислама называют общим именем - «муслим» (мусульмане). Ислам разбивает ограничения племенного общества и объединяет этносы, не выделяет их среди мусульман[footnoteRef:153]. Тем не менее, Ал-Бируни (973-1048) и Марвази (XI или первая пол. XII вв.), Нешри (XVI в.) писали, что огузов, принявших ислам, называли не «муслим», а иначе, и связывали с этим появление этнонима «туркмен». [153: 	Хазанов A.M. 2002. С. 284.] 

Ал-Бируни писал: «Бывало в прошлом, что тот из тюрок-гузов, кто принимал ислам и смешивался с мусульманами, становился тарджуманом между двумя группами. Так что, когда огуз принимал ислам, говорили «мусульмане о нем, что среди них стал туркмен, т.е. подобный тюрку»[footnoteRef:154]. Нешри, вслед за Марвази (XII в ), объяснял слово тюркоман через персидское тюрк имон - «верующий тюрок». [154: 	Агаджанов С.Г. 1969. С. 548.] 

Процесс исламизациии тюрков наиболее быстро и легко происходил среди оседлого населения. Менее успешно он шел в собственно кочевнической среде, где господствовали шаманизм, культ предков и обычное право (адат). Принятие ислама номадами было поверхностным, корыстным - таких охотно брали на военную государственную службу. Имидж «плохих мусульман» сохранился за туркменами и в последующее время. Среди туркменов широко популярен суфизм - еретическое для ортодоксального ислама течение. Значительная часть тех, кто назывался туркменами, ислам в рассматриваемое время не приняли (XI-XII вв.) и враждовали с огузами-мусульманами, например, туркмены Юго-Западной части Закаспия[footnoteRef:155]. [155: 	Джикиев А. 1961. С. 16.] 

Р. Шнайдер писал: «Сельджуки оправдывали претензии на престол, не обращаясь к своей генеалогии, а изображали себя защитниками
халифа и блюстителями веры» (1981. С. 223[footnoteRef:156]). Но убежденными мусульманами Сельджуки и огузы вряд ли были. Возможно, до принятия ислама они уже пробовали исповедовать иудаизм, распространенный в то время среди элиты Хорезма, а ранее в Хазарском каганате. Имена Микаэль (Михаил), Исрафил (Израиль), Дауд (Давид) в клане первых Сельджукидов косвенно подтверждают эту гипотезу. О том, что для Сельджукидов на первом плане был не ислам, и не этничность, во всяком случае до начала их походов в Иран и далее, говорит тот факт, что в борьбе за Мавераннахр они иной раз выступали на стороне иранской персидской династии Саманидов, против которой боролись и окончательно которую добили тюрко-суннитские государства Караханидов и Газневидов[footnoteRef:157]. [156: 	Cahen С. 1968. Р. 23]  [157: 	История Казахстана. 2003. С. 65.] 

Заманчиво увидеть в роли первых тюрков- мусульман, ставших тюрк-имонами Нешри, религиозных проповедников из представителей т.н. святейших племен - овляд[footnoteRef:158]. Примечательно, что среди населения туркменских районов Мавераннахра, откуда пошла лексема «туркмены», до сих пор значительное место занимают племена туркменов-овлят. Эти группы у туркменов строго соблюдают эндогамию, проживают компактными вкраплениями в окружении других туркменов в различных районах Туркменистана и пользуются среди них неизменным почетом. Г.П. Васильева определила социальный статус овлядов как групп, стоявших над”чистыми”, но простого происхождения (гарачы) туркменами. По глубоко укоренившемуся поверью ни одного из овлядов нельзя было оскорбить ни словом, ни действием, т.к. за это последует возмездие свыше (1969. С. 71,72). [158: 	Ишаны - толкователи адата. См. «Глоссарий» в конце книги.] 

А.М. Хазанов отмечает, что оседлое (мусульманское) население в лице своего государства было заинтересовано иметь в среде полукочевников проводников своего влияния, пыталось создать у них свою социальную опору. В отдельных регионах, в первую очередь на мусульманском Ближнем Востоке и Африке, предводителями кочевников становились религиозные реформаторы и проповедники, подчас выходцы из земледельческо-городского общества, но объективно действовавшие в интересах номадов (2002. С. 278, 282).
Считается, что туркмены-овляды - ходжа, сеиды, ата, магтымы, шихи - это потомки тюрков, которые в раннеисламское время смешались с арабскими колонистами и восприняли от них культуру проповедей. Сами овляды ведут свое происхождение от потомков пророка Мухаммеда. Однако никаких сведений о связи овлядов с начальной стадией этногенеза туркменов в средневековых источниках не обнаружено. Исключением является единственная среди овлядов группа тюркского происхождения туркмены-ата, которые, согласно легенде, вели свое происхождение с очень древних времен. Следует также иметь в виду, что племена-овляды были не только у туркменов, но и среди казахов, киргизов, узбеков, таджиков.
В МАЛОЙ АЗИИ И НА КАВКАЗЕ
Престижность имени «туркмены» связана с эпохой Сельджукидов. Однако в их среде было велико не огузо-туркменское, а огузо-кипчакское влияние, что можно видеть по личным именам персонажей эпоса «Коркут-ата»: Улаш, Дерсе, Карагюн, Шюкли, Бурла, Уруз, Дундаз, Иекенк, Бамси-Бейреке, Бай-Бура, Бану-Чечек, Карчар, Домрул, Дюлек-Вуран, Амран, Бекиль, Серек, Кулбаш и др. Эти имена не имеют ничего или почти ничего общего с именами туркменов Туркменистана. Любопытно, что не найдя лексемы «туркмен» в огузском эпосе «Книге моего деда Коркута»[footnoteRef:159], А.Ю. Якубовский, цитируя его фрагменты, прибавляет к слову «огуз» в скобках свое пояснение - «туркмены». Ученый вносил свои поправки, полагая, что упоминания о туркменах существовали в раннем, устном варианте эпоса. Действительно, им цитировалась версия эпоса османской эпохи. Османы воевали с династией Ак-коюнлы и презрительно относились к туркменам. Османы подправили эпос на свой вкус и, в частности, приписали Коркуту слова о том, что власть перейдет навечно к их (османов) племени - [159: 	«Книга моего деда Коркута на языке племени огузов». Истор. многослойный памятник эпического творчества туркмен-огузов. Сохранился в двух записях: Дрезденский вариант 12 сказаний (XVI в.) и «Ватиканская рукопись» шесть сказаний. Впервые была изд. в 1950 в г. Баку, с участием Г. Араслы и М.Г. Тахмасиб. Туркм. изд. Горкут атаны китабы в 1951.] 

[image: ]
«Сарычка 47 лет». Поселок Тахтабазар, Мервский уезд. Фотоархив РЭМ, N 41-14а. 12 х 17 см. Коллекция С.М. Дудина, 1901 год.
огузам-кайи225.
Но, если обратится и к ранней версии Коркута, то и она не имеет прямого отношения к этноназванию «туркмены». Ватиканская рукопись Коркута называлась: «Рассказы Огуз-намэ («Книга Огуза») о Казан-беке и других»226. Отсюда и песни о Салор- казане в эпосе более ранние, и, в отличие от легенд о существовании 4.000 лет назад Огуз-хана, имеют реальную историческую подоснову227. Этноним «салор» встречается в источниках примерно в одно время с первым упоминанием лексемы «туркмены». Хотя по легендарным родословным Салор-казан
	Книга. 1962. С. 11, 140.
	Кононов А.Н. 1958. С. 22.
	Жирмунский В. 1962. С. 180.
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Сарычка 10 лет, из богатой семьи аула Тахтабазар (Марыйский регион). Амулетница «тумар» (серебро с позолотой, смальта, орнамент), накосные серьги «тенечир». Выше тумара - нагрудное украшение «гонджик» («чапраз»). Фотоархив РЭМ, N 41-17-а. Коллекция С.М. Дудина, 1901 год.
был внуком Огуз-хана, Абульгази поправляет: Салор-казан жил не 4000 лет назад, как Огуз-хан, а 300 лет спустя после пророка Мухаммеда (X век). Предание связывает с Салором принятие огузами ислама и реорганизацию иерархии их родовой организации228. Но на Кавказе место Салора занимает новый огузский гегемон - Байяндур из одноименного племени, господствующего в государствах Кара- и Акоюнлы. В кавказской версии эпоса, Салор-казан тоже хан, но младше Байяндура, он его зять и всего лишь старший батыр229. Существовало как бы две конфедерации. Одна - от Огуз-хана и Байяндыра, другая - от Огуз-
	Жирмунский В. 1962. С. 144.
	Абульгази. С. 71; Жирмунский В. 1962. С. 178.

хана и Салора. От этой последней и ведут свое происхождение крупные туркменские племена Закаспия, в отличие от туркменов Кавказа и Малой Азии.
Как и А.Ю. Якубовский, Вл. Гордлевский склонен не видеть разницы между огузами и туркменами на Кавказе и Малой Азии (эти этнонимы постоянно чередуются в тексте его фундаментальной монографии, как синонимы). Он отмечает, что в документах XVI в. слово «огуз» в Малой Азии исчезает, остаются только юрюки230 и туркмены. Напомним, что в состав ушедших вместе с сельджуками из Закаспия в XII в. туркменов-огузов входили 17 народов разного происхождения. Из них 10 были огузами (тюрками), а 7 - кизилбашами231 (тюрко- иранцами). По этому принципу племена были поделены на крылья. Главный бек правого крыла с общего согласия назначался непременно из народностей кайы и баят, а главный бек левого крыла - из баяндуров и печенегов.
По С.Г. Агаджанову, слово «огуз» последний раз встречается в нарративах о Средней Азии в 1491 г.232 В XV в. на границе Малой Азии и Кавказа возникают два туркменских государства: Кара- и Аккоюнлу. Второе, победив первое, достигло пика могущества в 1457-1478 гг. Марко Поло (XIII в.), а за ним и Ибн-Батута (XIV в.) называли Малую Азию «Туркменией», упоминают о славных туркменских коврах233.
[bookmark: bookmark198]Переселившись на новые земли, попав в окружение автохтонных культур, привилегированное положение сохранила та часть туркменов, которая ассимилировалась местными элитами. Положение основной массы туркменов в этом государстве описывается учеными противоречиво. С одной стороны, туркмены, тюрки - «господствующая раса», «живущая обособленными племенами», с другой - объект насмешек со стороны местных греков, сирийцев, персов, армянов, видевших в туркменах наивных кочевников, которых легко 230	Йуврук- «быстрый», «кочующий», от огузского племени урекир.
231 [bookmark: bookmark199]См. «Глоссарий».
обмануть234. Имя «туркмены» на Кавказе и в Малой Азии, говоря словами В.В. Бартольда, имело не только этнографическое, но и социально-бытовое значение. Так называли беднейшие и наименее культурные элементы кочевого населения (1928. С. 42).
К началу XVI в. Аккоюнлы было разгромлено сефевидами (кизилбашами) и османскими турками.
Внесем важное уточнение: ни тогда, ни позже ни одно из государственных образований в Передней Азии, на Кавказе или в Месопотамии, как и в Центральной Азии не называлось именем туркменов. Другими словами, не возникало цели создать в таком государстве этническую нацию туркменов, сделать их привилегированной силой, господствующим этносом. На второй план отходило название «туркмен», а на первый выходили племенные этниконы и названия крупных родовых союзов, кланов. Например, салыры создали свое княжество в Анатолии, но названо оно было Караманским, по имени отдела салыров «караман».
Иранизированная и византизированная османо-огузская верхушка, потерявшая племенные связи и воспитанная на иноземной (арабской, персидской, византийской) литературе, четко разделяла туркменов и сельджукских огузов, и вела свое происхождение от последних. Османы считали себя самыми почитаемыми и благородными из огузов и свысока относились к остальной массе. Не только султан, все общество, светское и духовное, все феодалы Малой Азии презирали тюрка. Слово «тюрк» у Афляки вызывало мысль о наивном, низшем существе235.
Как полагает Вл. Гордлевский, традиционное пренебрежение к «тюрку» - простолюдину, не «озаренному» мусульманской литературой, перешло к османской интеллигенции от иранцев. В Османском государстве (1299-1922)236 огузы, именовавшие себя туркменами, окончательно «спустились вниз социальной лестницы». Государство ими помыкало, оно смотрело на них как на обузу, стесняющую течение жизни». Если в период XI-XIII вв. в Малой Азии было
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Носовые серьги. Фото: ©The Turkmen Jewerly. 1999
На Средней Амударье женщин украшала нагрудная бисерная красивого узора сетка - “хапав’анд”. У текинцев, йомудов, сарыков и ряда других более мелких племен, культура которых была близка им, до недавнего времени нашейными украшениями девушек и молодых женщин был “буков” (йом.), “боюн товук” (теке), “кызыллы” или “кумиш товук” (марыйские теке, эски и др.). Оно состояло из серебряной пластинки, на которой помещались 3-5 сердоликов в 1-2 ряда, удерживающиеся на уровне ворота платья, или чуть пониже, серебряным плоским обручем, шириной в 2-3 см, прикрепленным к пластинке крючками или шарнирами и охватывающий шею женщины сзади. Часто к буков спереди были прикреплены на цепочках подвески или бубенчики; передняя пластина буков бывала и более широкой и сложной по конфигурации, поэтому подвески, свисавшие с нее, опускались почти до пояса. Накануне Отечественной войне девушки и женщины носили буков как отдельное самостоятельное украшение. Источник: Из рукописных материалов домашнего архива Г.П. Васильевой. Фото Г.А. Аргиропуло, 1954
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около 1 млн. огузов, то в XVIII-XIX вв. их число сократилась до 300 тыс. Собственно туркменов в Турции сегодня не более 200 тыс. человек. Потомки огузо-туркменских племен смешались с арабами, курдами, кизилбашами. По другим оценкам, численность огузо-туркменов в Анатолии с XI в. до первой половины XIX в. почти не изменилась, соответственно: около 560 тыс. и около 600 тыс. чел. В конце XIX в. они составляли 15 процентов населения Турции. В 1987 было зафиксировано 140 тыс. человек, говоривших на туркменском языке и считавших такой родным.
В результате смешения эмигрантов из Закаспия с местным населением на Кавказе и в Малой Азии сформировались азербайджанская и турецкая нации. Впрочем, и сейчас в Турции, Сирии, Ираке сохранились большие диаспоры, называвших себя туркменами, а на Кавказе в составе азербайджанского этноса важное место занимают терекеме или карапапахи - прямые потомки туркменов-огузов, некогда создавших в этих местах, включая часть территории Турции, государства Кара - и Ак-Коюнлу (династии «Черного» и «Белого барана»).
В процессе возникновения феодальных княжеств и даже империй в Средней Азии, Кавказе, Анатолии туркмены выступали не в роли созидателей новой, более совершенной, чем у других, оригинальной культуры государственности, а всего лишь выполняли роль репрессивной (военно-полицейской) силы этих государств. Туркмены были физической (демографической) массой, не определявшей культурный фасад этих государств и складывавшихся в их лоне наций. В отдельных случаях мы имеем бесспорные указания на то, что эти туркмены были наемниками, «мамлюками» - пленниками, которых затем использовали на воинской службе (например, в кизилбашском государстве Сефевидов). Примечательно, что в средневековый период лексема «тюрк» была синонимом не расы и не этноса, а военного сословия, воина, солдата.
Дотуркменские, тюркские военные поселения возникли в Малой Азии еще в арабское время. В сельджукское время появились собственно туркменские военные колонии (XI-XII вв). Они значительно пополнились в XIII в. беженцами из Закаспия от татаро-монгольского нашествия, затем - от войн Тимура. В XX в. туркменские поселки все еще сохранялись: в Измирском велаяте (кайи, баят, языр, дудурга, афшар, баяндыр), Ионийском велаяте (печенег, чавулдур (аул Чандыр), иймир, игдыр, салоры, бюгдюз, кынык и др.), на юге Турции, в Анкарском велаяте в 1928 жило 17 огузо-туркменских племен, и в Средней Анатолии (16 аулов баят). Кроме того, в 10 велаятах Турции живут анатолийские абдалы, выходцы из одноименного туркмено- огузского племени. Потомками туркмен-огузов яляются юрюки (1 млн. чел.), в этническом составе которых важное место занимали племена: тюркмены, текели, гара-гоюнлу, эски и др. В период татаро-монгольского нашествия, несмотря на продолжавшийся приток беженцев в Малую Азию, туркменское население из-за ассимиляции росло крайне медленно.
Известно, что самым большим достижением политической истории туркменов было их участие в создании имперских владений клана Сельджукидов. «Факт формирования государства Сельджукидов - исключительный. Они были на голову выше остальных огузов, - подчеркивает известный турецкий историк F. Sumer. - Ни первая группа огузов X в. в Маверанахре, ни огузы, которые остались в районе Сырдарьи, не смогли сделать этого» (1967). Власть Сельджукидов была больше, чем сумма всех династий, им предшествовавших, отмечает Р. Шнайдер. Однако, в центре не хватало действительно представительной фигуры, «впечатляющий подъем внешней политической власти не был сбалансирован сколько-нибудь эквивалентным ему внутренним развитием» (1981. С. 225, 228). Достаточно напомнить, что такой известный на Востоке политический и государственный деятель сельджуков как султан Санджар, правивший империей из Мерва, не умел ни читать, ни писать[footnoteRef:160]. При Али Арслане везирем становится перс Низам- ал Мулк, который, особенно при сыне Алп Арслана Маликшахе (1072-1092), т.е. до своего умерщвления, «был фактическим правителем Сельджукской империи»[footnoteRef:161]. Арабские авторы единодушно считают, что тюрки вредно влияли на государство, именно в них они видели одну из причин упадка халифата[footnoteRef:162]. [160: 	Bosworth W.1963. 130; Barthold W. 1928. Р. 308.]  [161: 	Буллиет. 1981. С. 102.]  [162: 	Босворт К.Э. 1981. С. 25.] 

Культурологи утверждают, что «даже если обратиться только к созданному сельджуками, совершенно ясно, что сооружения этой эпохи из Алеппо, Диарбакыра, Исфахана и Мерва, датируемые правлением Маликшаха, не имеют никаких специфических сельджукских черт»[footnoteRef:163]. Археологические данные показывают бедность керамики, ее примитивность по сравнению с глазурованными и расписными сосудами прежнего времени[footnoteRef:164]. Этот же автор отмечает скудность повседневной жизни сельджукских правителей, армейскую атмосферу двора, использование благосостояния, главным образом, на нужды армии, отсутствие сколько- нибудь изысканных ремесленных изделий, а также сведений о местном производстве декоративных художественных тканей и покровительстве со стороны правителей способных художников[footnoteRef:165]. [163: 	Роджерс Дж.М. 1981. С. 234.]  [164: 	Шнайдер Р.1981. С. 227.]  [165: 	Шнайдер Р.1981. С. 226.] 

Не было создано туркменского государства в сельджукское время и в самом Туркменистане. Показательно, что огузы держали сельджукского султана Санджара 3 года в плену, всюду возили его с собой, но не делали ничего, чтобы управлять султанатом. Анархические тенденции, традиции трайбализма, неспособность усвоить тонкости и сложности управления большим государством и мн. др., все это мешало непосредственному участию туркменов в управлении[footnoteRef:166]. Если верить А. Вамбери, существовало туркменское поверье, что в случае создания централизованного государства, народ потеряет независимость. Понимать это надо в том смысле, что монократическая государственность противостоит потестарным структурам, местной элите. Строительство национальной государственности, согласно традициям военной демократии, в представлении туркменов должно начинаться сразу же на базе широкого самоуправления и на федеративных началах. [166: 	Босворт К.Э. 1981. С. 30.] 

[bookmark: bookmark200][bookmark: bookmark201][bookmark: bookmark202]ЭМИГРАЦИЯ НА ВОСТОК
Огузо-тюркская, а с ней и собственно туркменская экспансия успешно шла и в восточном направлении. Но и тут туркмены были обречены на медленное, но неизбежное растворение («вымирание») в чужеземных культурах покоряемых ими народов. Завоевания, связанные с колонизацией, самоубийственны для этносов- завоевателей. История туркменов подтвердила, что на новых землях победители с течением времени акультурируются побежденными, т.е. победители ассоциируют и самоидентифицируют себя с теми, кого они некогда победили.
Восточная группировка туркменов-огузов породнилась с кара-китаями и постепенно растворилась в монгольской среде. Другая ее часть, возглавляемая халаджскими ханами, в XII в. ушла в Индию, в плодородные долины Инда и Ганга. Халаджский вождь Бахтиар (имя типично нетуркменское) и его преемники стали царями Бенгалии, а позднее, с 1290 по 1320 гг. падишахами Индии. «Туркменские ворота» в Дели до сих пор стоят как напоминание о роли туркменов в истории этой великой страны.
Туркмены-салыры в 1370 г. ушли в китайский Туркестан из Самарканда, где и проживают в провинции Ганьсу до сих пор. Там они практически полностью ассимилировались местным населением, хотя и не утратили память о своем древнетуркменском происхождении. Также и туркмены Узбекистана, не ушедшие в Китай, по антропологии «полностью относятся к населению Маверанахра»[footnoteRef:167]. Узбекское племя «туркоман» или нуратинские туркмены - остатки огузов сельджукского времени X-XI вв. Они забыли туркменский язык, считаются узбеками. По индексу дерматоглифики (рисунка кожи) туркмены Узбекистана представляют собой максимально четкий выраженный среднеазиатский тип, характерный для аборигенных круглоголовых европеоидов Средней Азии[footnoteRef:168]. Внутри близких им узбеков, туркмены обнаруживают наибольшую близость не с древними тюрко- монголоидам или дешти-кипчакам узбекской нации, а к древнему аборигенному оседлому населению Мавераннахра - сартам, которых туркмены Туркменистана связывали и связывают с «нечистокровными», татами[footnoteRef:169]. [167: 	Мошкова В.Г. 1950.]  [168: 	Туркмены, 1989. С. 117.]  [169: 	Туркмены, 1989. С. 112-113.] 

Есть материалы, указывающие на былые связи нуратинских туркменов с туркменами- язырами, геокленами и даже теке. Но еще в дореволюционное время текинцы послали своих представителей в Нурата для восстановления контактов с тамошними туркменами, но
вернулись ни с чем, пораженные внешним видом соплеменников, ставших похожими, по выражению текинцев, на «татов»[footnoteRef:170]. [170: 	Мошкова В.Г. 1950. С. 147.] 

ПОСЛЕ XVI ВЕКА
Полное исчезновение упоминаний об огузах к XVI в. свидетельствует о новом повороте в этногенезе туркменов в Туркменистане. После разрушения монголами, а затем, в еще большей степени, Тимуром ирригационной системы на Амударье, вода этой реки вновь пошла в Сарыкамыш и Узбой, оживив пустыню[footnoteRef:171]. Этот регион, вдоль Узбоя, в районе Большого и Малого Балхана, на Мангышлаке, с точки зрения его отдаленности от оазисной зоны прямого контроля соседних феодальных деспотий, представлял геополитическую нишу совместного проживания там с XIV по XVI вв. разных туркменских народов и формирования общеэтнического самосознания туркменов. [171: 	ОИТТ. 1954. С. 165.] 

Показанные нами ранее многочисленные переселения в период с XII по конец XVI столетия из Закаспия на запад и восток привели к существенной перестройке этнического состава туркменов в Закаспии. Но обнаружить эту перестройку в письменных источниках не так просто. Так, схема родоплеменного состава туркменов Абульгази-хана почти полностью копировала генеалогию Рашид-ад-дина начала XIV в. Схема же последнего имела в виду состав туркменов в Малой Азии. Другими словами, касательно эпохи средневековья мы знаем названия племен зарубежных туркменов, тех, которые переселились на запад вместе с сельджукидами, или в монгольское и постмонгольское время.
Вместе с тем, в повествовательной части Абулгази рассказывает об основных туркменских племенах его времени, т.е. периода середины XVIII в.[footnoteRef:172] Это совершенное иные, судя по названиям, группы племен, чем показано в списке Ращид-ад-дина. [172: 	ОИТТ. 1954. С. 130.] 

Центром сосредоточения туркменов в XVI в. была упоминаемая нами ранее «глубинка»: Прибалханье, Мангышлак, полуостров Бузачи, отдельные ареалы Каракумов. По мнению Дж. Овезова в XVI в. «полновластными хозяевами на Больших Балханах»были туркмены-эрсари (1976. С. 31). Наряду с ними большую роль в составе туркменов этой эпохи играли салыры и човдуры.
С конца XVI в. Амударья перестает наполнять Сарыкамыш (Кесь А. 1979) и по этой причине происходит усыхание Узбоя, река вновь превратилась в ленту русловых соленых озер250. Началось массовое переселение туркменов из Каракумов, Прибалханья, Мангышлака в оазисы Прикаракумья. Переселению, помимо усыхания реки, способствовал комплекс причин, в том числе притеснения туркменов со стороны казахов, калмыков, ногайцев, недостаток пастбищ, засоление колодцев и др. Определенное значение имело и усиление интереса России к Туркмении. Как показала последующая история, этот интерес не был случайным и открыл эпоху приготовлений вхождения туркменов в состав могущественной евразийской империи.
Процесс оседания в оазисах Прикаракумья туркменов после усыхания Узбоя окончательно завершился лишь через два столетия спустя, что косвенно свидетельствует о главенствующей роли в комплексном хозяйстве основной массы туркменов скотоводства, благодаря которому удалось некоторое время оставаться на старых местах и после узбойского усыхания. Окончательно утвердиться в оазисной зоне стало возможным лишь в первой половине XIX в. В это время сформировалась карта, близкая к современному расселению туркменов и новый, отличный от позднесредневекового, демографический баланс племен, сохранившийся в новое и новейшее время.
Контуры страны теперь определялись не только естественными границами (линиями рек, гор, и моря), но и концентрацией основной массы туркменов в оазисах Прикаракумья. Коллизия состояла в том, что теперь туркмены рассредоточились на большем чем прежде пространстве, расстояния между оазисами измерялись сотнями километров, этнос утратил прежнюю компактность (совместность), племена обособились друг от друга.
250 [bookmark: bookmark203]Кунин В.Н. 1950. С. 148.
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Негативное влияние рассредоточения туркменов усиливалось их вхождением в состав разных государств: Хивинского ханства, Бухарского эмирата, государства Дуррани в Афганистане, Персии. Одежда туркменов-эрсари на Лебапе стала похожей на одежду узбеков, туркменов Северо-Западного Туркменистана - на одежду казахов, туркменов геокленов и йомудов Юго-Западной части страны - на одежду иранцев, северных туркменов - на одежду каракалпаков и узбеков-хорезмийцев. Салыры опирались на Иран, човдуры - на Хиву, йомуды пробовали найти поддержку у России для создания своей государственности и борьбы с Ираном.
Переселение туркменов в оазисы усилило внутриплеменные противоречия, а следовательно и препятствия для формирования общетуркменской	государственности.
Исследователи расходятся в оценках внутриэтнической солидарности туркменов Туркменистана в эпоху позднего Средневековья (XVIII- первая половина XIX в.). Известный этнолог Г.Е. Марков, отмечая факты трайбализма, тем не менее, ссылаясь на произведения великого туркменского поэта Махтумкули (ок. 1733 - ок. 1782 гг.), полагает, что все туркмены осознавали себя общей семьей. Другие исследователи, так же ссылаясь на Махтумкули, считают, что в середине XVIII в. туркмены связывали будущее объединение не с внутренним ресурсами к консолидации, а с получением опеки какой-либо державы. Призывы Махтумкули к объединению они рассматривают не как нужду в своей государственности, а как переживания поэта, жившего в эпоху обострения трайбализма.
Так, туркменский медиевист О. Амантыев полагает, что после образования в Афганистане могущественной державы Дуррани, значительная часть туркменов надеялась объединиться под его властью. В подтверждение этому он приводит известное стихотворение Махтумкули:
Туркменлер, багласак бир ере били,
Гурударс Гулзумы, Деряи-Нили.
Теке, емут, гоклен, языр, алили
Бир девлете гуллук этсек бяшимиз.
«Туркмены! Если б мы дружно жить могли, / Мы осушили б Нил, мы б на Кульзум прошли. / Теке, йомут, геоклен, языр и алиили, / Одному государству служить должны в пятером».
О. Амантыев полагает, что поэт писал не о будущем туркменском государстве, а о первом государстве Ахмад-шаха Дуррани в соседнем Афганистане. В нем правили дурранийские племена (абдалы), родственные туркменам по линии эфталитов. Напомним, что С.П. Толстов считал туркменов тюркизироваными эфталитами (абдалами). Заинтересованность туркменов состоять на службе у шаха Дуррани была вызвана тем, что абдалские племена нуждались в военной помощи туркменов, а самих туркменов могло привлекать в государстве Дуррани освобождение большинства племен от уплаты налогов, или существование такой платы в символическом размере[footnoteRef:173]. В западной исторической литературе многократно подтверждена закономерность: кочевые и полукочевые племена, не испытывая потребности в создании собственных государств, играли самую активную роль во всем, что так или иначе было связано с их военным участием в создании государств на стороне[footnoteRef:174]. [173: 	Ганковский Ю. 1958. С. 69.]  [174: 	См.: Хазанов А.М. 2002. С. 420, 435.] 

Махтумкули посвятил оду под названием «Аршы-аглая» правителю Ахмад-шаху Дуррани, который сам был поэтом. В ней Махтумкули воспевает борьбу за независимость от шаха Ирана. Усиление Афганистана и стремление салыров, йомудов и теке опереться на Дуррани в борьбе с Хивой, а также опасения хивинцев по поводу создания такого союза в рассматриваемое время подтверждается другими авторитетными специалистами (Веселовский Н.И. 1877).
Махтумкули дважды бывал в Афганистане и, как полагают исследователи, встречался с шахом. В новом афганском государстве, указывает О. Амантыев, туркмены увидели политическую силу, которая была способна противостоять агрессивной политике Ирана, Хивы и Бухары. Это подтверждается последней строчкой упомянутого стихотворения:
«Пусть руку братскую йомуду даст геоклен.
Вождя нам как Кемаль-афганец - дай главою!».
Объединение под властью другой державы племен, перечисленных в стихотворении
Махтумкули могло быть также мотивировано желанием ослабить гегемонию туркменов- салыров, которые возвысились среди других туркменов, благодаря союзническим отношениям с Ираном и Хивой. Не случайно также и то, что в приведенном выше стихотворении Махтумкули туркмены-теке поставлены на первое место и ничего не говорится о средневековых гегемонах: салырах, эрсари и човдурах.
Салыры, сохранявшие влияние на остальных туркменов в первой половине XVIII в., когда жил и творил великий поэт, были союзниками то Персии, то Хивы. Конкурируя с йомудами в Хивинском ханстве, салыры прибегали к помощи узбеков. Между народами не было единства. Соперничество знати за власть, жестокая борьба за землю, пастбища, подкуп отдельных ханов, разжигание межплеменной розни были обычным делом. Туркменская военная знать, оказывая военные услуги соседним государствам, не смогла организовать своего ханства.
[bookmark: bookmark207][bookmark: bookmark208][bookmark: bookmark209]ВОЗВЫШЕНИЕ ТЕКЕ
С начала XVIII в. теке при поддержке хивинского хана, согласно правилу «сильному все дозволено» («гун гуйчлинки»), потеснили, инкорпорировали и частично ассимилировали малочисленные туркменские племена Южного Туркменистана: емрели, мехинли, аннаули, сунчали, карадашлы. Карадашли ушли в Хиву, емрели - в Меана и Чаача, алили - в Персию, Абиверд, к Нохуру. Позднее хивинский хан Алакули увел геокленов, алиили и емрели в Хиву. В 1717 г. теке заселили Кизиларват, Дурун, Анау. Продвижение текинцев было временно приостановлено Надир-шахом и продолжено уже в первой половине XIX в.
Борьба с Надир-шахом серьезно изменила расклад сил внутри туркменов. В частности, Надир-шах принудил эрсаринцев покинуть около 1740 г. плодородные земли Амударьи и вернуться на Мангышлак, где они попали в крайне тяжелое положение. Если в XVII в. главную роль продолжали играть салыры и эрсари, то в XVIII в. на историческую арену вышли йомуды, а несколько позже сарыки и текинцы. Эти три небольших племени, находившиеся в XVI, XVII вв. под авторитетом эрсари и салыров, теперь оказались в положении гегемонов[footnoteRef:175]. [175: 	ОИТТ. 1954. С. 261.] 

На рубеже XVIII и XIX вв. текинцы вместе с сарыками, в качестве союзников и вассалов эмира Бухарского вытесняют с низовьев Мургаба салыров. Сарыки занимают правобережье Мургаба и древний Мерв, текинцы - левобережье с крупным аулом у канала Кара- яб (севернее современного Мары). В конце 50-х гг. марыйские текинцы, объединившись с ахалскими, вытесняют сарыков из Мургабского оазиса в Иолотань и Пенды на среднее течение Мургаба. Те, в свою очередь, теснят салыров и часть эрсари. Текинцы становятся полными хозяевами в низовьях Мургаба с центром в ауле Мары, где в 70-х г. под руководством Коушут- ахана возводится большая крепость. Текинцы не оставляют в покое салыров в Серахсе, куда они переселились под давлением сарыков. С конца 50-х г. после ухода теке из Серахса, салыры стали вновь возвращатся в Серахс, окончательно осев там в 1880 г. под руководством Теке-хана. Текинцы занимают и Теджен, потеснив там народ алиили[footnoteRef:176]. [176: 	Сапаров M. 1990. С. 18.] 

В начале XIX в. войска хивинского хана вместе с йомудами и туркменами-емрели разбили туркменов-човдуров, лишив их гегемонии в туркменских районах Хивинского ханства. Помощь хану оказали и туркмены абдалы из Мангышлака. Население ханства пополнилось туркменами-карадашлы, которых прогнали из Южного Туркменистана текинцы. Такая же участь постигла туркменов-алиили: они были выселены туркменами-теке из Геоктепе и Ашхабада. В тяжелое положение попали в Западном Туркменистане туркмены-ата. Йомуды были многочисленнее туркменов-ата и потому последние были вынуждены обратиться к хивинскому хану с просьбой выделить им новые места для поселения. Вследствие грабежей йомудов, сарыков и теке, туркменам-ата, потерявшим стада, пришлось переселиться в приамударьинский оазис. В 1855 г. хивинский хан повел свои войска на йомудов, но его войско было разгромлено. В этой ситуации хан прибегнул к помощи туркменов-теке. В результате теке были разгромлены йомудами, им пришлось покинуть Хивинское ханство и откочевать в Ахал. Но в том же 1855 г. текинцы одерживают победу над войском хивинского хана, который окончательно утратил контроль над Ахалом. В апреле 1856 г. йомуды понесли крупное поражение от ханских войск, состоявших из узбеков, човдуров и теке. В течение 1859 г. Сейид-Мухаммед Хивинский предпринял несколько походов против йомудов. В состав его войск входили човдуры и геоклены. В 1861 г. у стен г. Мерва текинцами была одержана крупная победа над персами. Туркмены-теке стали хозяевами земель от Кизиларвата на западе до Иолотана на юге. В результате разгрома иранских войск в плен попало 27.000 человек, а в качестве трофеев взято 30 пушек. Эти пушки в 1880 г. были использованы ахалтеке для демонстрации своей мощи русским при обороне крепости Геоктепе. Базары были переполнены иранскими пленниками. В г. Мерве цена невольника упала с 500 до 5 руб., а за ружье платили 3 иранских крана. Господствовавшие в Мерве ранее туркмены-сарыки, опиравшиеся, то на Иран, то на Хиву, вынуждены были еще в 1857 г. покинуть Мерв. В 1865 г. текинцы выбили в горы туркменов-анаули, которые ранее пользовались благорасположением хивинского хана. Притеснениям теке подверглись сарыки и салыры, а также частично: эрсари, йомуды, геоклены, курды, белуджи, кизилбаши, персы, афганцы, арабы (роды араб, араб-кызыл гез, алике-ходжа, ходжа-суерги, ших, игри-ших и др.).
Теке называли всех представителей нетекинского населения сайры, кесеки (чужие, посторонние), не имевшие прав на общественное управление. Сайры-кесеки батрачили на землях богатых мюлькадаров. Они не имели права получать землю по наследству и, если получали пай поливной земли, то продавали его. Карадашлинские, нохурские и прочие группы нетекинского населения вынуждены были заниматься арендой водных источников и участков земли у текинцев.
Накануне присоединения к России туркмены- теке доминировали в Южном Туркменистане (Ахал, Теджен и Мургаб). «Пастбища, начиная от пустыни и севернее Кизыл-Арвата и до Атекских степей[footnoteRef:177], были поделены текинцами» (Карпов 1942). Захват Южной Туркмении текинцами происходил параллельно усилению контроля над йомудами и другими туркменами со стороны Хивинского хана[footnoteRef:178]. Теке одерживали не только военные победы, но вели умелую дипломатию. Вступая в союзнические отношения с хивинским ханом, теке получали от него своеобразную помощь для освоения новых земель в Южном Туркменистане. Так, для усиления противовеса йомудам хивинский хан, на военной службе у которого они находились, переселил в Хорезмский оазис часть племен из Южного Туркменистана. В начале XIX в. в Северном Туркменистане сформировались компактные группы туркменов: карадашлы, алиили, геокленов[footnoteRef:179]. [177: 	Атек, туркм. - Этэк - народное название местности к востоку от Ашхабада между аулами Гяурс и Меана Ахалского велаята.]  [178: 	ОИТТ. 1954. С. 273.]  [179: 	Васильева Г.П. 1969. С. 30.] 

Во второй половине XIX в., в связи с проникновением в Центральную Азию России, впервые за сотни лет возникли внешние предпосылки для возникновения в Закаспии государственного образования, которому туркмены будут полностью подчинены и в управлении которым, на низовом уровне, примут активное участие.
Перемещение магистральных путей мировой торговли Азии с Европой в конце XV - начале XVI вв. с суши на море и связанное с этим сокращение торговли по Великому шелкового пути, проходившего через Закаспийские степи, активизировали отношения среднеазиатских ханств с Россией. В немалой степени этому способствовало расширение границ России на юге - захват в 1552 г. Казанского ханства и присоединение в 1557 г. Астрахани. В итоге военного превосходства над Персией (1813 г.) Россия получила широкие права в Каспийском море. Через мангышлакские кочевья туркменов-човдуров проходили торговые и посольские караваны из Бухары и Хивы в Россию и обратно, в частности туркмены в XVIII—XIX вв. Мангышлакские и западные туркмены (йомуды) в 1745, 1767, 1798, 1810, 1811, 1813, 1819, 1846 гг. просили Россию о получении подданства и значительная часть этой группы туркменов такое подданство получила, а другая даже получила земли на юге России, в Ставрополье.
Ужев 1700,1703 гг. Петром Первым были получены формальные подтверждения от хивинского хана о признании русского проникновения царских войск со стороны Каспия через пустыню Каракум, по Узбою, хивинский правитель приказал пустить воды Амударьи в Аральское море и тем самым практически обезводил приузбойские пастбища в
Каракумах258. Это не остановило русского царя искать водный путь в Индию по Узбою. С 1715 по 1720 гг. несколько экспедиций под руководством князя А. Бековича-Черкасского, посланные в рамках этого проекта в Хиву, окончились коварным пленением, жестокой казнью Бековича (с него заживо сняли кожу) и разгромом русского 4-тысячного войска.
С той поры активного интереса захватить Среднюю Азию Российская империя не проявляла до тех пор, пока не возникла реальная опасность того, что регионом овладеет Великобритания. Последняя в начале XIX в. уже контролировала Северозападную Индию, Иран и претендовала на Афганистан. Неудачи в Крымской войне (1853-1856 гг.) ускорили завоевание Туркестана, став компенсацией за потери в Крыму.
В 1863-1874 гг. были покорены Ташкент
258 Бартольд В.В. 1925. С. 204-205.
(1865 г.), Самарканд (1868 г.), Коканд (1873-1876 гг.), подчинены Бухара (1868) и Хива (1873 г.). Подчинение Россией Бухары и Хивы не означало присоединения к России туркменского Прикаракумья. Поскольку туркмены представляли собой суверенные территориально-этнические группировки, каждая из которых самостоятельно решала вопросы о мире и войне. Процесс присоединения их земель к Российской империи был многоэтапным. Россия вступала в союзы с лидерами одних народов для того, чтобы покорить другие.
Дрофы - типичный орнамент ковров йомудов, для которых также характерны красно-коричневые тона и многосторонность форм. Для сравнения: ковры туркменов-теке по окрасу рдеющие, с бо'льшим, чем у других туркменских племен цвечением красного
На фото: Фрагмент старо-текинского асмалыка (коврик-покрывало на свадебного верблюда) с дрофами. Конец XIX века. Один из самых ценных туркменских ковров в коллекции, подаренной РЭМу бывшим начальником Закаспийской области, генералом А.А.Боголюбовым в начале XX века. Хранилище Русского Этнографического Музея. Фото с оригинала - © автора
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«Родовой быт не может быть и не должен быть просто забытым и стертым, ибо это грозило бы распылением туркмен»
Хан Йомудский Николай Николаевич
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[bookmark: bookmark210][bookmark: bookmark211][bookmark: bookmark212]В ЕВРАЗИЙСКОЙ ИМПЕРИИ
ПОКОРЕНИЕ ЙОМУДОВ
В каких формах мыслили политическое покровительство России уже ставшие ее номинальными подданными туркмены-йомуды, човдуры, игдыры? В письме йомудских аксакалов о принятии их в российское подданство речь шла о статусе вассального княжества. В нем туркмены просили о покровительстве, ибо тогда они «будут страшны соседям, и тогда к нам пристанут все другие туркменские народы».
Самый авторитетный в первой половине XIX в. среди туркменов западного (приморского) Туркменистана Кият-хан был добровольным участником сотрудничества с Россией в войнах с Ираном. Во время русско-персидской войны (1826-1827 гг.) он, по просьбе русского командования, возглавляя йомудский отряд, совершал глубокие военные рейды чуть ли не до Тегерана. Во время одной из таких операций был захвачен табун коней иранского шаха. Западно- йомудский хан прямо просил о «бескорыстном покровительстве России». В 1860-х гг. другу России - Кият-хану - уже принадлежала половина Челекена с лучшими нефтеносными землями.
В 1859 г. лидер хивинских йомудов, Атамурат- хан, ведя борьбу с хивинскими ханами, домогался получить поддержку России. Как писал Н.И. Гродеков (1883), Атамурат завладел северной частью Хивинского ханства «но, не надеясь удержать Кунград в своих руках, предлагал этот город и устья Аму во власть русских. [...] С другой стороны, находясь в неприязненных отношениях к племени теке, Ата-Мурат желал и здесь опереться на покровительство той же России; в этих видах он просил об образовании при Балханском заливе города». «В прошении на имя Государя Императора, - продолжал Н.И. Гродеков, - поданном в 1865 г. оренбургскому начальству, он [Атамурат - LU. К.] дипломатично писал: ”Из туркмен царя не выйдет, как из дерева не выйдет железа. Молитвы к Богу и пророку
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1887 год. Русские офицеры и чиновники в гостях у Гюльджамал вдове Нурберды-хана. Крайний слева, предположительно, сын Гюльджамал - Мухамед
Юсуп Источник: Chloe Obolensly. The Rusian Empire a Portrait in Photographs (Русская империя в портретах фотографий).
London, 1980. N408
остались тщетными, значит не настало время предопределения. Ныне наша мечта только одна [...], чтобы пришел к нам царь со стороны Шагадама [Красноводска], основал бы город, устроил ярмарку и был бы этот город местом стечения всех туркмен его верных друзей и подданных”». Как северные, так и западные туркмены-йомуды, стремились получить покровительство России для борьбы с хивинским ханом и усиливающимся могуществом теке. В свою очередь, теке, сотрудничая с элитой Хивы, предупреждали йомудов о возмездии, если они будут опираться на Россию и помогать ей.
Усиление йомудов в Хивинском ханстве и теке в Северном Хорасане во второй половине XIX в. было настолько внушительным, что Хива и Иран шли на уступки России в обмен на усмирение «воинственных кочевников». Чем активнее йомуды демонстрировали свою власть в Хивинском ханстве, тем больше Россия убеждалась в том, что покорение этого ханства будет связано, в первую очередь, с «наказанием йомудов».
Вот как характеризовал ситуацию сразу после захвата ханства полковник Генерального штаба А. Глуховской: «По своей воинственности туркмены составляют господствующий класс в ханстве, имеющий преобладающее влияние на все его дела. Сила и значение туркмен настолько велики, что сам хан и его родственники не могут отъехать от столицы на десятки верст без значительного прикрытия. [...] Ханские войска состоят почти исключительно из туркмен. [...] Сдаче Хивы также противодействовали, главным образом, туркмены [...]. Вот почему в Хиве, собственно, не существует хивинского вопроса, а есть только туркменский вопрос, от решения которого и зависят все будущие отношения Хивы и России [...]. Нужно было видеть отвагу и дерзость, с которыми туркмены нападали на наш отряд, чтобы вполне поверить возможности разбития ими целых персидских армий. Теперь
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Штурм
крепости Геоктепе 12
января 1881 года. Слева показан взрыв крепостной стены путем подкопа.
Рис. Пясецкого, гравировка Пястушевич. Источник:
«Нива», 1893, N 43. С. 976, 980
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Дыкма-сердар (в центре)
- начальник туркменского гарнизона крепости Геоктепе. 1880-1881 гг, или, как его еще называли, - командующий вооруженными силами туркменов-ахалтеке.
Фотоархив РЭМ. ГМЭ N 10005-1 (2). 10,8 х 15,5 см
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На любительском фотоснимке с картины Франца Рубо начала XX в. (холст, масло) показано сражение 1881
г.	внутри крепости Геоктепе. Картина художником была не дописана по неизвестным причинам. Хранится в запасниках Государственного исторического музея Туркменистана. Датирована 1905 г., тогда как по другим источникам (См. Горшенина С. 2008. С. 71) художник написал ее в 1891 год. Фото автора.
«Туркменская депутация, прибывшая из Закаспийского края для принесения благодарности, оказанной по случаю 25-летию присоединения Мерва.
Во втором ряду в центре.
Гюльджамал-ханум.
Справа от нее ее сын Мухаммед-Юсуп, слева -  пасынок Махтумкули-хан.
Махтумкули-хан будет сотрудничатьс советской властью, Мухамет-Юсуп погибнет в Белой армии. Фото К. Булла. 1910 г.од
Журнал «Нива», 1910, N 5
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понятно, почему Персия, несмотря на свою сравнительную силу, никогда не могла подчинить себе туркмен»259.
По настоянию и при поддержке Хивы Россия направила карательную экспедицию против хивинских йомудов. Летом 1873 г. в ходе одиннадцатидневной кампании была устроена показательная акция устрашения туркменов Хивы, лишавшая их гегемонии в ханстве. Получив гарантии личной безопасности, хивинский хан стал фактически вассалом России.
[bookmark: bookmark213][bookmark: bookmark214][bookmark: bookmark215]АХАЛТЕКИНСКИЕ ЭКСПЕДИЦИИ
Защищенная с юга от внешних врагов горной грядой Копетдага и Каракумской пустыней с севера, элита туркменов ахалтеке была уверена в том, что сможет отразить русское наступление. В этом ее укрепляли и обещания помощи от Великобритании. Накануне теке одержали ряд побед над Ираном и другими туркменскими народами. Летом 1879 г. у стен крепости Геоктепе ахалтеке заставили с поражением отступить прибывшие в Закаспий со стороны Красноводска регулярные войска (более 3.000 человек) генерала Н.П. Ломакина. Описывая действия ахалтеке в 1879 г., судя по всему бесталанный полководец, Н.П. Ломакин уподобил «лучшим европейским армиям» вооруженных вилами и саблями народное ополчение в 6-8 тыс. человек, особенно опасное в рукопашном бою. Очевидцами тех событий с русской стороны описаны много случаев сопротивления стариков, старух, отдельных семей туркменов, противостоящих царским кавказским ротам и сотням хорошо вооруженных казаков. Особенно поразило русских офицеров хладнокровие и мужество текинских женщин. «Поручик Нахичеванский увидев, что одну женщину, ведшую верблюда с нагруженным имуществом, окружило несколько наших конно-ирегулярцев, - обратился к ней со словами: «Не бойся, тебе ничего не сделают, тебя не тронут!». На эти слова, сказанные по-татарски, женщина, гордо подняв голову, отрезала: « Я не боюсь; вот ты то, смотри, не трусь наших, а мне чего боятся?» и невозмутимо продолжила путь. Другая текинка, сидя на краю канавы, с оторванным нашей гранатой куском ноги, стреляла из револьвера по проходившим мимо драгунам... Несколько же женщин принесли на своих руках к дагестанской сотне одного из отделившихся от нее, попавшего в аул и там убитого текинскими всадниками. Более эффектной сцены, как вынос тела убитого врага группою женщин, трудно себе представить»[footnoteRef:180]. По оценкам из того же источника, в крепости, вероятно, в основном из- за артобстрелов, погибло около 2.000 туркменов, среди которых было много женщин и детей. С русской стороны погибло при штурме около 200 человек (с. 156-157). [180: 	Ржевусский А. От Тифлиса до Денгиль-депе. (Из записок участника). // Военный сборник. Статья 6. 1885, март, N 3. С. 148.] 

Вторая Ахалтекинская экспедиция (1880-1881) под командованием генерала М.Д. Скобелева была обречена на успех. Для подвоза провианта и боеприпасов началось строительство самый крупной на то время в России Закаспийской железной дороги. Провианта было запасено на три месяца. Кроме того на столько же было закуплено продуктов в Персии. Крепость ахалтеке была взята с помощью длительных и мощных артобстрелов, подкопа и взрыва стены зарядом из 125 пудов пороха. В крепости находилось до 40 тыс. человек (мужчин, женщин, стариков и детей). Как писал очевидец событий, полковник артиллерии К. Гейнс, после поразившего туркменов подземного взрыва крепостной стены, столб пыли и кусков глины которого на время заслонил солнце, крепость сразу же покинуло около 15.000 человек. Интенсивность шрапнельного огня в это время со стороны русских составляла 9000 в минуту. Помимо этого крепость непрерывно обстреливалась из 72 арторудий. После взятия крепости в ней было обнаружено около 10.000 женщин и детей. Число погибших в крепости, «по сведениям жандармского офицера, наблюдавшего за закрытием трупов» в крепости - 8.000. Сами текинцы оценивали свои потери (вместе с убиты при преследовании) в 14.000 человек[footnoteRef:181] *. [181: 	Гейнс К. Очерк боевой жизни ахал-текинского отряда.
1880-1881 гг. // Военный сборник. Ноябрь 1882, N 11. С. 141.] 

	РГВИА, 1873. Л.17-35.

[bookmark: bookmark216][bookmark: bookmark217][bookmark: bookmark218]ТРАЙБАЛИЗМ
В то время, как ахалтеке готовились к кровопролитному сопротивлению русским, нохурли - жители Арчмана встречали царские войска радушно - базаром, полным пшеницей и ячменем. 30 мая 1880 г. передовой русский отряд занял Ходжакала и затем Вами, после чего туркмены- нохурли направили депутацию к генералу М.Д. Скобелеву, заявив о своем согласии выступить против текинцев. Другой туркменский народ геоклены еще во время экспедиции генерала Н.П. Ломакина оказывали ему помощь в доставке его отряду провианта, фуража, а также служили проводниками и верховыми посыльными262.
Геоктепинская война показала рыхлость этнического единства в среде самих туркменов- теке. Туркмены-ахалтеке до сих пор считают ненадежными союзниками не только йомудов, но и своих соплеменников марыйских туркменов- теке, прибывших в крепость, вступивших в бой, потерявших десятки сотен людей, но затем, в трудный час, покинувших крепость и вернувшихся в Мерв.
В последующем марыйские теке мирно присоединились к России. В этом важную роль сыграло не только поражение ахалских теке в Геоктепе, но и враждебное отношение марыйских салыров и сарыков к гегемонии теке в Марыйском оазисе. Если марыйские теке подписали просьбу о мирном присоединении к России в 1884 г., то салыры и сарыки сделали это еще в январе 1881 г., т.е. сразу же после Геоктепинского сражения. Фактическое присоединение в 1884 г. Иолотанского оазиса (Марыйский регион), населенного в основном сарыками, описал очевидец этого события П. Лессар. В Иолотане приходу русских радовались искреннее, чем в Мерве. «Сарыки находили справедливым, что Мерв занят русскими войсками, считая, впрочем, еще более справедливым, если бы царь возвратил Мервский оазис сарыкам, когда- то его занимавшим» (1885. С.20-21).
Генерал М.Д. Скобелев после взятия Ахала настаивал на военном покорении и Мервского оазиса, отмечая, что «Мерв есть самая крайняя республика, когда-либо существовавшая. Решения народного собрания обязательны отдельным членам этой республики лишь настолько, насколько это им выгодно, ибо нет власти, которая заставила бы всех повиноваться». Собравшийся совет (маслахат) туркменской элиты принял решение мирно присоединиться к России.
Русские обещали не нарушать обычаев, местных порядков, выполнять лишь надзирательные функции, не назначать в Мерве особых русских начальников, даже не налагать податей. Более того, Россия обещала туркменам этого региона обеспечить статус вассального ханства по примеру Хивы и Бухары. В обмен Россия требовала клятвы «не поднимать оружия против русских и во всем слушаться приказаний и советов русских начальников»[footnoteRef:182]. [182: 	Тихомиров М.Н., 1960. С. 88, 90-91.] 

Вдова активного противника присоединения туркменов к России Гульджамал сыграла важную роль в мирном присоединении Мервского оазиса. На свои средства она организовала 1 января 1884 г. Генгеш (съезд) 24 страшин родов и племен оазиса (по одному от каждой большой канавы в 2000 кибиток), на котором и было принято решение стать частью юга Российской империи. Вышедший к русскому представителю после Генгеша пасынок Гюльджамал Махтумкули- хан заявил, что «мервский народ, безусловно, принимает русское подданство, обязуется выдать всех пленных, возвратить же ограбленный скот затрудняется, такой весь ими съеден... «[footnoteRef:183]. [183: 	Тихомиров М. Н. 1960. С. 218.] 

Попытка афганских войск при поддержке Великобритании сохранить свое влияние хотя бы на крайнем юге Мервского велаята (в Пендинском оазисе) закончилась у селения Ташкепри 18 марта 1885 г. победой русских. Для решения так называемого «афганского кризиса», вызванного аннексией Россией Южного Туркменистана и урегулирования столкновения русских с афганскими отрядами в местечке Пенде, было выработано мирное соглашение, которое было подписанно в Лондоне 10 сентября 1885 г.
Любопытно, что если при военном покорении края русскими использовалось внутриэтническое разобщение туркменов, то для обоснования захватов в международных отношениях использовалась идея внутриплеменого единства. Например, часть сарыков задолго до прихода русских была интегрирована в состав марыйских теке. «Эта племенная близость сарыков и текинцев, - писал академик М.Н. Тихомиров, - была использована царским правительством как доказательство невозможности разделения трех туркменских племен (ахалских, марыйских теке и текинских
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Коллекция
старинных
туркменских украшений
Корпегуль Худайбердиевой,
фотографии которых использованы в
качестве иллюстраций к данной книге.
До Второй мировой войны и добровольной сдачи туркменами серебра на нужды фронта, такого рода ювелирные собрания имелись почти в каждой туркменской семье. Селине Недыр гызы (мать К. Худайбердиевой) пожертвовала в Фонд обороны 25 кг старинных туркменских украшений. Фото автора. Москва 2005 год
сарыков - Ш.К.) под властью двух государств [России в Закаспии и Англии в Афганистане, - Ш. К.]»[footnoteRef:184] Присоединение Мерва к России в 1884 г. мотивировалось тем, что ахалские и мервские теке - одно племя и, раз к России присоединена одна его часть, то должна быть присоединена и другая. [184: 	Тихомиров 1960. С. 166.] 

Как это ни парадоксально, текинцы Ахала вышли из этой войны победителями. Захват ахалтекинского оазиса «навсегда» нейтрализовал претензии на гегемонию в Закаспии не текинцев, а йомудов, ибо центр управления краем теперь был перенесен из Красноводска в Ашхабад - зону компактного расселения текинцев.
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Теперь, уважаемый читатель, остановимся на узловых пунктах сближения туркменов с Россией в конце XIX - начале XX столетия. Независимо от имперско-колониальных целей русского царизма, присоединение стало важным шагом на пути формирование туркменской нации. Правильно понять значимость происшедших перемен можно только при сопоставлении обретений туркменов с их чаяниями и устремлениями предшествующего времени.
Напомним только два общепризнанных фундаментальных факта из длинного списка положительных последствий присоединения. Туркмены мечтали о покровительстве сильного государства и они его получили. Они мечтали навечно укрепиться в оазисах Прикаракумья и вести мирную, свободную от внешних вторжений жизнь. Они получили и это. Россия признала неоспоримым право проживания туркменов в оазисах Прикаракумья, их доминирование на большей части Туркменистана без риска стать жертвами военных авантюр соседей (Персии, Бухары и Хивы).
На протяжении долгого времени туркмены занимались аламанами и нападали на иранские приграничные поселки. Причин аламанства было множество, но одной из них было то обстоятельство, что горные реки и ручьи Южного Туркменистана берут начало в Персии и туркмены были вынуждены притеснять персов для того, чтобы те не отбирали воду на поливы по другую сторону Копетдага.
После разгрома персидской армии текинцами в сентябре 1860 г. туркмены активно стали осваивать оазисную культурную зону, переходить к земледелию и оседлости, для чего постоянно требовалась поливная вода. Они активизировали набеги, чтобы персы не использовали горные реки. В результате от 460 селений персидского Хорасана осталось только 20[footnoteRef:185]. [185: 	Ржевусский А. От Тифлиса до Денгиль-депе. (Из записок участника) // Военный сборник, 1884 г. октябрь, N 10. С. 329350.] 

После присоединения к России с Персией были заключены специальные протоколы и договора, согласно которым туркмены получали полное право на использование горных рек Южного Закаспия. В то же время персы, после умиротворения туркменов русскими и прекращения аламанов, временами продолжали использовать приграничные реки для своих посевов. Поэтому в тех случаях, когда эти договоренности нарушались, туркмены вынуждены были вновь возвращаться к аламанству и отбирать урожай у персов[footnoteRef:186]. [186: 	Отчет. 1922. С. 19.] 

Гарантией внешнего мира стал тот факт, что Россия не только оккупировала Закаспий (современный Балканский, Ахалский и Марыйский велаяты Туркменистана), но установила контроль за прилегающими к нему землями соседних государств. В Иране это была Астрабадская провинция, где в начале XX в. проживало около 100 тыс. туркменов. Вассалами России стали хивинский хан, на землях которого жило 150 тыс. туркменов (современный Дашогузский велаят Туркменистана), и эмир Бухары, в амударьинских владениях (современный Лебапский велаят Туркменистана) которого находилось 200 тыс. туркменов.
Внешние границы Закаспия с туркменскими районами ханств Хивы, Бухары и провинцией Северо-Восточного Ирана были условными и открытыми для караванной торговли. Получило развитие ирригационное строительство, существенно выросла площадь орошаемых земель. К 1917 г. она достигла 150 тыс. гектаров при гипотетическорм максимуме 180 тыс. По данным инженеров Розенкампфа и Моргуненкова, Область использовала лишь 7-8 процентов возможного орошения, имея земель не орошенных, но к орошению годных более 2 млн. гектаров. Эти площади могли быть орошены в том случае, если бы появилась возможность повернуть в Туркменистан
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Ходжаназа'р Машры'к - глава машгышлакских туркменов, которые первыми приняли русское подданство. Полковник русской администрации воспитал в своем доме первого советского президента Туркменистана- председателя ЦИК ТССР Надирбая Айтакова. Его сын Керим Машрыков стал известным геологом, академиком ТССР, ректором Туркменского государственного университета
Начало XX века. Архив автора
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Один из участников войны 1879-1881 гг. в полной экипировке.
На обороте подпись: «Туркмения. Теке. Оазис Ахал. Тыкма Сердар. Текинец, один из героев войны текинцев с русскими в эпоху завоевания Туркмении. Герой из племени теке, снят с оружием на ножках у плеча».
На конверте: «получено от А.Н. Самойловича в дар в 1928 г. Снимок одного из героев войны текинцев с русскими. Тыкма сердар защитник крепости Геоктепе, а в последствии предатель, перешедший на сторону царских генералов». Фото Д.И. Ермакова, 1870-1890-х гг. Закаспийская область. Приобретен через закупочную комиссию у гр. Конной А.М.
Фотоархив РЭМ, N 4830-1. Коллекция А. Самойловича, 31 июля 1902 год. 11,3x14,2 см

воды Амударьи268.
Значительную часть в составе посевов стал занимать хлопчатник. Первоначально туркмены категорически отказывались сеять американский хлопок и сдавать земли в аренду русским агрономам. Только после приказа генерала Н. Куропаткина в 1890 г. начались успешные эксперименты, которые осуществлялись самаркандскими сартами, специально приглашенными для этого в Область. Посевы под хлопком были особенно значительны в Мервском уезде, где выращивалось основная часть урожая хлопка в Области. Цены на хлопок росли ежегодно даже в годы Первой мировой войны. К
268 Вальберг В.П. 1922. С. 2-3.
1917 г. они достигли максимального уровня269.
В этом же источнике находим, что под влиянием развития хлопководства русскими переселенцами туркмены стали больше заниматься посевом не яровых культур, а озимых. Вообще, при культуре яровых хлебов воды хватало с избытком, ибо потребность в воде прекращалась с наступлением лета, когда ее расход был минимальным. Однако рост хлопка повысил спрос на воду в летние месяцы. Хлопок требовал от 4 до 6 поливов за вегетационный период причем, часть этих поливов приходилась на весну одновременно с поливами
269 Новиков К.И. 1922. С. 2.
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Строительство свайных домов в массовом масштабе началось после окончания коллективизации сельского хозяйства. Восточной границей распространения свайных домов являлись центральная усадьба колхоза Махтумкули (Акяйла) (несколько свайных домов). Двухэтажные свайные дома в большинстве своем двухкомнатные. Обычно на втором этаже живет семья, а первый этаж служит хозяйственным помещением. Нередко там содержат домашних животных, чаще всего овец, откармливая их для специального забоя (баг гоюн). Раньше свайные дома строились с верандой с двух сторон. Начиная с 50-60-х г., веранда делается вокруг дома, т.е. со всех четырех сторон. Свайные дома, обдуваемые ветром, удобны для проживания в теплое время года, но зимой в них холодно (См. Оразов А. Социалистические преобразования в материальной культуре Туркменистана. Ашхабад. 1974. С. 203204). У прибрежных туркменов строительство деревянного дома на сваях сопровождалось многочисленными угощениями. Они начинались уже в день закладки фундамента, затем по случаю возведения на сваи основы дома, при окончанием строительства стен (“горум галанда”), крыши (“гаплап боланда”) и т.д. После завершения строительства. Хозяин организовывал угощение, на которое приглашал стариков. Они поздравляли и благословляли хозяина в его новом доме. Затем начинался праздник - новоселье (Джикиев А. 1983. С. 28-30)
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Базар в Асхабаде. 1911 год. Фотоархив РГО. Альбом кн. Масальского. Серия «Виды и типы Закаспийской области». Р. 112. Оп. 1. N 840. 23,1 х 16,4 см
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Мерв 1890 г. У караван сарая. Фотограф неизвестен.
@ Источник: Chloe Obolensly. The Ruslan Empire a Portrait in Photographs (Русская империя в портретах фотографий). London, 1980. N410,.^
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В нач. XX в. училось 20 учеников, в т.ч. грузина, один поляк и 1 армянин. В числе туркменов- выпускников школы известны: в 1894- Курбанкули Геранов, кот. стал садоводом в Фарабе, Кара Нурсахатов - садовод в Репетеке, Ата Атаниязов - садовод в Мерве. В 1896 - Мухи Сагадов, в 1897 - Мурад Келов, в 1898 - Курбанмуад Аннадурды-оглы, Баба Оразов, Мердан Непесов, Ораз Османов, Ага Ильбаев, Сейитмурад Овез-оглы, в 1899 - Карамурад Хаманов
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яровых. Подобные причины вызвали переход от яровых к озимым, чему способствовали и русские крестьяне, считавшие, что озимые посевы дают гарантированный урожай. Дальнейший рост хлопка мог идти только за счет сокращения яровых хлебов. Так оно и произошло в советское время, когда хлопковая монокультура до минимума сократила выращивание хлеба в Туркменистане и поставила страну в зависимость от поставок хлеба из России.
После присоединения туркменов к России были заложены основы транспортной инфраструктуры, связывавшей Центральную Азию с Европой (Закаспийская железная дорога), а попутно и все регионы страны туркменов. В страну хлынул поток переселенцев из различных регионов России, возникли городские поселения европейского типа, численность русских, армянов, азербайджанцев, украинцев, татаров увеличилась многократно.
Новые условия способствовали некоторому умиротворению межплеменной агрессивности. Хотя неприязнь, неравенство, обособленность, чувства этнического превосходства сохранялись, войны, стычки между туркменскими народами прекратились. Страна стала свободна от внешних войн и работорговли, что окончательно остановило процесс многовекового смешения туркменов с персами.
Вероятно, не позднее 1885 г. некоторая часть хивинских туркменов получила подданство России. Об этом, к примеру, упоминается в письме туркменов-эрсари Бухарского эмирата, просивших о получении русского подданства. О то м же свидетельствует и тот факт, что в некоторых городах Закаспийской области (Асхабаде, Красноводске и Мерве) находились хивинские аксакалы - должностные лица, назначавшиеся с санкции туркестанского генерал-губернатора, в функции которых входило ведение списков хивинских подданных (туркменов?), постоянно или временно проживавших в подведомственных им селениях, выдача им «паспортов».
Просьба ханов эрсари о получении русского подданства царской властью не была удовлетворена по целому ряду причин, в частности, потому что туркмены-эрсари, как и все жители Бухарского ханства, являлись подчиненными России, но управлялись Бухарским эмиром. Также отмечалось, что русская власть не видела оснований покровительствовать эрсари, т. к. этот народ находился в привилегированном, по сравнению с сартами, положении в ханстве, состоял на службе у эмира, платил мизерные налоги. Не менее, а возможно и более важной причиной сохранения статус-кво в вопросе присоединения к Закаспию эрсаринцев было нежелание портить отношения с Хивой и Бухарой. Царская Россия придерживалась не этнического, а губернского принципа территориального управления.
Присоединение туркменов к Российской империи стало новым этапом в закреплении деления туркменов по территориальноэтническим «ханствам».
Возникшая в 1884 г. Закаспийская область в 1890 г. состояла из 5 уездов: Ахалтекинского[footnoteRef:187], Тедженского, Мервского, Красноводского и Мангышлакского (в последнем основным населением были казахи). Территория области составляла свыше 500 тыс. кв. км, но после 1917 г. от нее был отделен Мангышлакский уезд и она сократилась до 330,000 кв. км[footnoteRef:188]. О полицейском характере новой административнотерриториальной единицы империи говорит большое число приставств, организованных в области: в Красноводском - Каракалинское и Чикишлярское, в Тедженском - Атекское и Серахское, в Мервском - Тедженское и Иолотанское, в Асхабадском - Дурунское, где компактно проживали небольшие по численности туркменские народы. [187: 	Столичный регион - единственный, где некоторое время сохранилось указание на доминирующий в нем этнос - туркменов-ахалтеке. В последующем уезд получил название Асхабадского. Сама Область была переименована в Туркменскую спустя 35 лет, в 1921 г.]  [188: 	Реджепов А. 1980. С. 292.] 

Более того, царские чиновники установили административные барьеры попыткам туркменов переселяться и по своему усмотрению. Это положение не касалось сезонных хозяйственных перекочовок части туркменов- йомудов из Закаспия в Персию и обратно. Как выселение, так и вселение должно было быть санкционировано приговорами (решениями) местных обществ. Переход аула, семьи, этнической группы в пределах уезда из одного племенного общества в другое осуществлялся с разрешения начальника уезда, а из одного уезда в другой - по соглашению заинтересованных уездных начальников.
Во главе Закаспийской области был
поставлен генерал с неограниченной властью. Ему подчинялись руководившие уездами офицеры по своему усмотрению формировавшие аульную элиту: аксакалов, старшин-арчинов, после чего проходили их выборы на сходах. Звание старшин ведет свое начало со времен Екатерины II. Оно присваивалось авторитетным старшинам общин в покоренных Россией национальных окраинах в Сибири[footnoteRef:189]. Каждый род старался продвинуть на эту выборную должность свою кандидатуру из своих аксакалов. Бывало доходило до кровавых схваток[footnoteRef:190]. По архивным данным, только в 1910 г. по Закаспийской области были освобождены от работы «за несоответствие должности» 49 старшин аулов. Впоследствии, однако, уголовные дела, возбужденные против них, были прекращены, а некоторые из старшин восстановлены в должности. [189: 	Трощанский В.Ф. 1911.]  [190: 	Овезов Д.М. 1976. С. 188.] 

Как уже отмечено, районы проживания мелких культурно обособленных этнических групп оформлялись в приставства. В ближайшее окружение пристава входили: его помощник или хан («волостной начальник»), несколько родовых старейшин (аксакалов с помощниками кетхудами в каждом ауле), казий, диван-беки (члены родового суда), а также пачман - сборщик налогов. Ханы утверждались на должность администрацией в Мерве, Иолотане, Пенде, Серахсе.
До прихода русских у туркменов существовало три уровня маслахатов (Советов управления из знати): общеоазисный (межплеменной), племенной, общинно-аульный сход. Теперь они были сохранены на низовом уровне как совещания знати, аппелирующей к адату[footnoteRef:191]. Решение маслахата имело значение рекомендаций. [191: 	Обычное, неписанное право. См. Глоссарий, раздел «Поверья..».] 

Для взаимодействия военного и народного уровней управления проводилась работа по собиранию и предварительной кодификации традиций и обычаев, веками регулировавших брачно-семейные,	земельно-водные,
имущественные и другие отношения внутри туркменского общества. Книга “Обычное право туркмен (адат)” офицера царской армии, чиновника аппарата управления Закаспийской области А. Ломакина была опубликована в 1897 г. по личному поручению начальника области генерала А.Н. Куропаткина. Знание туркменчилика позволяло лучше понимать и контролировать народную жизнь, местами корректировать эти традиции в соответствии с законами империи.
После образования Закаспийской провинции туркмены ахалтеке оказались более приближенными к русской власти, чем остальные племена. Появились признаки смены имени «туркмены» именем «текинцы». Эта тенденция по инерции сохранялась и в первое советское время, вплоть до образования Туркменской ССР. Например, в 1918 г. в документах возглавляемого И. Сталиным Народного комиссариата по делам национальностей в перечне народов, населяющих Кавказ и Среднюю Азию, наряду с сартами (в последующем узбеки), называются текинцы вместо туркмены[footnoteRef:192]. [192: 	См., например: РЦХИДНИ, ф. 558. Оп. 1. Д. 134.
] 

Статус главного города, вместо Красноводска (ныне Туркменбаши), располагавшегося в ареале туркменов-йомудов, теперь получил бывший аул Асхабад в Ахалтекинском уезде (ныне г.Ашхабад, туркм. - Ашгабат, столица Туркменистана). Элита теке оказалась приближенной к высшему военному руководству области, а элита туркменов- йомудов, напротив, предана опале. Вожди ахалтеке удостоились царского приема в Санкт- Петербурге. Ханы и сердары получили дорогие подарки, постоянное жалованье, чины офицеров колониальной милиции.
Главная сторонница присоединения Мерва к России ханша Гульджамал (вдова активного организатора антирусского сопротивления Нурберды-хана) и ее сын Мухаммед-Юсуп получили от царской администрации «дворец» и лучшие земли между Мары и Байрамали. Гюльджамал в награду были присланы подарки из «кабинета его величества» с особым курьером. Ей были вручены два массивных золотых браслета с драгоценными камнями, золотой пояс и соболий халат, крытый золотой парчой. Кроме того, ей назначили пожизненную пенсию в 2 тыс. руб. ежегодно. Пасынку Гюльджамал - Махтумкули- хану - доверили быть исполняющим обязанности начальника Тедженского округа в чине майора милиции, позже он дослужился до подполковника. Если привилегией ахалских текинцев стало утверждение центра Области в зоне их расселения, то для знати марыйских текинцев символом царского покровительства стала организация на лучших землях зоны их расселения царского имения, где было организовано образцовое хозяйство.
После присоединения Мервского оазиса уже
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«Туркмены-текинцы. Дети. Окрестности Мерва. Закаспийская область». Фотоархив РЭМ, N 40-55. 22,6 х 16,5 см. С.М. Дудин, 1900-1901 годы
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Старо-салырский ковровый орнамент (фрагмент)
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Билезики двухрядные.
Коллекция Корпегуль Худайбердиевой.
Фото автора.
Серебро, сердолик, чеканка
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Архаическая группа - литые или полые браслеты; не широкие, массивные, статичные в формах и декоре, лаконичные в художественном оформлении
в 1884 г. управление населением оазисов было возложено на четырех ханов этнических подразделений теке. Каждому был установлен оклад в 1200 рублей в год. Управление Серахским районом было оставлено за Теке- ханом, а Иолотанского - за Сары-ханом, оба подчинялись начальнику Мервского округа. После образования Серахского и Иолотанского приставств Теке-хан и Сары-хан (родовой хан колена бахши) были оставлены в должности заместителей русского пристава, каждый в чине капитана милиции с сохранением высоких окладов.
Махтумкули-хан получил привилегию в течение пяти лет оставлять в своей казне налоги своих соплеменников. Это же право получили ханы Менгли и Сары, а также Кара-ишан, владевшие лучшими пашнями, пастбищами и колодцами. Менгли-хан, как помощник пристава Серахса имел 800 га земли, Теке-хан - 700 га. У Теке-хана к моменту Октябрьской революции было в собственности 5.000 баранов, до 300 лошадей и 20 верблюдов, у Менгли-хана - 4.000 баранов, 30 верблюдов. В Серахсе ханам принадлежало более половины всех домов и караван-сараев. К 1917 г. зажиточное и богатое сословие Области составляли 17 процентов населения, владевшее более 50 процентов всей орошаемой земли и более 60 процентов поголовья крупного и мелкого скота. Детям отдельных туркменов из высшего сословия было разрешено учиться в Императорском пажеском корпусе (имевшем статус военного университета) и в других учебных заведениях России, дарована привилегия (исключительная для покоренного края и его народов) появляться в общественных местах с холодным оружием. В последующем ни один из народов региона, кроме туркменов-теке, не получил права участвовать в боевых действиях на фронтах Первой мировой войны.
Параллельно стало усиливаться значение не этнической, а территориальной консолидации. В южной и юго-восточной Туркмении салыры, сарыки и более мелкие племена предгорий Копетдага алиили, емрели, геоклены и другие сближались с теке, на востоке области с эрсари и салырами объединялись баяты, хыдыр-или, на западе и севере центром этнополитической консолидации стали йомуды. На севере они оказали большое влияние на быт и культуру живущих рядом с ними емрели, карадашли, геокленов и других групп туркменов.
Ускорившийся процесс оседания туркменов на землю после присоединения к России стал причиной параллельного преобразования родовых групп в соседские общины оба (первоначально:	семья, род, родовое
подразделение). Ранее каждое оба состояло из нескольких родственных семей. В периоды войн и переселений родственные оба объединялись в союзы родов - тире. После присоединение туркменов к России оба чаще, чем прежде, стали автономными от влияния тире. Термином ‘оба’ стали обозначать не кочевой род, а сельскую общину, «село», «деревню», «поселок», где занимаются главным образом земледелием.
Крупные и средние оба нередко состояли из нескольких родоплеменных групп, концентрировавшихся вокруг сильных кланов с общей генеалогией. Как и прежде, несколько оба образовывали родоплеменное отделение (тире, болум, оймак), а несколько родоплеменных отделений составляли иль (этнос, народ). Но с развитием оседлости понятие ‘иль’ наполнилось новым содержанием. Это могло быть уже не просто родоплеменная группировка, а племенное землячество. Понятие ‘ильдаш’ стало эквивалентом русского слова ‘земляк’, «соотечественник». Землячества меньшего масштаба именовались обадашлык, т.е. односельчане.
Формирование территориальных общин не обязательно отменяло прежние этнические связи. Порой оно затушевывало стремление этнических групп сохранить свою идентичность. Достаточно подробно тема патронирования йомудов над туркменами-огурджали в Закаспии и их унизительной зависимости показана в монографии А. Джикиева. Накануне присоединения к России огурджалинцы уже числились йомудами-джафарбайцами, стремясь выступать от крупного племени-народа. Однако, после присоединения к России, они вновь заявили желание быть самостоятельным племенем, независимым от йомудов (1961. С. 4346).
После образования Закаспийской области началось школьное воспитание первых групп русифицированных туркменов. Выпускники местных русско-туземных школ из богатых семей выезжали в Санкт-Петербург, Казань, Ташкент, Оренбург для продолжения образования. В самом Закаспии элементарным образованием занимались так называемые русско-туземные школы. Впервые такая школа была открыта в Ташкенте в декабре 1884 г. Срок обучения в ней длился 4 года (иногда имелся подготовительный класс), возраст учащихся - от 7 до 17 лет. Обучение русскому языку начиналось с первого года. Учащихся делили по классам (туземный и русский). Воспитательная задача русско-туркменской школы заключалась в том, чтобы «выработать из него надежного русского подданного, понимающего, что такое Россия и признающих русских по происхождению своими старшими братьями». В Отчете о положении дел Закаспийской области за 1912 г. говорилось, что русско-туземные школы «являются носителями воспитания туземных мальчиков в русско- государственном духе». На территории нынешнего Туркменистана первая русско-туземная школа была открыта в Серахсе в 1895 г., вторая - в Каракала в 1896 г, третья - в Бахардене в 1897 г. В 1900 г. в этих школах обучалось 132 туркмена, в 1908 - 181, в 1909 г. - 169 туркменов. В 1908 в Закаспийской области работало 11 школ (3 туркменских и 8 смешанных) с 399 учащимся. В 1911 г. в таких школах обучалось 151 учащихся. В число дисциплин входили: туркменский язык, география, арифметика, история. Набор учащихся проводился по уездно-аульной квоте и чаще всего учащимися становились дети из семей местной элиты.
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Ковровый ” орнамент туркменов-салыр.
XVIII век. Хранилище РЭМ (Санкт-Петербург).
Фото автора
[image: ]
Старшина аула Закаспийской области. Фотоархив РЭМ, 40-107а. 9,5 х 14,1 см. С.М. Дудин, 1900-1901 годы
Старшина занимался сбором налогов, распространением приказов начальства, контролем за их выполнением и т.п. Должность была выборной, но начальники Закаспийской области, уездов имели право освобождать «недостойных».
Арчинов-старшин избирали каждые 5-6 лет из богатых, с учетом пожеланий царской администрации. Но каждый род старался провести своего кандидата и иногда дело доходило до драки См. Васильева Г.П. 1962. С. 231
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«Аульный старшина» - так называется медальон на халате. «Туркмены-сарыки, сарык 50 лет. Закаспийская область». Фотоархив РЭМ, N 41-10а. С.М. Дудин, 1901 год
Согласно исследованиям Г.П. Васильевой, административное деление на старшинства и, соответственно, сама должность старшины появились только после присоединения
Туркмении к России (Васильева Г.П. 1954. С. 179).
Помимо аульных страшин от царской власти, у туркменов сохранялась власть родовых аксакалов. Эта должность была наследуемой. См. Васильева Г.П. 1962. С. 234
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Всадник Ахалтекинского полка, сформированного по проекту генерала М.Д. Скобелева. Закаспийская область. Фотоархив РЭМ, N 40-110а. 9,6 х 12,9 см. Коллекция С.М. Дудина, 1900-1901 годы
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Всадник. Ахал. Фотоархив РЭМ, N 40-107а. 9,5 х 14,1 см. Коллекция С.М. Дудина, 1900-1901 годы
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Г0РЕ'Ш - борьба, традиционное спортивное состязание, которым сопровождаются коллективные торжества
Челекен. Дореволюционный снимок
[bookmark: bookmark222][bookmark: bookmark223][bookmark: bookmark224]КУЛЬТУРА И ТРАДИЦИИ ТУРКМЕНОВ
[bookmark: bookmark225][bookmark: bookmark226][bookmark: bookmark227]ЖИЛИЩЕ
Помимо степной юрты, о которой мы расскажем подробнее ниже, с эпохи средневековья, а в отдельных случаях и глубокой древности, обыкновенными были следующие типы жилищ.
Чатма - шалаш высотой 1,5-2 м., который использовала беднейшая часть населения. Это было небольшое однокамерное жилище из веток кустарника или камышовых плетенок (буйра). С внешней стороны оно обмазывалось глиной. В древнеперс. яз. - чатыр. Оттуда слова перешло в русский под названием шатер. В диалектах булгарского языка на Волге - шатир. В венгерском языке слово представлено в форме sator — палатка[footnoteRef:193]; [193: 	Аракин В.Д. 1984. С. 20.] 

гарып чатма представляла собой бедняцкий шалаш, состоявший из воткнутых в землю жердей, покрытых войлоком или камышом;
куме; корпеч - глинобитные прохладные землянки, также служившие основным, наряду с юртой, жилищем туркменов. В последующем они стали выполнять роль хозяйственных построек. Куме обычно делали на склоне холма, шириной в 2 м и длиной в 4 м, высота - 3 м;
гуммез-кепбе - юртообразные постройки с соломенными низкокупольными крышами с овальными формами стен (Марыйский регион), тип жилища характерный для оседающих скотоводов. В Маймане (Афганистан) на крышах глинобитных мазанок туркмены ставили юрты277;
пахсовый дом (там) с плоской крышей на деревянных балках. В качестве строительного материала использовали арчу, карагач, ветлу (совут), каркас (дагдан), полевой клен (керкав). Стены были толстыми (0,5 м), высотой 3-4 м. Побелку не делали, внутри стену затирали светлой глиной - тоюн. Поскольку стены саманного дома были толстыми (0,5 м) в них устраивали ниши для хранения утвари (текжек). Крыши одновременно служили и потолком. Для перекрытий использовали бревна арчи - прочные и не разрушаемые термитами. Окна закрывали войлоком или бычьим пузырем. После присоединения к России появилось стекло (айна, «опышка» от рус. «окошко»). Позднее отдельные состоятельные семьи начали вставлять в окна железные решетки (пенжере). Небольшие дома из пахсы при помощи евара (коллективной стройки) можно было возвести за 10 дней, а из заранее заготовленного сырцового
	Вавилов Н. И., Букинич Д. Д. 1929. С. 87-88.

кирпича за 2-3 дня[footnoteRef:194]. Понятно, что построенные в столь короткие сроки дома не могли быть прочным и долговечным жилищем. Применение жженого кирпича начинается лишь с послевоенного времени, но в незначительных масштабах. Такие дома принадлежали, главным образом, зажиточной части населения. В 1950-60-е гг. основная масса сельского населения строила дома из глины или же сырцового кирпича[footnoteRef:195]; [194: 	Овезов Д.М, 1976. С. 122.]  [195: 	Новое. 1989. С. 20.] 

там-кепбе, дом, сходный с пахсовым тамом, но отличающийся от него по технике строительства и материалом. Позднее, в советское время, тамкепбе, использовался для хранения запасов корма для скота, содержания коровы в зимнее время.
Три типа жилищ возникли у туркменов под влиянием культур, соответственно: древнего Мавераннахра (ховлы, девал-там) и России (аяклы там).
Ховлы - хуторские усадьбы, В них жили туркмены эрсари, мукры, хатаб, каркын, олам, сакар, эски, баят, хыдыр-эли, салыр, чандыр, а также узбеки Чарджоуского и Дейнауского, особенно Кизилаякского районов, туркмены Хорезма. Ховлы отстояли друг от друга на 100-500 м. Они представляя замкнутые, прямоугольные жилищно-хозяйственные комплексы, обнесенные общей глинобитной стеной (дивар) с декором миникрепости: с массивными деревянными воротами, с узкими полубашенками по углам (кунгра), а иногда и в нескольких местах стены (гульдаста)/ Стены украшали зубчатые парапеты, ложные бойницы и пр.[footnoteRef:196] Во внутренней планировке ховлы делились на мужскую и женскую части, у очень состоятельных - на четыре части: двор с гостинной (мыхман- ханой) и эйвыном (открытой верандой), жилое помещение, двор для крупного скота (сейсхана), двор для мелкого скота (гоюнчахана). В толстых стенах построек ховлы вырезались шкафы-полки (текче). Имелись также помещения для размола муки (харазхана), хумы для хранения воды, сбивания масла (джувазхана), а в южных районах Амударьи и у туркменов Хорезма в ховлы имелись двухэтажные кладовые (учек или телек). Телеки- кладовые для пищевых продуктов уходят своими корнями в архитектуру усадеб хорезмийской культуры X-XIII вв. Внешние стены ховлы возводились с некоторым наклоном, что создавало впечатление большой массивности и устойчивости. Толщина стен составляла от 70 до 100 см внизу и до 40 см вверху. Стены покрывались штриховым орнаментом, который наносили на плоскости стен специальной лопаткой (тереш калча). Благодаря игре светотеней, орнамент придавал ховлы живописный вид. Принадлежность ховлы туркменской архитектуре до сих пор вызывает споры. Я.Р. Винников считал, что исторически для туркменов характерны открытые дворы, тогда как для узбеков - жилища, огороженные высокими глинобитными дуванами281. В советское время, после коллективизации и особенно в послевоеный период ховлы перестали использоваться. В середине XX в. развалины ховлы можно было встретить на всем протяжении от Керки до Ташауза (Дашогуза). [196: 	Пугаченкова Г.А.1957.] 

Девал-там, характерный для амударьинских районов, в котором многокомнатный дом разделенный на жилую и хозяйственную части эйваном. В частности, у салыров Амударьи господствующим типом жилища был глинобитный дом с плоской крышей на деревянных балках282.
Присоединение к империи, начавшееся еще в первой четверти XIX столетия внесло свои изменения в традиционный образ жизни местного населения.
Аяклы-там - деревянные дома на высоких от
1,5 [bookmark: bookmark228]до 2 м высоты сваях на восточном побережье Каспия в рыболовецких поселках (о. Челекен, Гасанкули, Чикишляр и др.) и на Атреке (Аджияб, Чалоюк, Гарадегиш). О них на Челекене сообщал персидский историк в 1837 г.283 В последующем такие дома становятся обыкновенным жилищем прибрежных туркменов. К началу XX в. у туркменов появляются свои мастера, научившиеся у русских плотников строить дома из привозного русского леса284. Деревянные дома были дешевле, они, в отличие от юрты, не требовали особого ухода. При необходимости такие дома переносились на другое место, особенно в периоды повышения уровня воды в море. Одной из причин строительства деревянных домов на сваях было то, что глина в приморском Туркменистане пропитана солью и непригодна для
281 [bookmark: bookmark229]Винников Я.Р. 1962. С. 41.
282 [bookmark: bookmark230]Винников Я.Р. 1962. С. 41.
283 [bookmark: bookmark231]МИТТ. Т. II. С. 237.
284 [bookmark: bookmark232]Джикиев А. 1961. С. 82, 84.
строительства пахсового дома[footnoteRef:197]. [197: 	Аннаклычев Ш. 1969. С. 220.] 

После присоединения туркменов к России в конце XIX в. стали появляться глинобитые или из сырцового кирпича дома с 3-4 комнатами. Но это были дома очень состоятельных людей.
В 1920-х гг. стали широко распространяться двухкомнатные дома, в которых одна из комнат предназначалась для гостей (Овезов Д.М. 1976). Среди туркменов-рабочих появились кирпичные дома, но они служили как бы дополнительным жильем, предназначавшимся для гостей. Туркмены предпочитали жить в юрте[footnoteRef:198]. [198: 	Иванов П. 1930. С. 9.] 

[bookmark: bookmark233][bookmark: bookmark234][bookmark: bookmark235]СУДЬБА ЮРТЫ-КАРАОЙ В XX ВЕКЕ
Юрта - универсальный для всех регионов страны тип жилища состоятельных полукочевников, не только в пустыне, но и в оазисах, поскольку в семьях оседлых земледельцев кто-то из членов занимался отгонным скотоводством. На западе страны, где доля скотоводов была больше, больше было и юрт.
Юрта спасала в жаркое время года, защищала войлоками зимой, позволяла быстро переселяться в благоприятные места при перекочевках. Юрта - атрибут комплексного оседло-земледельческого	хозяйства
туркменов. «Во времена туркменчилик, -  писала В.Г. Мошкова, - кибитка не была принадлежностью каждого хозяйства. Только наиболее состоятельные имели юрты, которые покупались в Хиве. Многие в ауле жили в шалашах (“кеппе”) и землянках. Внешний вид юрты значительно отличался от современных и по размеру и по устройству. Они были небольшие (4-х канатные) [...]. Увеличение числа кибиток и их размеров до 6, 8, 12 канатных произошло в конце XIX столетия. В это время в мервских аулах появились мастера-юртовщики (Мошкова в.г. 1939). У батрачивших в Каракумах пастухов не было средств для покупки юрты, они жили во временных шалашах (чатма) и землянках (куме).
Для покупки, возведения и для сохранения юрты нужно было иметь немало средств. Деревянные части юрты стоили 30-35 туманов или были равны цене 1 хорошего качества верблюда-арвана. Если расходы на 1 кв. м глинобитной постройки в начале 1930-х гг. составляли около 1 руб. в год, то 1 кв. м юрты - 4 руб. 60 коп. В течение года на юрту при нормальном уходе за нею необходимо было расходовать в среднем 20-30 кг овечьей шерсти (7 лет, 1931. С. 89). Каждые 3-4 года нужно было полностью менять войлочные покрышки[footnoteRef:199]. [199: 	Джикиев А. 1961. С. 84.] 

Для укладки полусферической крыши юрты требовалось 120-160 кг войлока. Из-за сравнительной недолговечности войлока (5-7 лет) для ремонта и обновления войлочных покрышек ежегодно требовалось до 20 кг шерсти на одно хозяйство. Учитывая то, что войлок использовался также для изготовления кошем (кече), потребность в шерсти на одно хозяйство составляла более 100 кг в год, в т.ч. 85 кг овечьей шерсти[footnoteRef:200] [footnoteRef:201]. [200: 	Петров. 1929. С. 42.]  [201: Мурадов Р. 2004, С. 352.] 

Деревянная часть юрты состояла из 4-8 решетчатых панелей “ганат”, которые соединялись в цилиндрический остов “теарим” диаметром до 5 м; 60-120 тонких изогнутых жердей “уг", образующих купол; массивный обруч “туйнук” и нередко деревянные резные двери. Сверху готовый каркас “одевали” войлоком, а снизу обшивали камышовой циновкой. Для транспортировки одной юрты требовалось 2 верблюда, а ее установка и разборка производились несколькими женщинами обычно за полчаса»289.
Судя по количеству юрт, слой зажиточных туркменов накануне насильственной коллективизации был достаточно представительным. Так, в начале 1930-х гг. общая жилая площадь в аулах составляла 5 млн. кв. м. Из них 2 млн. кв. м приходилось на юрты290. В 1930 г. в ТССР было 140 тыс. юрт, из них лишь 10 тыс. принадлежало «кочевникам» и 130 тыс. - скотоводам и земледельцам в оазисах291. Как видим, численность и доля кочевников-туркменов в начале XX века была невелика. Число кочующих хозяйств по данным
	7 лет, 1930. С. 89.
	Там же.1930. С. 89.

переселенческого обследования 1905-1914 гг. в Туркменской области было 3.559 или 7,7 процента, по переписи 1917 г. - 1.866 или 3,3 процента и по переписи 1920 г. - 1.262 или 1,2 процента Количество скота в 1917 г. 1.496.502, в 1920 г. 731.240, т.е. 49 процентов от 1917 г.292
С конца 1930-х	г., после проведения
коллективизации и ликвидации кулачества как класса, юрта стала выходить из употребления (Мошкова В.Г. 1939). Этнограф А. Долгов из бесед с жителями ахалского аула Дурун установил, что с 1930-х гг. юрта потеряла свое практическое значение как жилище, и до 1950-х гг. сохранялась как подсобное помещение.293 Этнограф А. Джикиев сообщает, что в послевоенное время на Челекене, в Гасанкули и Кизил-су не сохранилось ни одной жилой юрты. Они выполняли роль хозяйственных помещений, летних кухонь, мест отдыха старших членов семьи (1961. С. 85). Известный этнограф Ш. Аннаклычев подтверждает, что на Челекене и в Красноводске юрта окончательно исчезла в конце 1930-х гг. В послевоенное время она исчезла в окрестностях Ашхабада, Кизиларвата, Мары, Безмеина, Гаурдака и других местах (1969. С. 217). А. Джикиев сообщал, что юрта бытует во многих населенных пунктах побережья, но как дополнение к с деревянным домам (1961. С. 80).
Г.П. Васильева писала: «Многие селения Ахальского оазиса почти до Великой Отечественной войны были небольшими и с неправильной кучевой планировкой. Постоянные постройки в них сочетались с юртами. Текинцы сохраняли полуоседлый образ жизни, жили, главным образом в юртах, перекочевывая на зиму либо в пески (Геоктепинский р-н), либо ближе к горам, или в горы (Бахарденский р-н). В больших селениях, таких как Дурун, имевших многовековую историю, постоянных построек было больше» (1986). В полевых записях Г.П. Васильевой, относящихся к 1970-м гг., мы находим, что юрты (как вспомогательные помещения и летние «веранды») в это время еще заметно определяли облик туркменских сельских поселений в западных скотоводческих районах республики, а также в центральных районах Марыйской области.
Юрт стало меньше из-за сокращения в
292 Отчет. 1922.
293 Новое. 1989. С. 19.
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Каркас купола однокамерного жилища кумбет-
кепбе. Керкинский район. 1958 год. Колхоз «Красный Октябрь».
Туркмены-шихи. Полевой дневник Я.Р. Винникова. Архив ИЭА РАН
хозяйствахскотоводства после насильственной коллективизации, политики выкупа шерсти у населения государством, отсутствием государственной поддержки ремесленников- юртовщиков и др.
[bookmark: bookmark236][bookmark: bookmark237][bookmark: bookmark238]КОВРЫ
Туркменские ковры и это общепризнанно, - лучшие в мире. Их цветовая гамма сдержанна. Основной цвет красный, от яркого праздничного до лилово-коричневатого. Многообразие спектров в красном сочетается с теплой экспрессивностью его тонов, успокаивающих зрение после яркого солнца. Красный цвет дополняют в небольших количествах желтый, темно-зеленый, синий, темно-синий (в Азербайджане: коричневый, синий, зеленый). Сочетания красного и синего создают эффект легкой контрастности (красный цвет приближает, синий - отдаляет). Контурные обводки выполняются темно-синими, темно- коричневыми, иногда черными красками. Белая шерсть туркменской овцы имеет теплый, кремовый оттенок, поэтому белые детали рисунка не выделяются из общей гаммы. Поверхность ковра отличается глубиной цвета, бархатистостью, легким мерцающим блеском. Со временем ворс приглаживается, а концы нитей истончаются и расщепляются, этот эффект усиливается. Изнашиваясь, ковер хорошеет, обретает серебристый оттенок. С.М. Дудин описывает иной вариант «эффекта мерцания». «В особенно удачных экземплярах это истончение ворсовых ниток в связи с легким пожелтением шерсти (до цвета слоновой кости) особенно заметным в белых частях орнаментной уборки, сообщает им легкую золотую побежалость, еще более красивую, чем несколько менее блестящая серебристая побежалость» (1926. С. 99). Этот же автор сообщает о побежалости, достигаемой путем «затаптывания» ковра, растирания и мойки его водой с песком294.
В Ашхабаде и его окрестностях славилась пендинская[footnoteRef:202] шерсть, эластичная и с особым блеском[footnoteRef:203]. Туркменские шерсти за большое содержание светлых тонов, упругость ценились по всей Средней Азии. Йомуды использовали шерсть с лопаток, бочков, лучшей части спины и брюха овцы долак. Помимо овечьей, в небольших пропорциях использовали шерсть верблюда. Козья шерсть шла в основном на прядение нитей для основы ковра. [202: 	Пенды - местность на юге Марыйского велаята.]  [203: 	Мошкова В.Г. 1970. С. 310.] 

Умеренно высокая плотность узлов сообщала изделию эластичность и служила гарантией долголетия[footnoteRef:204], она же позволяла показать тонкие цветовые комбинации рисунка. При очень высокой плотности узлов ковры становились жесткими и ломкими, их рисунок смотрелся суховатым[footnoteRef:205]. Количество узлов достигается, главным образом, за счет изнурительной рутинной работы по плетению и уплотнению узлов. На изготовление 1 кв. м ковра туркменка затрачивала месяц (!) работы[footnoteRef:206], по данным 1948 г. Г.П. Васильевой, такой же срок затрачивали 6 женщин-йомудок на ковер в 6 кв. м. [204: 	Долгое время самые старые изделия датировались]  [205: концом XVIII в. Однако, сравнительно недавно западные коллекционеры методом радиоуглеродного анализа]  [206: установили, что в их коллекциях находятся изделия конца XV-XVI вв. (Хоффмайстер П. 2002. С. 99-105). Для сравнения: среднее время сохранности современного ворсового ковра в Азербайджане - 150 лет, а войлочного - максимум полстолетия (Алиева К.М. 1984. С. 40).] 

Среди этнонимов туркменов встречаются названия по роду основного занятия: уссачи (ремесленники), демирчи (кузнецы), балыкчи (рыбаки), арбачи (тележники) и др. Этнонимов, связанных с ковроткачеством у туркменов нет, что косвенно свидетельствует о том, что ковры и кошмы в прошлом делали почти в каждой семье туркменов. Кроме того, отсутствие у туркменов этнической группыхалычи/докмачи (ковроделов), вероятно, связано с тем, что принцип родства в этнических группах был патриархальным, шел по отцовской (мужской) линии, в то время как изготовлением ворсовых и войлочных ковров издревле занимались, за редким исключением (например, некоторые группы туркменов Афганистана), преимущественно женщины.
Узнать туркменские ковры не трудно по специфическому узору. Он консервативен,
294 [bookmark: bookmark239]Там же. С. 100.
298 [bookmark: bookmark240]Саурова Г. 1968. С. 31.
299 [bookmark: bookmark241]Мошкова. В.Г. 1970. С. 21.
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Привычка принимать пищу не на полу, а за столом стала входить в быт только в городах. На фото: чаепитие дома за столом в самом интернациональном городе республики Небитдаге (ныне г. Балканабад).
Фото Г.А. Аргиропуло. 11,4 х 7,9 см. 1963 ГОД. Фотоархив ИЭА РАН
В сельской туркменской семье все оставалось по-прежнему. Не применялись даже низкие столы, приспособленные для приема пищи сидя на полу, как это было принято у узбеков, таджиков и некоторых других народов Средней Азии. Правда, такие столики стали появляться в Ашхабаде и в районах Средней Амударьи, граничащих с Узбекистаном накануне роспуска СССР (Новое. 1989. С. 220)
табуирован, статичен, но прост в композиции, состоит из комбинации магических знаков. Несмотря на узнаваемость, туркменские ковры долгое время были не имели национальности. Их относили к “изделиям номадов Малой Азии”[footnoteRef:207]. [207: 
	В конце XVII- начале XVIII вв. французы Д Эрбело (D. Herbelot, 1789) и Ж. Дегиль (J. Deguignes, 1756) первыми ввели в западную литературу сведения о туркменах и этимологии слова “туркмен”. Они связывали туркменов с огузами и гуннами. См. Каррыев A.K. и др. ВСЭТН-1967. С. 3.] 

Часть древних туркменских «племенных узоров» XI-XIV вв. дошла до нас, благодаря русским коллекциям екатерининских времен. Это были ковры племен, входивших в конфедерации салыров, игдыров и човдуров, которые одними из первых вступили в контакт с Россией. Их коврами Екатерина II украсила столовую Большого Петергофского дворца. Она же ввела моду на так называемые диванные комнаты, обязательным предметом меблировки которых были туркменские ковры[footnoteRef:208]. Императрица была страстной поклонницей восточной роскоши, уже в то время бывшей непременной частью западноевропейской элитарной культуры. [208: 	Царева Е. 2008. С. 51.] 

Позднее туркменские ковры называли «бухарскими», хотя в Бухаре и ее окрестностях ковры не производились. На рынки их поставляли бухарские купцы (недоразумение, сходное с
грецкими орехами, которые в Греции не выращивались, но продавались греками). После присоединения Туркестана к России закаспийские ковры стали именоваться «текинскими», или коврами Русского Туркестана. Туркменские ковры, вывозившиеся из Персии через Каспий на Кавказ, включались в группу «персидских». Ковры йомудов, вывозившиеся из Закаспия прямо на Кавказ - «кавказскими»[footnoteRef:209]. [209: 	Дудин С.М. 1926 С. 91.] 

С течением времени европейцы стали отличать ковры персидские, туркменские, кавказские, турецкие, индийские и пакистанские[footnoteRef:210]. Но и в персидской группе, и в кавказской, и в турецкой значительное место занимали туркменские ковры, или ковры, возникшие как результат влияния туркменов на жизнь Кавказа и Персии. [210: 	Liebetrau Р. 1963. S. 21.] 

Со второй половины XIX в., особенно после покорения Россией значительной части Туркестана, туркменские ковры превратились из предмета меблировки в объект страстного собирательства и тщательного изучения. Появляются первые альбомы: Н. Симакова 1882 г., начальника Закаспийской области (1896-1901) А.А. Боголюбова (и капитана Ф.А. Михайлова) к всемирной выставке в Париже 1900 г., статьи А.А. Семенова и др.
В кратком вступительном слове к своему альбому начальник Закаспийской области А.А. Боголюбов сделал попытку показать «племенную» классификацию туркменских ковровых изделий. В первую группу - салырскую - включил салыров, сарыков, теке, часть эрсари (родовые группы кизилаяк и дяли). В йомудской группе показал: йомудов, огурджалы, геокленов, човдуров, абдалов, ходжи. В эрсаринской - бешир, чакыр, алили, тонча, топча, каракалпаков.
В последующем С.М. Дудин, разделил в этом списке ковры туркменов ахатеке и марыйских теке, выделил «керкинскую группу», включавшую в себя ковры кизилаяк, бешир и чаршанга. В.Г. Мошкова позднее прибавила к текинским ковры туркменов- ата, в эрсаринскую группу включила ковры арабачи, в йомудскую - ковры шихов. ГЛ. Васильева отмечала, что атинцы ткали отличные от туркменов-теке ковры. Она зафиксировала артефакт ковроткачества у туркменов-ата до коллективизации (особенно в подразделении багаджа). После установления советской власти, как сообщали информаторы Г.П. Васильевой, туркмены-ата почувствовали себя защищенными и стали частично возвращаться в Туркменистан из Каракалпакии (1948). Однако, с образованием колхозов ковроделие у этого народа прекратилось (1948).
Исторический список туркменских ковров был более широк и этнически разнообразен. К примеру, существовал и сакарский орнамент. Г.П. Васильева показала, что нет веских оснований для включения човдурских ковров в группу йомудских. “Йомудские и човдурские ковровые вещи, - писала Галина Петровна, - были различны по орнаменту и по самому характеру изделий: в то время у йомудов, наряду с небольшими ковровыми изделиями (сумками и т.д.) в значительных количествах ткались и большие ковры, чоудоры ограничивались производством мелких ковровых изделий, среди которых были и оригинальные, не имевшие аналогий у других хорезмских туркмен. Орнамент ковровых изделий чоудоров и йомутов также имел большие различия. Човдурские ковры более однотипнее, чем йомудские (1969. С. 60, 61).
Г.П. Васильева находила, что човдурские ковровые изделия близки с коврам туркменов- арабачи. В.Г. Мошкова, включала ковры арабачи в группу эрсари, а сходство их с човдурскими объясняла тем, что човдуры заимствовали медальон арабачи. Г.П. Васильева, в этой связи напоминает, что в средние века човдуры и арабачи были связаны и политически, и этнически, что не исключает “простое заимствование” (1969. С. 61).
Не так часто упоминаются как ковроделы туркмены-геоклены. В 1942 г. В.Г. Мошкова была у геокленов и констатировала исчезновение у них ковроткачества; «ткали паласы, да и то не везде». Однако известно, что в среде геокленского племени геркез ковроткачество продолжало развиваться304, возможно, под влиянием йомудок, у которых геоклены брали невест. Известный туркменский этнограф К. Нурмухамедов в работе о промыслах у туркменов в конце XIX - начале XX в. дважды указывает на геокленское ковроделие, называя его также
304 [bookmark: bookmark242]Овезов Дж. 1976. С. 66.
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Стрижка овечьей шерсти ножницами и электрическими машинками, в колхозе (послевоенное время) и в фабричном цеху женщинами-нетуркменками в г. Мары (1930-е гг.). На снимке внизу - изготовление туркменкой шерстянной нити. Из фотоархива © ИЭА РАН и коллекции © А.
Пясковского
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“сумбарским”, по аналогии с тем, как сарыкские ковры называли “пендинскими” (1982. С. 126-127).
В состав упомянутой нами ранее конфедерации эсен-или входили различные туркменские народности: човдуры, игдыры, абдалы, бозаджи, бурунджик. Иные исследователи включали сюда же группы туркменов-шихов, геокленов, емрели, алиили, эрсари. Човдурами эти народы стали именоваться ошибочно в начале XX в305. Сами човдуры с середины XIX в. ковры уже не ткали (Н. Ниязклычев). Ковры продолжали ткать човдуры-игдыры306. Г.П. Васильева, ссылаясь на сведения своих информаторов, писала о том, что човдуры в старые времена делали большие ковры, но с упадком овцеводства им пришлось от этого отказаться, а со временем сократить до минимума изготовление мелких бытовых ковровых изделий (1969. С. 61). В то же время, крепкие традиции ковроткачества среди куняургенческих йомудов, в отличие от их единоплеменников из Газавата, Г.П. Васильева объясняет тем, что первые владели большими стадами овец и шерсти имели в изобилии (1969. С. 58).
Наряду с човдурами, в конце XIX в. утратили мастерство изготовления ковров и салыры, а на рынках стали преобладать изделия сарыкских и текинских мастериц с салырским гелем - восьмиконечником (чархы, чархы пелек - «колесо судьбы») в ступенчатом обрамлении с парами бараньих рогов по углам, замененные в коврах теке птичьми лапками. Салырский двойной крест (у теке он в упрощенной редакции) стал также очень популярным орнаментом.
Утрата салырами традиций ковроткачества связана с потерей их политической гегемонии и притеснениями, которые им пришлось испытать со стороны теке и сарыков, о чем мы писали выше. Посетивший аулы салыров О. Пономарев сообщал, ссылаясь на рассказы стариков, что после разгрома текинцами салыры Серахса (аулы Яловач-1, Яловач-2 и Караман-1) для себя ковров не делали, довольствовались камышовыми циновками. Они делали ковры для текинцев «будучи на положении услужающих», а салырский гель стал называться «теке-гель». Вместе с тем, салыры продолжали ткать чувалы, торбы хурджуны, паласы, кошмы (1931. С. 89, 90). На бедственное положение салыров обращал
305 Бегджанов А. 1993. С. 21.
306 Сaурoвa Г. 1968. С. 20. внимание еще П.М. Лессар, который назвал их “самыми бедными из туркменских племен”, не имеющих крупных стад, лошадей, верблюдов, кибиток и живущих в камышовых шалашах (1865. С. 54). Иным было положение сарыков, среди которых ковроткачество в конце XIX в. было основным промыслом. Тот же П.М. Лессар называет их “самым богатым племенем”; многие имели до 1000 баранов, а самые богатые - до 200 и до 60-70 верблюдов (1885. С. 46).
Однако С.М. Дудин в 1901 г. обнаружил, что сарыки перестали заниматься ковроделием (1926. С. 115). Хотя на рынках продолжали появляться старые сарыкские ковры, но новое их плетение остановилось. Однако с этим не согласна В.Г. Мошкова. Она писала, что в 1920е годы сарыки продолжали делать ковры. В.Г. Мошкова считала, что С.М. Дудин ошибался потому, что посетил «нековровые» аулы сарыков[footnoteRef:211]. О. Пономарев в составе комплексной экспедиции Туркменкульта посетил ряд аулов сарыков в Тахтабазарском районе Марыйского региона (аулы Дадакули, Чемче, Эрден, Байрач, Кульджа) и пришел к заключению, что «в районе ковроделье еле-еле теплится»[footnoteRef:212]. На факт прекращения ковроткачества у сарыков указал и другой исследователь[footnoteRef:213]. Туркмены-теке в Марыйском оазисе постоянно конфликтовали с более малочисленными, чем они, сарыками, что могло сказаться на образе жизни последних и на развитии коврового ремесла. [211: 	Мошкова В.Г. 1970. С. 131.]  [212: 	Пономарев О. Мотивы туркменского орнамента: салыр, теке и сарык//Туркменоведение, 1931. № 7-8. С. 96.]  [213: 	Фелькерзман А. 1914.] 

Возможно, ослабление и прекращение ковроткачества среди салыров и сарыков в это время связано с тем, что текинцам удалось существенно продвинуться в сторону монополизации коврового рынка и получить доступ к дешевым анилиновым красителям. Лидерами по количеству производимых ковров в Закаспии стало титульное «племя» туркмены-теке, для основной массы рыночных ковров которых уже не были характерны прежние бархатистость и блеск (отлив) ковров салыров[footnoteRef:214]. [214: 	Дудин С.М. 1926. С. 123.] 

Надо сказать, что еще 70-х гг. XIX в., с началом вовлечения туркменских ковровых изделий в рыночный оборот, получили распространение пестрые и непрочные,
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Валяние кошмы
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Приготовление камышовых циновок для кошмоваляния
Сушка кошмы после валяния и приготовление ее для подравнивания краев
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Плетение ковра в домашних условиях на горизонтальном станке. Ташаузская область. Фото А.М. Жмулюкина, 1981 год. Фотоархив ИЭА РАН
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[bookmark: bookmark243]1.	Кошмоваляние; 2. Раскладывание узора «сэры чиян кече»; 3. Готовая кошма. Фотоархи
ИЭА РАН, Г.А. Аргиропуло. 1960 год
яркие, быстро выцветающие и боящиеся влаги анилиновые краски, что привело к резкому снижению качества ковров. Особенно сильно пострадали от анилина ковры йомудской, човдурской, эрсаринской групп. Значительная их часть приобрела бледный, холодный, пятнистовыгоревший, белесоватый, изношенный, тусклый и неопрятный вид. Отчасти это происходило потому, что туркменам этих «племенных» регионов не доставались растительные красители, для льготного распределения которых власти организовали специальные конторы в Мерве, затем в Ашхабаде (текинских регионах). Ссуду на крашеную шерсть получал тот, кто имел родственные связи с поставщиками[footnoteRef:215]. [215: 	Мошкова В.Г. 1970. С. 237.] 

В конце XIX - начале XX в. становится менее четким рисунок ковров из-за рыночной спешки в изготовлении и снижения плотности узлов. Все труднее стало найти хорошую шерсть, большая часть которой оптом выкупалась агентами государства для других целей. Эксперты заговорили об опасности утраты местным населением древних традиций.
Как справедливо отмечала ГЛ. Васильева, перед революцией туркменское ковроделие уже не являлось исключительно домашним ремеслом. Оно стало отраслью товарного, рыночного производства, со всеми вытекающими из этого негативными последствиями для качества ковроделия (1969. С. 59). В Мерве уже в 1908 г. 90 процентов рыночных ковров делалось на анилине. После Первой мировой войны анилин господствовал в Туркмении повсеместно. От растительных красок отказывались сами ткачихи, считая, что их использование доставляет массу хлопот. Такая ситуация сохранялась вплоть до советского времени, отмечает Г.И. Саурова (1968.
[bookmark: bookmark244]С.	34). Однако, революция и переход от рыночного к плановому хозяйству не внесли принципиальных изменений в тенденцию снижения качества ковров. Г.П. Васильева приводит факты о том, что за быструю работу ковровщица получала премиальные 50 р[footnoteRef:216]. [216: 	Полевой дневник. 1955.] 

В советский период стало не принято акцентировать внимание на «племенных» различиях, чтобы “не навредить ее единству нации”. Сравнивая узоры современных туркменских племен, В.Г. Мошкова пришла к заключению, что общее в туркменских коврах есть свидетельство происхождения туркменов от одного корня, а существующие расхождения и вариации в ковровом рисунке, цветовых оттенках, технике изготовления, связаны с историей народообразования внутри общности туркменов, появлением «самостоятельных племенных групп или включения в среду племенных групп инородных элементов»313 Наиболее популярные гели при копировании их другой этнической группой сохраняли название первоисточника, например, гарлык-гёль у салыров, салыр-гёль у текинцев и т.п.
В основе преемственности ковровых медальонов в отдельных случаях лежал политический умысел - унаследовать знаки власти старых авторитетных туркменских племен и встать во главе новых конфедераций от имени этого высшего по старшинству племени. Члены конфедераций подражали культуре (языку, одежде, коврам и т.п.) нового гегемона. Конечно, такое правило не было жестким и обязательным, членство в аморфных полукочевых конфедерациях было номинальным, племена сохраняли свою самобытность. Но те, например, кто, входил в состав салыров, уважали их медальон, считали его старейшим и повторяли его в своих ковровых изделиях. С древним салырским гелем так или иначе связаны все ковры тюркских народов Кавказа, северного Афганистана, Ирана и Турции.
Бывало, название ковра заслонялось названием не этноса, а широкой территориальной группы. Например, название беширские ковры от аула Бешир на Лебапе, где живут потомки древних салыров и оламов, частично каркын и агар314. При этом, первенство по ковроткачеству держали оламы (в древности -аланы). Сотканные древнеиранским узлом, отличающиеся светлой шкалой и свободным узором беширские ковры, случается, ошибочно относят к коврам доминирующего в Лебапе народа эрсари.
Высокий ворс, эластичность при невысокой плотности узлов (650-1280 узлов на кв. дм.) отличают беширские (оламские-аланские) ковры от изделий других туркменских народов, но сближают их (включая внешний вид) с коврами кавказскими и средневосточными315, подтверждая древность влияния степняков Закаспия на ковроткачество Кавказа и Турции. Средневекове влияние туркменского ковроделия на Кавказ
313 [bookmark: bookmark245]Мошкова В.Г. 1970. С. 227.
314 [bookmark: bookmark246]Кинаева К.Г., Некрасова Н.П. 1988.
315 [bookmark: bookmark247]Ларина Е. 2007. С. 69.
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Украшение - тумар. Чеканка, позолота, серебро, сердолик. Коллекция Корпегуль Худайбердиевой. Фото автора
прослеживается в азербайджанских коврах с характерным красным фоном. К.М. Алиева считает, что доминирование красного цвета на коврах Азербайджана связано с изобилием в регионе марены[footnoteRef:217]. Однако соседние с азербайджанскими дагестанские ковры, преимущественно, не красного цвета, а темных зеленоватых и коричневых тонов. При этом, Дагестан был одним из главных центров маренопроизводства Кавказа. Дикой и культивированной марены (источника красного цвета) там было в чрезвычайном избытке (Гаджиева С. 1990). Причина отказа дагестанцев от красных ковров состоит в том, что ковровое производство там изначально находились под сильным влиянием Ирана. [217: 	Алиева К.М. 1984. С. 78.] 

В.Г. Мошкова особо выделила оригинальность ковроделия у туркменов-теке. Она писала, что приведенный С.М. Дудиным как наиболее часто встречающийся на текинских коврах начала XX в. салырский гёль, чуть ли недоразумение, что в 1920х гг. в ахалских коврах этот гель встречался только в роли «спутника». Ткачихи-текинки использовали этот медальон для чувалов и ковров малого размера»[footnoteRef:218]. [218: 	Мошкова В.Г 1970. С. 141.] 

На наш взгляд, сохранение в коврах теке салырского медальона было отголоском прежней племенной иерархии и салырской политической и культурной гегемонии среди туркменов. Заимствование теке ряда элементов салырского ковра (мотивы «керпич», «дога», «ашик», атанак», «бармак», «кочанак» и др.) связано не только с более высоким мастерством салыров в ковровом деле, но и с желанием теке показать особую связь с народом, от которого ведут происхождение большинство туркменов.
Причина переориентации на собственно ахалские узоры (например, шельпе) видится нам в том, что после образования ТССР Ахал стал главным, столичным регионом страны. Отсюда возникает необходимость заявить о себе в новом качестве, уже не как о приемниках могущества салыров, а как о «государствообразующем этносе» - московском наместнике в Туркменистане.
Хотя после образования ТССР, «остро был поставлен вопрос о ликвидации племенной обособленности, в том числе и ковроделии» (Саурова Г. 1968. С. 77), в действительности, это выразилось в усиление гегемонизма ахалтекинского ковроделия. В 1929 г. в Ашхабаде государственный Ковровый союз (в 1933 г. он объединял 27 тыс. мастериц), в котором, конечно, ведущую роль играли туркменки-теке (от Кизиларвата до Иолотани), стал делать ковры с изображением В.И. Ленина, М. Калинина, И.В. Сталина и др. лидеров большевиков на фоне ахалского орнамента. Знающих ковровое дело в республике было почти в три раза больше, чем объединял Ковровый союз. Почти половина экспорта ковров СССР приходилось на ковры туркменок. В самой ТССР 50 процентов экспорта составляли не хлопок и нефть, а ковры[footnoteRef:219]. К 1963 г. централизация коврового производства усилилась - в Ашхабаде была создана фирма «Туркменковер», объединившая под собой все фабрики Туркменистана[footnoteRef:220]. [219: 	Волынский Н.Е. 1934. С. 160-161.]  [220: 	Саурова Г. 1968. С. 69-70.] 

Важной вехой ахалской гегемонии в довоенное время стала международная премия их коврам в Париже в 1937 г. В 1941-1942 гг. растущее доминирование ахалтеке в ТССР показано в первом ковре-гиганте (1075x1800 см, Музей ковра Туркменистана). Он предназначался для центральной части занавеса на сцене Большого театра в Дни туркменской культуры в Москве. Однако театральный «энси» получился таким тяжелым, что от этой идеи пришлось отказаться.
В публикациях начала 1960-х г. отмечается, что, если в прошлом в туркменских коврах большое и важное место занимал символ скорпиона (сары- ичян), то после ll-ой Мировой войны на первом плане большинства ковров теке становится знак октагона - восьмиугольного текинского цветка[footnoteRef:221]. Тот же автор отмечал, что «теперь большинство ковров, которые называются туркменскими, фактически, являются текинскими» (там же. S. 121). В полевых дневниках Г.П. Васильевой мы находим описание коврового производства в Йомудистане в советское послевоенное время. Она приводит факты зависимости йомудских ковровщиц от Ашхабада и Мары, т.е. вкусов текинцев. Именно из столицы приходили заказы на то, что нужно было делать, а из Мары регулировалось поступление крашенной шерсти. В частности, если шерсть присылали темную, то приходилось делать ковры пендинской группы. Для своих же йомудских ковров им нужна была [221: 	Liebetrau Р. 1963. S. 28.] 
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Фрагмент чувала со старосарыкски орнаментами, 86x125 см. Дар начальника Закаспийской области, ген. А.А. Боголюбова Русскому Этнографическому Музею в С.-Петербурге (РЭМ), передан в 1902 г. Фото автора в хранилище©РЭМ (С.-Петербург, 2008 года
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Издревле распространена среди туркменов игра на дутаре (туркменский вариант балалайки). При этом большинство солистов-бахши-самоучки, но играют и поют с большим упоением, под возгласы поддержки внимательных слушателей («Хей! Берекелла!» - «Молодец!» «Саг болун!», «Омрун узак болсын!» «узак яша!» (Будь здоров, живи долго). Профессиональные бахши были самыми почтными жителями аула и желанными гостями на всех торжествах. Когда той устраивали богатые знатные люди быхши мог петь по несколько дней (10-15). Иногда певцов было несколько и они поочередно сменяли друг друга, соревнуясь в лучшем исполнении.
Иногда после свадебных торжеств известным бахши приходилось нанимать специального человека, чтобы тот погонял стада баранов и караван верблюдов с товарами, полученными в качестве призов (Овезов Д.М. 1976. С. 170-173).
«Слушают бахши. В руках бахши дутар. Аул Багыр, Ашхабадский район, ТССР». 8,9 х 6,6 см, Фотоархив РЭМ N 748-35. 1928
светлая шерсть[footnoteRef:222]. Гегемония ахалтеке в конце XX в. усилилась. После перехода персональной власти в государстве в руки представителей Ахала был соткан новый ковер-гигант, попавший за свои размеры и плотность узлов в Книгу рекордов Гиннеса. [222: 	Васильева Г.П. Полевые дневники. 1955 г.] 

[bookmark: bookmark248][bookmark: bookmark249][bookmark: bookmark250]ТРАПЕЗА
Туркмены, как и все народы мира, гостеприимны. Ягши киши аш устуне! (добрый гость - к трапезе!) - говорят туркмены случайно заглянувшему на огонек. Гостю подают лучшее из еды, что есть в доме, даже если семья и испытывает материальные трудности.
Пригласив в дом, первым делом вас угощают зеленым чаем. В жаркое время, а это большая часть года, чай пьют по 4-5 раз в день. Черный чай (карачай) пьют туркмены Куняургенчского и Ленинского районов Ташаузской области, туркмены-абдалы, казахи и узбеки Ташаузского района. Ранее, в период проживания в СевероЗападном Турменистане такой чай пили геоклены. Часто его подают вместе с о сливками (гаймак) или кипяченным молоком, медом.
Отказаться от чая - обидеть хозяина. Чай пьют не сразу, а прежде трижды важно переливают из пиалы (кэсе) в чайник, чтобы заварился покрепче. Чай в пиалу обычно наливают не до края (как, например, в России), а примерно половину пиалы, чтобы скорее утолить жажду в жаркий день. Если хозяин наливает гостю пиалу, то желательно благодарно притронуться к ней. К чаю подают сладости: сахар-набат, конфеты, реже варенье, но употреблением сладкого не увлекаются. В прошлом сладости к чаю заменялись сушеным виноградом (кишмиш), джидой (игд'е), сушеной дыней (ка:к), арбузным вареньем (тоша'п).
Во внутренней обстановке сельского дома (будь то юрта, или жилье из сырцового кирпича) редко встретишь кровати или столы со стульями. Трапеза происходит на глиняном ровно утрамбованном полу, застеленном Камышевыми циновками, войлочными (кече, кошма), а поверх их ворсовыми коврами ручной работы. Обычай сидеть, - писал этнограф, - отдыхать и принимать пищу на полу, присущий многим народам Востока, нельзя рассматривать как признак отсталости и бескультурья (...). Дело в том, что для туркмен характерна большая семья, они многодетны. Каждая семья может насчитывать в среднем по 8-10 человек. Трудно представить себе дом, в котором насчитывалось бы до десяти кроватей. (...) Как доказано медиками, у народов, которые сидят и отдыхают на полу происходит нормальное кровообращение в организме, а у женщин почти не бывает расширения вен на ногах. Ночью в каждой комнате могут отдыхать несколько человек. Убрав утром постель на специальную подставку или кровать, помещение вновь становится просторным (Оразов А. Доклад). Отдыхая и принимая пищу на полу человек спасается от зноя, царящего большую часть года.
Несмотря на простоту обстановки, дома из пахсы и сырцового кирпича экологичны, хорошо сохраняют прохладу в жаркий день и пропускают воздух в помещение сквозь глинянные стены. В больших сундуках из резного дерева хранится обычно домашняя утварь, посуда. Поверх сундуков складывается постельное белье, одеяла, кошмы, ковры. Кошмы предохраняют дом от ядовитых насекомых.
Гость, пройдя в комнату, должен выбрать место слева или справа, но не почетном месте у стены напротив двери, где обычно сидит хозяина дома. Исключение делается в том случае, если хозяин сам просит гостя занять свое место. Гостя приглашают сесть, дают подушку под локоть, предлагают, если разговор предстоит долгий, переодеться в домашнее. Беседа, как правило, начинается с традиционных вопросов старшего по возрасту к младшему: о его семье, доме, здоровье родных и близких. Вопросы о семейном благополучии задаются традиционно при любой первой беседе. Интересуются, откуда гость, кто его родители, из какой он семьи и т. п.
Неторопливо посидеть за чаем небольшими кампаниями - излюбленная форма отдыха туркменов. Говоря о жизненных трудностях, переживают не о хорошем начале, а о его благополучном конце: «Чем хорошее начало, пусть лучше хороший конец», - говорят туркмены. Туркмены особо почитают людей скромных, сдержанных, с чувством личного достоинства, знающих меру, искренних и простых. Легкость в суждениях (пусть даже это будут умные мысли) воспринимается ими как показатель недальновидности собеседника, его незрелости.
[image: ]
Традиционное чаепитие - «кок-чай». Фото Г.А. Аргиропуло. Фотоархив ИЭА РАН
Прежнее высокое положение седобородых стариков в обществе перестало в советское время быть столь же привилегированным, как в прошлом. Пожилые мужчины долгое время сохраняли традицию брить голову и носить бороду и усы, которые правили, задавая нужную форму, не бритвой, а путем выщипывания. Во второй половине XX в. возникла тенденция делать все наоборот - брить бороды и усы и оставлять волосы на голове. Такая мода получила популярность в городах и среди сельских служащих и интеллигенции среднего возраста, еще не перешедшими в привилегированный возраст аксакалов («седобородых»). Источник: Овезбердыев К. 1962 год. С. 145
К таким относятся с недоверием и снисхождением. Не симпатизируют болтливым, многословным людям и в лучшем случае воспринимают такое поведение с юмором.
Неумение видеть обман связано с доверием к человеку, давшему слово. Туркмены не лишены интереса к сложным сделкам, но в предпринимательстве менее изобретательны, чем народы соседних стран. Торгуя, не долго спорят с покупателем о цене. Пословица народа гласит: «Туркмен гошы дура-бара» («Хочешь разбогатеть -  не торопись»). Не имеют привычки хвастаться и не уважают тех, кто это делает. «Тот, кто себя хвалит -  дурак, а тот, кто хвалит свою жену - дурак дважды».
После чая подают еду. Угощения не принято хвалить, тем более гостю. Верхом невежливости считается предлагать хозяину отведать то или иное понравившееся гостю блюдо. «Дурной гость станет угощать хозяина», - говорят туркмены. Если гость хвалит пищу, дает ей оценку, такой человек считается невоспитанным, не видевшим в этой жизни ничего хорошего. Туркмены, любят гостя скромного, а всякую похвалу считают недобрым знамением.
Сидеть скрестив ноги по-турецки необязательно, но помнить, что крайне невежливо вытягивать ноги к сачаку (дастрахану). За едой (вокруг клеенчатой скатерти) сидят в традиционной позе: левая нога должна быть подогнута под себя, а правая -  согнутая в колене и поставленная вертикально,
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В отличие от других народов, туркмены не увлекаются игрой в карты или нарды, а особую страсть имеют к игре в шахматы. Практически каждый туркмен - шахматист

Игра в шахматы. Г.А. Аргиропуло. 18,0 х 11,2 см. 1969 год. Фотоархив ИЭА РАН
служит опорой для правой руки. Если позволяет пространство, то можно сесть «по-турецки» - со скрещенными и подогнутыми ногами. В обоих случаях следует сидеть прямо, не наклоняясь сильно над блюдом и не опираясь руками об пол. Есть следует непременно правой рукой и только с ближнего края тарелки[footnoteRef:223]. Во время трапезы любят пользоваться деревянными ложками. [223: 	Новое. 1989. С. 64.] 

В еде туркмены непритязательны и зачастую обходятся хлебом, выпеченным в тамдыре (глиняной печи) и зеленым чаем. Греховным считается резать хлеб (чуре’к, нан), приготовленный в тамдыре. Его обычно ломают руками и только с одной стороны. При еде хлеб следует держать в правой руке[footnoteRef:224]. Признаком невоспитанности считается класть хлеб перевернутым, оставлять кусок хлеба недоеденным, собирать крошки хлеба с дастархана вместе с другим мусором[footnoteRef:225]. [224: 	Новое. 1989. С. 64]  [225: 	Оразмухамедова Г. 2008.] 

У туркменов редко говорят «завтракать», «ужинать», «обедать», хотя эти слова есть в лексиконе народа. Чаще говорят: «черек иймек (кушать хлеб)». Хлеб - самое почитаемое в трапезе. Каждый гость знает, что отведав хлеба в доме, этим выразит уважение к его хозяевам. Есть даже поговорка: «Дуздан, чорекдан улы болма» (не ставь себя выше хлеба-соли»)[footnoteRef:226]. По древнему поверью, хлеб у туркменов нельзя ронять на пол именно потому, что в нем есть соль. К примеру, у свадебных женских накидок рукава [226: 	Оразмухамедова Г. 2008. С. 13.] 
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2011 год. Городской микрорайон. На переднем плане глинянная печь для выпечки хлеба - тамдыр. Дейнау. Лебап. Любительское фото
за спиной соединяли плетенкой амулетов (аладжа), к которой пришивали и треугольный мешочек с углем и солью. Соль сама по себе и в сочетании с другими предметами, по поверью, обладает свойством отгонять нечистую силу[footnoteRef:227]. Собираясь в дальний путь, туркмены всегда берут с собой чорек для поддержания сил, но и для оберега[footnoteRef:228]. [227: 	Байриева А. 2006. С. 67-72.]  [228: 	Оразмухамедова Г. 2008.] 

Хлеб пекут на раскаленных внутренних стенках тамдыра, а в походной обстановке - прямо в земле (ерчорек). Девушки умеющие печь хлеб в тамдыре, пользуется у туркменов таким же уважением, как и парень, умеющий освежевать тушу барана. Привязанность к национальной выпечке настолько велика, что в столице страны (не говоря уже о других городах) до сих пор во дворах новых микрорайонов можно встретить тамдыры. Это и понятно - такой хлеб дешевле и вкуснее, чем в магазинах.
В туркменских домах обычно не спрашивают о том, что будет есть гость, подают все, что приготовлено. В особых случаях угощают пловом из свежеразделанной душистой баранины, к нему подают арбуз, виноград, дыню, много зелени, соленья. Местные сорта винограда считаются самыми сладкими в мире, как впрочем и дыни, особенно тедженские, менее известные за пределами Туркменистана только потому, что не выдерживают дальних перевозок.
В традиционных семьях главное блюдо подается в одной большой деревянной (или керамической) миске (табак - для каши и плова, окара - для жидких блюд). Это признание очень дружественного расположения к гостю. Обычай берет начало от традиции групповой (родовой) сплоченности - качестве, наиболее ценимом в туркменском народе и выражаемым словом агзыбирлик - единство, сплоченность, еще чаще - согласие, а буквально: агзы - рот, бирлик - единство). Это слово употребляется как синоним слова машгала (семья). Наряду с этим для обозначения семьи использовалось слово «газаны бир» - общий котел, люди, едящие из одного котла. Осуждая кого-либо, туркмены говорят: «он не достоин того, чтобы есть с ним из одной миски».
Ритуальным блюдом считается дограма (бульон из баранины, в который перед подачей засыпаются мелко нарезанный репчатый лук, кусочки тушенного мяса и хлеба из теста специального замеса), подают также крепкий бульон с бараниной (чорбу), чал (молоко верблюдицы), творог и др. Излюбленными кушаньями туркменов являются чебуреки, манты, пельмени с мясом, с мятой, тыквой, травой ысманак, лапша унаш, плов из рыбы (в приморском Туркменистане), чишлик (шашлык, от туркменского чиш - прут, т.е. шампур).
В рационе туркменов представлены продукты как скотоводства, так и земледелия: тыква, маш, зерновые, бахчевые, фруктовые и овощные сочетаются с мясными и кисломолочными продуктами. По обыкновению блюда заправляют морковью (кэшир), свеклой (шугундар), горохом (нохут), фасолью (нойва), луком (соган), перцем (бурч) чесноком (сарымсак) и др.
Парное мясо не входит в число повседневных продуктов питания. Его употребляли, главным образом на праздниках или осенью, когда резали скот. Как показывают материалы Г.П. Васильевой, даже чабаны, кому мясо было доступнее более, чем другим, резали барана на семью из 9 человек раз в месяц, (Полевой дневник. 1951 г.). В течение года расходовали более дюжины баранов в связи с различными семейно-общественными мероприятиями. Например, на праздник Курбанлык (Курбан байрам), который справляется в течение трех дней с 10 числа месяца Курбан, правоверные должен были «для спасения своей души» принести в жертву нечерного барана или корову (одну на 7 юрт), или верблюда (1 на 12 юрт)[footnoteRef:229]. Много скота забивалось для поминальных трапез. Считалось за особое благо резать как [229: 	Овезбердыев К. 1962. С. 167; Джикиев А. 1961. С. 138.] 
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Демонстративное чаепитие с переодеванием гостьи в традиционый праздничный наряд. Сарыки. Из коллекции А.Пясковского. 1930-е годы
можно больше жертвенных животных для коллективной еды на 3,7,40 дни поминок. У югозападных туркменов к этим дням добавлялись поминальные обеды в 1-й, 30-й и 100 день. Тот, кто не имел своего стада, брал мясо у соседей.
Суп (чорба) из свежего мяса среди рядовых дайхан готовили только по праздникам и торжествам, не по средствам многим был и плов329. В семьях бедняков плов ели с чореком, чтобы насытиться. Рацион незажиточной в досоветское и первое советское время семьи был скуден: утром чай и чорек с молоком, в полдень - чай, чурек; вечером - лапша-унаш. Главное время приема пищи - вечернее, когда спадает жара. Характеризуя рацион питания бедняков у туркменов-сарыков, известный этнограф К. Овезбердыев отмечал, что они довольствовались кислым молоком, мучной болтушкой и тыквенной кашей (1962.
С.	147). Другой исследователь отмечает, что большинство бедняков-скотоводов в Ахале чаще
329 Васильева Г.П. 1969. С. 240.
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Демонстративное чаепитие супругов у юрты. Из коллекции А.Пясковского. 1930-е годы
всего питались лепешками и чалом (хмельным верблюжьим молоком, прекрасно утоляющим жажду) (Кениг в. 1962. с. 249). Этнограф Д.М. Овезов отмечает, что геоклены часто вместо обеда и ужина ели дыни и виноград с хлебом. Поскольку геоклены были земледельческим народом и не держали верблюдов, то готовили чал из кислого коровьего молока с добавлением воды. Супы варили на растительном масле, без мяса, с тыквой (Овезов Д.М. 1976).
Осень - пора заготовки мяса впрок. Для этого заранее специально откармливалось 3-5 баранов вне стада, на личном подворье. Отделенное от костей и прожаренное на сале того же животного мясо (говурма1, говурда'к) хранили в керамических емкостях. В течение зимы из него варили супы (гарачорба'), каши, пловы. Мясо ели в холодном или разогретом виде с лепешками, а на пастбищах готовили чайчорба, запивая говурму' горячим чаем. Сохранять говурдак могли также в желудке забитого животного или, предварительно посолив, вялили на воздухе
(какан геш - высушенное мясо).

Большая часть фотоснимков сделана в этнографических экспедициях под руководством Г.П. Васильевой фотографом Ю.А. Аргиропуло. Незадолго до своей кончины он написал мемуары. Есть в ней интересные строчки о туркменском плове:
«... Много раз в гостеприимных туркменских домах меня угощали прекрасным пловом, горкой уложенным в такое блюдо. Плов в Средней Азии окружен ореолом особого почета, это - почти ритуальное блюдо. Для гостей плов готовит мужчина. Это объясняют тем, что хозяин подчеркивает свое расположение к гостям настолько, что даже приготовление плова не хочет передоверять другому человеку. Своих гостей он принимает на мужской половине, где женщина во время визита друзей хозяина не должна даже показываться.
Обслуживать гостей чаще всего помогают мальчики - дети хозяина. Также и мужчина не имеет права входить в комнаты на женской половине, если там гости жены. Хозяйки проявляли свое искусство, накрывая дастархан. Это всегда было так красиво и аппетитно, что, вернувшись из экспедиции домой, в особенно торжественных случаях мы стали готовить плов. Конечно, он не получался таким, как его делают в Средней Азии, но когда хозяйка дома накрывает на стол, в центре всегда ставится плов в блюде, которое я привез из Туркмении. Вот только не смог я приучить своих друзей до плова пить чай без сахара, как полагается по восточному обычаю. Сам я этого тоже не делаю. Чай пью сладкий и в конце трапезы. Что поделать! У нас свои традиции» (Аргиропуло Ю.А. 1995)
Палав (туркм.), плов (рус.), пилав, палоу, палов (древнеиран.) - вареный рис, приготовленной в жидком соусе обжаренного лука, моркови и баранины (говядины, дичи, рыбы и пр.). Приготовление плова по этому рецепту на Кавказе называлось “чапан аш” (пастушья еда или “пастуший плов”). В подзнесоветское время у туркменов появился плов из вермишели. В постсоветском Туркменистане стало принято готовить плов вместо риса из гречки, который считается деликатесным блюдом
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Ташаузская область. Фото А.М. Жмулюкина. 11,1 х 16,1 см. 1981 год. Фотоархив ИЭА РАН
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Туркмены-емрели. Старики готовят хлеб для традиционного супа дограма. Худайелы по случаю начала посевной кампании во 2-й бригаде колхоза «Коммуна», Ильялинского района Ташаузской области. ^962 год. Фотоархив ИЭА РАН
Дограма' - ритуальное блюдо. Название происходит от слова «крошить», резать». Приготавливается как для торжеств, так и для поминок. Состоит из кусочков жареной баранины (гаурда'к), специально приготовленных лепешек (без дрожжей), лука, бульона. Первым делом хозяйки пекут хлеб (чере'к, петир, пети'р нан), который затем неделю просушивают, чтобы ломался, но не крошился. Мясо варят в больших котлах (той газан) большими кусками.
В бульон добавляется только соль, несколько свежих помидоров. Баранина должна быть постной и хорошенько провариться, чтобы мясо легко отделялось от костей.
Готовое мясо достают из бульона. Бульону дают стечь и остыть. Черек вручную крошится на мелкие кусочки и перемешивается с мелконарезанным луком. Вареная баранина крошится на волокна, перемешивается с ранее приготовленным череком и луком. Свежепросушенный хлеб быстро впитывает густой аромат мяса и лука
Смесь кладут в чашку, затем заливают кипящим бараньим бульоном, добавляют одну- две ложки курдючного жира, и посыпают черным перцем. Ели докрама традиционно руками. Вне коллективных мероприятий, в семье, дограма готовится из мяса головы, ног и внутренностей (гарын-ичеге) барана

Лучшим мясом считалась баранина, затем - мясо крупного рогатого скота. Верблюжатину ели редко. Это мясо жесткое и имеет неприятный привкус. Впрок такое мясо никогда не заготавливали. Бедняки компенсировали недостаток в домашней скотине охотой на дичь (уток - одек, куропаток -  кякелик, фазанов - дере хоразы, диких голубей - гогерчин кепдери), степных зайцев (товшан), джейранов (кейик), архаров (даг гочи). Дикой птицы особенно много (красных гусей, куликов - барак, кышкалдак, чилук) было в сезоны перелетов в Балханском заливе, где их ловили сетями или просто били палками. В последующем дичь была вытеснена мясом домашней птицы[footnoteRef:230]. [230: 	Джикиев А. 1961. С. 64; Кенниг В. 1962. С. 249; Васильева
П. 1969. С. 239-241.] 

Охота могла быть индивидуальной, групповой (облавной) и капканной; с помощью борзых собак (тазы) и сокола. Собака участвовала в гоне джейрана, сокол помогал ей, на ходу выклевывая ему глаза. Такой обученный натренированный сокол стоил до 1000 р. Уходящему на охоту или рыбалку говорили древние магические слова: «Ав ганлы болсун!» («Пусть охота будет кровавой!»), в ответ звучало: «Душман баглы» («Враг связан»). По возвращении с удачного улова или охоты на вопрос о результатах следовал ответ: «Ав ганлы» («Охота кровава»), а в случае неудачи - «Ав джанлы» («Дичь с душой»)[footnoteRef:231]. [231: 	Демидов С. 1963. С. 131.] 

Не охотились, но отстреливали дикую свинью - кабанов (камышовых, горных, песчаных), главным образом для того, чтобы они не вытаптывали посевы. Считалось, что вытоптанное кабанами поле нуждается в очистительной молитве муллы и если его не было, то это поле забрасывали. После присоединения к России и образования русских поселков, убитых кабанов сдавали русским поселенцам[footnoteRef:232]. [232: 	Из письменного рассказа 18 сентября 1948 г. старика Кормилевича (63 г.), переселившегося в Хивинское ханство в 1908 г. Отдельный рукописный вкладыш в полевой дневник Г.П. Васильева N 1 от 1959 г.] 

Шкуры волков продавали чабанам и получали в качестве платы ягнят. На тигров, которых также как и волков на Амударье было много до 1939 г., охотились редко. По поверью, тигр нападает первым, если чувствует, что его хотят убить[footnoteRef:233]. [233: 	Там же. Запись рассказа завуча школы в Дарган-Ата от 9 сентября 1948 г.] 

Обычное туркменское первое блюдо под названием гайнатма - мясной бульон заправленными кусками сухих хлебных лепешек (чорба нан). Чорбу готовили на бульоне из предварительно прожаренного мяса (говурдак эт). В него не добавляли ни овощей, ни круп, ни лапши. Иногда (туркмены-сарыки) клали тыкву специального сорта (хэва кэди). Если этого сорта тыквы не было, использовали даш-кэди(«каменную» тыкву), а иногда и хайван кэди (кормовую тыкву)[footnoteRef:234]. Из нежидких блюд большим лакомством остаются сочные из особого теста пельмени - берек. Их начиняют рубленым мясом, иногда с яйцами, лебедой (селме), портулаком, молодыми побегами клевера, шпинатом (ысманак). [234: 	Овезбердыев К. 1962. С. 146.] 

О древности рыболовства в Закаспии свидетельствуют археологические находки на ранненеолитическом памятнике в Джебеле (V тыс. д.н.э.). Историк ал-Истахри в книге «Китаб месалик ал-мемалик» в 941 г. сообщал о том, что основное занятие населения в районе Гасанкули (Дехистан-Сур) было рыболовство[footnoteRef:235]. Рыбу туркмены употребляют, в основном, в жаренном виде, готовить из нее супы (чорба) не принято. В частности, «тройной балык чорбасы» является калькой русской «тройной ухи», появившейся в позднесоветское время. [235: 	МИТТ. Т. 1. С. 169.] 

Ученик Г.П. Васильевой, специалист по этнографии туркменской кухни М. Бердыев, относит рыбу к категории продуктов и блюд, привнесенных в культуру питания туркменов Южного Туркменистана извне, наряду с колбасой, консервами, магазинным хлебом (орс чорек - русский хлеб), борщами, спиртными напитками и т.п[footnoteRef:236]. Скорее всего традиция есть рыбу по-просту была утрачена, т.к. в Прибалханье, Присарыкамышье, по Узбою, где жили туркмены прежде, знали толк в рыбе. Любопытны в этой связи материалы другого известного этнографа, старшего коллеги М. Бердыева, С.М. Демидова. «Среди туркмен, - пишет он, - бытовало также поверье, что если съесть рыбу хотя один раз в течение определенного времени, то это способствует «очищению от грехов». У текинцев Ахала, не имевших возможности заниматься рыболовством, рекомендовалось есть рыбу не реже 1 раза в год, у нохурли и геокленов Сумбара и атинцев Дейнау - 1 раз в 40 дней, у карадашлы Ильялы - 1 раз в неделю. По этому поводу у карадашлы существовало выражение: «Бир хепте [236: 	См. Новое. 1989. С. 61.] 

Керкеш - футляр для пиалы.
«Чай сделался до того необходимым ежедневным напитком степного азиатца, что и туркмен, и сарт, и киргиз, и калмык в дороге носят на поясе в числе важнейших путевых принадлежностей кожаный футляр с чайной чашкой, одинакового удобного и для воды, и для чая. Лавочки-палатки мервского базара наполнены этими грубо разукрашеными футлярами из красной бараньей кожи, грошевой цены». (Россия в Средней Азии, 1901. т. 1. С. 266).
С.Н. Иванова, Колхоз «Правда» Ходжамбасского района Чарджоуской области. 1974 год. Фотоархив ИЭА РАН
балык, айда - келлебашаяк, йылда - говурга («Раз в неделю - рыба, раз в месяц кушанье из головы и ног барашка, раз в год - говурга кушанье из жаренной пшеницы и кунжута»[footnoteRef:237]. По данным Д. Ливкина, жившие на Мангышлаке в позднем средневековье туркмены эрсари ловили рыбу деревянными крючками, а паруса на лодках были войлочными[footnoteRef:238]. [237: 	Демидов С. 1963. С. 128.]  [238: 	Ливкин Д. 1902. С. 77.] 

В прибрежныхрайонах Каспия (Красноводская коса, Челекен, Гасанкули, Огурчинские острова, полуостров Дарджа и др.), рыболовством занимались повсеместно, для собственных нужд и для продажи уловов иранским и русским купцам из Астрахани. Упитанных малышей там называли «балык ялы» («как рыба»)[footnoteRef:239]. На Каспии ловили исполинских размеров белугу (дока), севрюгу (бекре), осетра (тирана), воблу (чафак), судака (гара балык). В Гасанкулийском заливе весной рыбы был «необозримый, сплошной вал»[footnoteRef:240]. Рыбу умели заготавливать впрок. В свайных домах весь нижний этаж занимали хозяйственный помещения, где вместе с рыболовными снастями хранили вяленую, сушенную рыбу[footnoteRef:241]. [239: 	См. Мухамедова З.Б. 1973.]  [240: 	Джикиев А. 1961. С. 49, 51.]  [241: 	Джикиев А. 1961. С. 113-114.] 

Прибрежные туркмены-огурджали, у которых рыбная пища занимала второе место после хлеба, а также породнившиеся с ними йомуды- джафарбаи традиционно готовят из рыбы плов и другие блюда:
“балык берек” - пельмени с рыбой, луком, перцем,
[image: ]
“балык аханалы аш” - рисовая каша с рыбой.
«гаплама» - поджаренная, затем тушенная вяленая красная рыба (осетр или кефаль) с помидорами и картофелем;
«гуры аш» - сухая рисовая каша без приправы с жареной подсоленой вяленой рыбой.
Особенно в большом количестве вялили воблу. Для этого свежую воблу держали в бочке с соленой, иногда морской водой в течение 3-х дней, после чего сушили на солнце. Живя в крупнейшем в мире районе нереста осетровых, туркмены-огурджали и йомуды всегда имели на своем дастархане крупнозернистую черную икру (ишбил) - белуги, осетра, севрюги. Фрукты (персики, апельсины, гранты) привозили из Астрабадской провинции Ирана342.
Блюда из рыбы были популярны у приозерных туркменов на Севере Туркменистана. Восточные, приамударьинские туркмены ловили не столько в реке, сколько в каналах и озерах. В связи с химизацией сельского хозяйства в советское время и до сих пор многие коллекторы, каналы и озера заражены ядовитыми минеральными веществами, что резко снизило лов и потребление рыбы. Большой вред стала приносить змееголовка (йылан балык),
	Там же. 1961. С. 89.
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Подача блюд при приеме гостей в юрте. Северный Туркменистан. 1970-е гг. Фотоархив ИЭА РАН
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Летняя кухня Ташаузская обл. А.М.Жмулюкин. 1981 год. Фотоархив ИЭА РАН
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Приготовление хлеба в тамдыре на свадьбе. Село Яртыкала Карагалинского района.
Г.А. Аргиропуло, 1968 год. Фотоархив ИЭА РАН
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которая пожирает не только водоросли, но и все другие виды мальков. Из полевых дневников ГЛ. Васильевой мы узнаем уникальные факты о том, что оставшиеся на Балханах эрсаринцы (чаршанга и кизилаяк) занимались рыболовством также, как и туркмены абдалы, игдыры, ходжа и, конечно, йомуды-джафарбайцы-огурджали.
За советское время в рационе питания и в трапезном этикете туркменов произошли заметные перемены. К примеру, безвозвратно канул в прошлое обычай есть из общей чашки одной ложкой (чемче, сусок), передавая ее вправо по кругу. Исчезла традиция есть вторые блюда руками, а точнее с помощью кусочка чорека. В советское время появились вилки. После вхождения в состав России у зажиточных туркменов стали использовать самовары, фарфоровые пиалы (кэсе), чайники (чэйнек). В советское время все реже и реже можно было встретить деревянную посуду, чугунные и медные кипятильники. После плова или жаренного мяса женщины вытирали жир на руках о волосы. Таким же способом смазывали свои усы мужчины[footnoteRef:242]. Эти традиции, как и мытье женщинами головы кислым молоком (без мыла) канули в лету. Лишь выражение муртуны ягламак - «смазать его усы маслом» (в значении «дать взятку») напоминает нам о прежней традиции. [242: 	Овезбредыев К. 1962. С. 145, 146.] 

Люди молодого и среднего возраста, вопреки старому обычаю, нередко едят с непокрытой головой. Раньше же принимать пищу с неприкрытой головой считалось крайне неприличным. При снятии головного убора, хотя бы на короткий срок, туркмен чувствовал себя крайне неловко и стесненно[footnoteRef:243]. Сняв телпек туркмены всегда оставляли носимую под ним тюбетейку (тахю). [243: 	Овезов Д.М. 1976. С. 139.] 

Вместо молчаливо-торжественного приема пищи, стало обычным вести за трапезой оживленные разговоры, пить пиво, вино, коньяк, водку. Правда, жаркий климат и исламские запреты не способствуют широкой популярности алкоголя среди туркменов. В рационе питания появились овощи, картофель, помидоры, салаты, винегрет, рыба. Туркменские хозяйки научились от славян и кавказцев консервировать варенья, компоты, солить капусту, помидоры, огурцы. В повседневном рационе хорезмских туркменов появилось блюдо - тушенное мясо с картошкой и луком - картошкали гош. Среди других новых мясо-овощных блюд можно назвать: голубцы, фаршированные перцы, помидоры, капуста (голубцы), наряду с традиционной долама (фарш в виноградных листьях).
Стали более доступными коровье молоко, домашняя птица, мед, рыба. Появились пловы из вермишели (вермишин палоу), пельмени, начиненные яйцами. Плов из гречихи (по словам М. Бердыева, в советское время совершенно не принимаемой туркменами), ныне относится к деликатесам. К ним же относятся, прежде бывшая пищей бедняков, еда из тыквы.
Пирожки самса в Северном Туркменистане начиняли мясом, грибами, тыквой, картошкой. Дежурным блюдом в Дуруне (Ахал) стала жыззырма - тушение предварительно обжаренных помидоров, лука, коурмы, и мн. др. Перестали употреблять в пищу джугару, из которой прежде пекли хлеб скотоводы и значительная часть земледельцев. Джугару стали скармливать скоту, а лепешки печь из пшеничной муки[footnoteRef:244]. В советское время произошло, сохраняющееся до сих пор, некоторое сужение состава традиционных продуктов, как например, сливочного (айранлы яг), и топленного масла (арасса яг или айрансыз яг) из овечьего молока. Более питательное кунжутное масло уступило место хлопковому джык яг[footnoteRef:245]. [244: 	Васильева Г.П. 1969. С. 237.]  [245: 	Новое. 1989. С. 55, 57, 58, 62, 64.] 

Вместо овечьего молока, которое в свежем виде почти не употребляли, начиная с послевоенного времени туркмены стали больше употреблять парное коровье молоко, из которого также готовили масло (сары яг), а также кисломолочный продукт гатык, заправляя им лапшу. Из него же до сих пор готовят кислое молоко - чал, хорошо утоляющий жажду летом. По данным Г.П. Васильевой, в 1951 г. одна корова могла давать за 3-4 месяца до 800 л молока. Дважды в день колхозная доярка получала молоко от 10, а порой и 15 коров[footnoteRef:246]. [246: 	Васильева Г.П. Полевой дневник. Северный Туркменистан, 1951.] 

Наиболее вкусный и питательный чал из верблюжьего молока получали закваской гор. Сливки с такого чала (ак, агаран) добавляют в кушанья или подают отдельно как лакомое блюдо. У текинцев только что надоенное верблюжье молоко считается лечебным; напротив, у северных йомудов пить такое молоко было не принято[footnoteRef:247]. [247: 	Васильева Г.П. 1969. С. 242.] 

Прием пищи заканчивается традиционным зеленым чаем, сладостями. Из покупного в магазинах сахара-песка туркмены, нередко,
варили сахар - набат. В летнее и осеннее время гостевые трапезы до сих пор проводятся на воздухе, на широком топчане, в беседке, увитой виноградной лозой. Нередко там же на топчане, под усыпанном звездами южным небом, располагаются и на ночлег.
[bookmark: bookmark252][bookmark: bookmark253][bookmark: bookmark254]СЕМЬЯ
В гостях нельзя сколько-нибудь внимательно рассматривать женщин и особенно хозяйку дома. Это грозит надолго оставить о госте неприятное впечатление, как о человеке малокультурном. У туркменов не принято допускать плоские шутки при женщинах. Мужчины и женщины, а также дети, за редким исключением не едят за общим дастраханом.
Отношение к женщине в традиционной семье характеризует полушутливая поговорка «хейлени дингле - терсине эт» - выслушай женщину и сделай наоборот. Согласно неписаному этикету, муж и жена никогда не называли друг друга по имени. Муж называл жену хелей - женщина, или хатын - жена, мать детей (огландарын эжесы), кейванымыз - наша домашняя хозяйка. Жена называла мужа планын агасы - «старший брат такого-то», после рождения ребенка -  дэдеси- «отец детей». В случаях, когда женщину спрашивали о муже до рождения ребенка, она называла мужа адамам («мой муж») или ой эеси - «хозяин дома». Отношение мужа к жене сводилось к правилу овреннышдирмезлик - она не должна была привыкать к мужу, чтобы всегда чувствовать его власть в семье. Мужчина считал для себя унизительным ходить куда-либо с женой.
Важным условием превосходства мужа над женой была разница в возрасте супругов. Так, по данным переписи 1914 г., браки между мужчинами и женщинами одной возрастной группы составляли 21,4 процентов, а 55,0 процентов мужчин имели разницу в возрасте с женой от5до 10 лет. Поданным 1914 г, наиболее активная брачная группа мужчин в возрасте 3539 лет имела наименьший показатель брачности с ровесницами. Именно группа мужчин-патронов семейств в возрасте 35-39 лет была наибольшей по показателю брачности с женщинами, уступавшими им в возрасте на 5-8 лет. Резкая разница в возрасте супругов у туркменов-сарыков приводила порой к анекдотическим положениям. Дочь, выданная замуж за старика, оказывалась в категории старших по отношению к своему отцу. В таком случае при встрече с отцом она должна была употребить приветствие старших («аманмы - «как живешь?») вместо положенного приветствия младшего к старшим «салам элик»349.
Семья для туркмена является высшей ценностью. На протяжении веков в регионе известна присяга «Да буду я разведен с женой, если не сделаю то-то и то-то». Такую клятву заставляли давать противники советской власти в Туркменистане в годы коллективизации, требуя от вступивших в колхозы дайхан гарантий выхода из колхоза350.
Туркмены - народ тесных родственных связей, многодетных семей, почитания старших, культа предков. Наиболее предпочтительными считаются браки внутри своего землячества, поэтому каждое туркменское «племя» (всего их около 30, состоящих из более чем 5 тыс. «родовых» групп) представляет собой особую субпопуляцию. Внутри этих субпопуляций сравнительно велика доля браков между родственниками. Так, если в Европе браки такого типа составляют 2 процента, то в Туркменистане из каждых ста браков от 10 до 15-ти - родственные. В отдельных селах этот показатель достигает 60 процентов.
После вхождения в состав России у туркменских народов продолжали существовать большие многопоколенные семьи, состоявшие из отцовской семьи и находившихся при нем семей его женатых сыновей, живших рядом в отдельных юртах. Такие родовые группы из 3-5 поколений родственников (гарындаш) у туркменов-теке Ахала назывались бир-ата (у геокленов - ковум-гарындаш) и носили имя- прозвище первопредка (ата). В них допускались кросскузенные браки, поощрявшиеся почетными людьми рода. «Пычак оз гыныны кесмез («Нож никогда не режет своих ножен») - напоминали старики. О сплоченной, дружной хлебосольной семье туркмены-геоклены говорили: «Бир сусакдан нахар алып; бир гапыдан чыкян машгала (семья, получающая пищу из одного половника; выходящая через одну дверь)»351.
349 [bookmark: bookmark255]Овезбердыев К. 1962. С. 156.
350 [bookmark: bookmark256]Винников Я.Р. 1954. С. 28.
351 [bookmark: bookmark251]Овезов Д.М. 1976. С. 130.
Бир-ата состояла из 10-15 хозяйств или 40-50 человек. Нередко бир-ата составляли небольшой аул (бир-ата оба) (Кениг В. 1962. С. 259) численностью до 200 человек. Несколько бир-ата образовывали минимальную этническую группу (тире). Связи внутри небольших тире сохраняли свое значение в сфере родственной взаимопомощи и иногда - семейном землепользовании, пользовании общим пастбищем. Тире могли состоять из родственных и неродственных семей, присоединившихся к основной группе зачастую в ходе переселений. Родословные тире воспринимались присоединившимися семьями как свои.
Дробление (в связи с оседанием на землю) племенных группировок на мелкие родовые автономные группы в оазисах, где проживала подавляющая часть туркменских народов, сопровождалось, как считают исследователи, ростом числа малых семей и сокращением численности больших многопоколенных семейных общин. Вместе с тем, малые семьи сосуществовали наряду с большими в рамках семейных кланов.
При распаде семейной общины, между малыми семьями сохранялась тесная связь. Семьи обычно жили рядом, оказывали друг другу помощь в хозяйственных и домашних делах, собирались на семейный совет в случаях необходимости принятия какого-нибудь важного решения. Часто такие семьи объединялись при обработке земли и сборе урожая, для выпаса скота и т.д.
Большая семья у разных групп туркменских народов называлась по-разному: газаны бир (общий котел), табагы бир (люди, едящие из одной чашки), у геокленов - ырсгы бир (люди с общей едой). Все запасы питания делились между малыми семьями. Такие объединения ближайших у туркменов- геокленов назывались ковум-гарындаш (семейная группа, патронимия). К устойчивым, многодетным, неразделенным семьям относились с уважением, о них говорили: «довлетли-агзыбир машгала» - хлебосольная дружная семья.
По данным переписи населения 1897 г., доля семей с числом членов 6 и более составляла в сельской местности более 30 процентов. По данным переписи 1914 г. в Закаспии, семьи с количеством членов 7-10 и более человек, также как и в 1897 г. составили свыше 30 процентов всех обследованных. Можно предположить, что причиной неизменно высокой доли больших разделенных семей стало некоторое повышение рождаемости и числа детей в таких семьях после вхождения в состав России.
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Садак’а - или “худай елы" - обязательная коллективная трапеза как жертвоприношение, устраиваемое по поводу поминок, начала сельскохозяйственных работ, переходов на зимние и летние пастбища, установки новой юрты и т.д.
Для садака приносили в жертву барана, пекли чапад'ы, у йомудов - готовили ак-аш (рисовую кашу на молоке).
Хозяев торжества, по обычаю, поздравляют словами «гутл'ы болс'ун» (букв.: «поздравляю»). После окончания трапезы говорили «каб'ул болс'ун (букв.: «да будет принято!»)
неразделенные семьи у туркменов продолжали доминировать вплоть до периода советской коллективизации и были особенно прочными в тех районах, где сохранялось комплексное хозяйство. По данным Я.Р Винникова, неразделенные семьи в 30-35 человек существовали до начала сплошного землеустройства и коллективизации. Начавшийся затем массовый раздел большой семьи был отчасти формальным, имел цель получить право на дополнительный приусадебный участок и сохранить за группой больше скота[footnoteRef:248]. Большая семья, включала в себя несколько поколений родственников, или семьи нескольких неразделившихся хозяйств братьев. Немало больших семей имело в своем составе двоюродных братьев и племянников с их женами и детьми, или малолетних сирот-родственников, взятых на воспитание. Малые семьи, состоявшие из семейной пары с детьми, а иногда - и одного из родителей мужа, встречались реже. [248: 	Полевой дневник Я.Р. Винникова. 10 июня 1958 г. Керкинский район, колхоз «Комунизм», информаторы Берды-ага Имамов (64 года) и Кулнияз Курбанов (72 года). ТО СЭЭ. Архив ИЭА РАН.] 

В связи с отмеченной выше разницей в возрасте супругов в пользу мужчины, последние умирали раньше своих жен и потому нередко во главе клана вставала овдовевшая женщина, особенно в тех браках, где разница в возрасте мужа и жены составляла 10 лет и более. Однако, если женщина после кончины мужа все еще в состоянии была рожать детей, то по обычаю левирата (дакылма) она становилась женой брата мужа. Обряд женитьбы на вдове умершего брата бытовал у всех туркмен, а также у всех тюркоязычных народов Средней Азии. На дефицит женщин в клане определенное влияние оказывало и многоженство. Двоеженство в общем числе женатых мужчин в 1914 г. составило 5,2 процентов (авторский анализ 3574 карточек).
Троеженство было явлением крайне редким. Двоеженство же было более всего распространено в пограничной полосе проживания туркменов, где была возможность пленения иранок и афганок (туркмены- алиили и сарыки). В полигинных браках каждая 5 семья имела 1-2 детей, каждая третья - 3-4 детей, в то время как среди моногамных браков доля среднедетных семей была несколько выше - 36,36 процента. Вместе с тем, многодетные семьи, с 5 и более детьми чаще встречались там, где мужчин имели две, реже три жены. Отставание в плодовитости полигинных браков было не следствием многоженства, а его причиной, ибо зачастую второй брак возникал в связи с утратой плодовитости первой жены (вторичное бесплодие) и первая жена сама просила мужа взять вторую жену.
[bookmark: bookmark257][bookmark: bookmark258][bookmark: bookmark259]СВАДЬБА
С одной стороны, они сходны с обрядами азербайджанцев и турок, т.е. народов, в этногнезе которых сыграли большую роль туркмены-огузы; с другой, - в свадебном состязании кек-бери и овлак чапды) и других обрядах туркменов (сарыков, чандыров, арабачей, лебапских салыров). Г.П. Васильева видела аналогии с обрядами народов «кыпчакского круга»: казахов, полукочевых узбеков. (1968; 1977. С. 105, 107).
Отказ одной из сторон от заключенного сговора, в особенности со стороны невесты, считался большим позором не только для родни, но и для всего аула, причем это осуждалось общественностью с обеих сторон[footnoteRef:249]. После предварительной договоренности между родственниками жениха и невесты начинается цикл предсвадебных церемоний. [249: 	Новое. 1989. С. 152-153.] 

Родственники жениха готовились к свадьбе задолго до нее. На совете “генеш той” сородичи, друзья, соседи обговаривали все, что необходимо было для торжества. Односельчанам специальных, персональных приглашений к свадьбе не делали: глашатай (джарчи) с утра оповещал о ней весь аул. Родственников, живущих в других аулах, гонцы извещали о свадьбе за несколько дней.
День свадьбы назначался обязательно в “удачный день” (сэхетли гун), исключающий, по поверью, неприятные случайности и возможные препятствия его проведения. По поверьям, 7, 12, 14, 17, 23, 27 и 30 дни каждого лунного месяца считались удачными, а 3, 13, 15, 16, 24 и 25 — неудачными. В четверг, с наступлением вечера не разрешалось шить одежду, вышивать кайму. В день джума или анна (пятница) не разрешалось новоселье, в шенбе (суббота) после полудня - вечером и ночью нельзя было причесывать косы, кроить новые платья, проводить уборку в доме и т.п.
У туркменов-теке Ахала удачным днем недели считался чаршенбе (среда), хотя Душанбе (понедельник), нешбе (суббота) и егшенбе (воскресенье) также были хорошими днями. В эти дни свадебный поезд мог отправляться в любую сторону[footnoteRef:250]. [250: 	Новое. 1989. С. 154.] 

У туркмен среднего течения Амударьи удачны днем обычно был понедельник. Благоприятными месяцами считали курбан, мерет, рамазан. В земледельческих районах свадьбу, как и другие (некалендарные) торжества, приурочивали к осени, когда люди были свободны от сельскохозяйственных работ. В восточных районах Туркменистана за девять дней до свадьбы, то есть до переселения девушки в дом жениха (“гыз гочурмек"), готовили приданое невесты “докуз”: одежду, ковры, ковровые мешки, сумы, предметы домашней утвари и др. Основная часть торжества проходила в доме жениха. Исключение составляли эрсаринцы, у которых свадьбу в одинаковой степени отмечали обе стороны, хотя все расходы нес жених.
Свадебный поезд или караван (“гелналыжы") текинцев имел живописный
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После свадьбы проверяли хозяйственные способности невесты. Ей давали в руки веретено, чтобы проверить, как она обращается с ним. Невеста должна была уметь прясть шерсть или хлопок. Если работа нравилась им, то они хвалили невесту или давали ей деньги. В противном случае достоинство невесты в глазах аула падало и начинались разговоры о том, что невеста ничего не умеет делать, кроме как пасти коров (Акмурат Теджов. 1987. С. 85).
На фото: (невеста) Мамедова Амантэч. Селение Аджияб.
Г.А. Аргиропуло, 1969 год. Фотоархив ИЭА РАН
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По обычаю ахатекинцев, невеста при выходе замуж должна накидывать на голову нарядный вышитый красный халат «гызыл кюрте». Он накидывается голову серединой ворота, так, чтобы рукава халата свисали по бокам, а не рукавом, как это принято у женщин. Только после совершения обряда баш салмак (переодевания в женское после брачной ночи) халат накидывается на молодую женщину правым рукавом, как и показано на фотографии (Новое. 1989. С. 163)
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Супруги. Северный Туркменистан. А.М.
Жмулюкин. 1981 год. Фотоархив ИЭА РАН
вид: на разнаряженых верблюдах в кеджебе (специально украшенная будочка-палантин для невесты, сооружаемая на верблюде) сидели празднично одетые женщины, а впереди, сзади и с боков ехали всадники. На каждом верблюде висели две боковые кеджебе (“ян кеджебе”). Для невесты сооружали особую кеджебе (“дик кеджебе”), по краям которой свисала разноцветная бахрома. На шею верблюда прикрепляли колокольчик. Верблюдов нагружали заранее приготовленными сдобными лепешками, предназначенными для родственников и односельчан невесты. У приамурских туркменов (эрсары, сакары, каркыны и др.) всадники, сопровождавшие караван, не были вооружены. В XIX в. у текинцев и сарыков всадники выполняли роль охраны. В условиях межплеменной и феодальной розни эти меры предосторожности не были лишними.
У сарыков Иолотани в день свадьбы отец жениха объявлял о снаряжении свадебного каравана, в котором могли принять участие все желающие и имеющие верблюдов или коней. Иногда собиралось до 70 всадников. Особенность сарыкской свадьбы - отсутствие в свадебном шествии женщин, за исключением снохи жениха, которая у всех туркменов сопровождала молодых во время свадьбы и играла роль посредника. Шествие останавливалось приблизительно в полукилометре от аула невесты. О прибытии каравана сообщала сноха. После получения известия близкие невесты начинали готовиться к встрече каравана. Мать невесты приглашала женщин и соседских девушек, которые спешно наряжали невесту.
У сарыков, в отличие от других туркмен, почти полностью отсутствовало “ложное сопротивление” уводу невесты. Мать и подруги невесты направлялись навстречу прибывшим. К ним выезжал жених на коне с красной сбруей “ала гайыш” и его старший брат.
У эрсари к сидевшей на ковре невесте приводили ее мать. Рядом с дочерью она ставила кумган (металлический сосуд для омовений) с джугарой. Затем, взяв горсть муки, обсыпала дочку и кумган, благословляла, желала мира, согласия, счастья. После этого невесту сажали в кеджебе на верблюда, куда садилась и ее сноха. На обратном пути кеджебе неоднократно останавливали, загораживая дорогу веревкой, ремнем или же просто кусками материи. Это считалось богоугодным делом и называлось “гушак тутмак”. Задерживающие отпускали невесту лишь после того, как получали от ее снохи награду (платки и т.д.).
В день свадьбы в доме родителей невесты угощали крепким бульоном дограма, приготовленным из целой туши барана. С бульоном подавали кости, голову, ноги (келле- баш-аяк), тогда как вареное мясо отправляли со свадебным поездом в дом родителей жениха вместе с узлом богурсаков, пишме355.
Пишме или богурсаки - обжаренные в кипящем масле ромбовидные и прямоугольные кусочки пресного теста - одно из наиболее древних хлебных изделий. По легенде, Богурсак- хан помял тесто в руках и бросил в котел. С того времени это блюдо называется его именем. У теке Ахала, в Йомудистане богурсак употребляли
355 Васильева Г.П. 1969. С. 244.
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Керсен - большая деревенная чашка для бытовых нужд. Ташаузская область. Северный Туркменистан.
Фотоархив ИЭА РАН

на празднествах. У салыров, абдалов, эрсари - на поминках (подобно казахам и ногайцам). У астраханских туркменов, бовурсаками назывались разновидности пончиков.
В прошлом, в свадебном поезде участвовало большое число верблюдов, а в 1930-40-е гг. еще и двухколесных арб и четырехколесных фургонов. В 50-60-х гг. XX в. в западных районах республики в составе свадебного поезда имелись 1-2 грузовые автомашины или автобусы. Машины украшали так же, как в прошлом свадебного верблюда, на котором находилась невеста. В доме жениха колонну встречали музыкой и танцами, обсыпали капот грузовика мукой, сладостями, печеньем, монетами, детскими игрушками[footnoteRef:251]. В позднесоветское время свадебный поезд формировался из легковых автомобилей, нередко сопровождаемых друзьями жениха на мотоциклах. Считалось, что у кого в поезде больше автомобилей, у того свадьба пышнее, богаче. [251: 	Новое. 1989. С. 157.] 

В дореволюционное время у салыров, сарыков, отчасти у эрсаринцев, бытовал обычай умыкания невесты. Юноша специально похищал свою обрученную или любимую девушку. Этот поступок не осуждался, и родители жениха хвалили сына за удаль и отвагу. Если юноша похищал девушку без предварительного согласия родителей невесты, то и в этом случае дело улаживалось мирным путем.
Эрсаринки не снимали свадебный наряд 2-3 месяца. Затем высокий головной убор сменяли на небольшой низкий (“атынжак"). С этого времени новобрачную называли “невесткой с накидкой” (“атынжаклы гелин”). В таком наряде она ходила
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до появления первого ребенка, после чего опять меняла головной убор на “богмак”. Спереди он имел налобное серебряное украшение “илгенчек” с передником на ткани. На груди она опять носила украшение “тумар”, браслеты на руках (“билезик”) и украшение на спине (“сачасык').
Особо торжественный момент - обычай временного возвращения новобрачной к родителям. У западных и южных туркмен он назывался “гайтармак”, “атысы ойуне гайтармак" (возвращение в отцовский дом), у сарыков - “гайтаргы", у эрсаринцев - “гайта”. Обычай этот у имел региональные особенности, но был обязательным почти у всех туркменов (за исключением сарыков Серахса)»[footnoteRef:252]. [252: 	Джикиев А., 1983. С. 31-50.] 

Утуркменов-йомудов Западного Туркменистана невестку было принято возвращать в отцовский дом через 3 дня, а в редких случаях - через 5-7 дней после свадьбы. В Ахале обычай допускал держать невестку в доме мужа до 30 дней, а изредка и до 40 дней после свадьбы. Продолжительность срока пребывания невестки в доме отца у разных групп туркменов в среднем составляла от 1-2 до 4-5 лет, а иногда длилась до 10 лет и более в случае неуплаты оставшейся части калыма. Иногда, даже родив ребенка, молодуха не возвращалась в дом жениха, т.к. родители ожидали выплаты калыма (Васильева Г.П. 1948).
Цена калыма (для этого использовалось слово перс, происхождения - баха) зависела от зажиточности решивших породниться семей: у богатых он был высокий, у бедных -  низкий. Дочь богача стоила в 1,5-2 раза дороже дочери рядового «чистокровного» (иг) туркмена (сарыка), а дочь ига стоила в 1,5-2 раза дороже «гырнак» - дочери раба (гула).
Калым состоял из трех видов расходов:
1. [bookmark: bookmark260]Деньги или скот.
2. [bookmark: bookmark261]Подарки (серпай) невесте.
3. [bookmark: bookmark262]Откупы (ичидашы) жениха и родных во время свадебной церемонии.
На подарки и откупы расходовалось не меньше половины того, что уплачивалось деньгами и скотом[footnoteRef:253]. [253: 	Овезбердыев К. 1962. С. 160.] 

Самый короткий срок пребывания невестки в доме родителей после свадьбы в прошлом был у сарыков: от 2-3 недель до 1 месяца (Овезбердыев К. 1962). В позднесоветское время обычай гайтарма стал символическим, невесту после
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Старинная тиара (женский шлем). Туркмены- йомуды. Высота 29,5 см. Серебро, позолота, сердолик (корниол). Частная коллекция. Источник: Music for the eyes. Antwerpen, 1997. cat. 289
пребывания в доме родителей возвращали в дом жениха не позднее, чем через 1-2 месяца[footnoteRef:254]. [254: 	Новое. 1989. С. 176-178.] 

У большинства туркменов лишь на третий день после брачной ночи меняли девичий наряд на женский. Девичью тюбетейку заменяли женским головным убором, а тюбетейку отдавали младшей сестре женившегося парня. Такое переодевание у теке называлось “баш салмак”, у сарыков - “топбы гейдирмек”. У приамударьинских туркменов после первой брачной ночиженщина надевала конусообразный головной убор “топбы”, с двух сторон нижней части которого свисали “сумсуле” (у йомудов и др. - “хасава”, “синселек”). С этого дня она обязана была носить нагрудные украшения (“гонжук”, “тумар" и др.), а также зеленого цвета обувь на высоких каблуках - “бокеже ковуш" (аналогично у западных туркменов).
У эрсаринцев в смене наряда принимала участие сноха невесты. Ее угощали
разнообразными блюдами (плов, богурсак, ясамы). К сидевшей на ковре невесте приводили ее мать. Рядом с дочерью она ставила кумган с джугарой. Затем, взяв горсть муки, обсыпала дочку и кумган, благословляла, желала мира, согласия, счастья. После этого невесту сажали в кеджебе, куда садилась и ее сноха. На обратном пути кеджебе неоднократно останавливали, загораживая дорогу веревкой, ремнем или же просто кусками материи. Это считалось богоугодным делом и называлось “гушак тутмак”. Задержавшие отпускали невесту лишь после того, как получали награду (платки и т.д.) от ее снохи.
По обычаю туркменов-нохурли (в отличие от других групп туркменов), в день свадьбы в доме жениха присутствуют обычно две енге: одна - со стороны невесты, другая - со стороны жениха, причем обе остаются с ночевкой. А на следующий день рано утром енге невесты возвращаются обратно домой и сообщают родителям: «ак чыкдык» (в значении: «у невесты совесть чиста, она девственница»), то же самое говорит енге жениха его родителям360.
Положение невестки в доме мужа определялось ее способностью вести хозяйство и рожать детей. Бесплодие для туркменки было ужаснее всех болезней, - указывалось в одном из обследований 1926-27 гг. Всякий рождающийся ребенок в семье туркмена является счастьем, каждому новорожденному ребенку, будь то десятый, они так же рады как первому, поэтому женщин, не рожающих детей, не любили. Бесплодной женщине приходилось переживать укоры, оскорбления со стороны мужа и его родственников. Все женщины, которые обращались с женскими заболеваниями к врачам, говорили не о боли и муках, которые причиняет им болезнь, они жаловались только на бесплодие[footnoteRef:255]. [255: 	Доклады и материалы, 1926/27.] 

В первые месяцы пребывания в доме мужа невестка, оторванная от внешнего мира, должна была молча без движения сидеть в женской половине юрты спиной к присутствующим и заниматься каким-нибудь делом. На улицу выходила редко, и то в сопровождении девушек и молодых женщин. Невестке иногда до зрелого возраста запрещалось разговаривать со старшими членами семьи. Женщина не могла разговаривать с чужими мужчинами, и в случае прихода их в дом она не здоровалась с ними и не прощалась. Если ей надо было обратиться с кем-нибудь вопросом к старшим, приходилось обращаться к помощи посредника-подростка[footnoteRef:256]. Невестка даже не могла общаться со своей свекровью. Это право она получала только после рождения ребенка. И первый открытый разговор свекрови с невесткой означал признание свекровью невестки. В этот день она получала подарок сойинджи - белого барашка, шелковый или шерстяной платок. [256: 	Новое. 1989. С. 74.] 

Существенно улучшалось отношение к невестке после рождения ею 2-3 детей, особенно мальчиков. После этого свекровь называла невестку по имени, разрешая ей разговаривать с собой. Свекровь всемерно следила за поведением невестки, вмешивалась в самые интимные стороны семейной жизни. В свою очередь, зять избегал родителей своей жены до тех пор, пока не появлялось 2-3 детей. Только после этого родители жены давали знать о том, что они хотят повидаться со своим зятем, приурочив это свидание к какому- либо семейному празднеству. Этот обычай назывался «горюшме» (букв. - «смотрины»).
На первого ребенка в младенческом возрасте глава семьи обычно не обращал никакого внимания. Последующих сыновей, особенно после второго, он не стеснялся брать на руки, называть по имени, говорить оглум («мой сын»). Когда сын начинал ходить, бегать, и тем более, когда появлялся второй ребенок, муж начинал уделять внимание детям, не стесняясь упреков со стороны в том, что он помогает жене. Кушал с ними вместе, а когда детям исполнялось 5-8 лет, брал их с собой на базар, где покупал сладости и т.п.363
После смерти жены мужчина стремился немедленно жениться вновь, т.к. по поверью считалось, что неженившийся до 40 дней со дня смерти жены на всю жизнь останется вдовцом. При этом высоко ценились (например, у прикаспийских туркменов) молодые вдовушки. Их ценили за практичность, опыт ведения хозяйства и за накопленное ими имущество. Разводы были крайне редки и инициировались только мужем. Для этого он приглашал в дом мужчин-свидетелей, трижды снимал шапку и
360 [bookmark: bookmark263]Новое. 1989. С. 160-161.
363 [bookmark: bookmark264]Овезбердыев К. 1962.
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Сабир-молла со старшей женой (туркменкой народа сакар). Аул Агырбат (Марийский регион, туркмены-теке). Туркмены Закаспийской области. Поступило от А.Н. Самойловича в 1909 г. Коллекция МАЗ N1397-16, 17. Фото внизу: Сабир-молла с двумя женами. Старшая - сакарка, слева младшая - салырка	W
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бросал ее об пол, повторяя каждый раз «аялым талак» - «я даю развод жене». Женщина могла выйти замуж вторично через 3 месяца и 10 дней
· [bookmark: bookmark265]срок, показывающий, что она не беременна. В большинстве случаев разведенная жена довольствовалась тем, что ей возвращались вещи, которые она принесла из дома родителей в качестве приданного. Дети оставались в доме мужа, за исключением случаев, когда дети были очень маленькими. Но, когда им исполнялось 4-5 лет, их все равно возвращали отцу. Нередки были случаи, когда между родственниками первого и второго мужа из-за детей происходили кровопролитные столкновения. В таких случаях споры решались с помощью местных судей «казы».
Патронимиям-кланам,	свойственны
отношения «патрон - клиент», причем клиенты - те же родственники и дети патрона, где принято послушание старшим членам семьи, вплоть до наказания по адату убийством за нарушение права старшинства. Сын подчинялся отцу беспрекословно даже после того, как отделялся от отцовской семьи и становился экономически самостоятельным. Туркмены в воспитании детей придерживались правила огланлы яшдан («приучи детей к покорности с детства»). Глава семьи распределял работу по хозяйству и решал все дела, связанные с отношениями с соседями. Каждый приходивший по какому- либо делу, обращался только к главе семьи. Если его не было дома, остальные члены семьи не могли дать никакого ответа, кроме: Геленсон герерис, нэме дийэр («посмотрим, что он скажет, когда придет») или «Гелсин, айдалы («придет, передадим»)[footnoteRef:257]. [257: 	Там же. 1962. С. 154.] 

Я.Р. Винников полагал, что между различными типами патриархальной семьи (большой, малой, неразделенной) не было существенной разницы (1969). В плане управления такие семьи действительно были однотипными. Руководил старик-патриарх, младшие члены подчинялись старшим. Такая семья копировала принцип управления, принятый в родовых группах - главенство аксакала, яшули.
Узнать старика, входившего в состав высшей элиты туркменского общества, можно было по одежде. Так, например, на востоке и юго-востоке страны для этого использовался головной убор
· [bookmark: bookmark266]чалма, которую, между прочим, носили не только мужчины, но в ряде мест и женщины. Вот, что записала Г.П. Васильева в одном из своих полевых дневников:
«Когда исполнялось 63 года, многие мужчины, особенно духовные лица, начинали носить чалму (“селе”), состоящую из 7-9 метров тонкой белой ткани. Прежде чем надеть чалму, мужчины резали барана и давали угощение “садака” в честь пророка Магомета, который умер в 63-летнем возрасте (пыгамбер яш тойы). Чалму наматывали на голову справа налево; носили ее только по религиозным соображениям; считалось, что она постоянно напоминает о смерти и представляет собой саван “кепин". Туркмены среднего течения Амударьи - эрсари, салыры, сакары, а также сарыки Пендинского оазиса носили ее постоянно».
Нередко, после смерти, происходило обожествление муллы, казы, ишана, сердара. Его могила на кладбище (мазаре) считалась главной, а само погребение получало название священного места (евлуйэ). В советское время, по мнению С.М. Демидова, таких священных мест в Туркменистане насчитывалось около 700, «от двадцати до тридцати и более в каждом из ее этрапов (районов). В это число входили святилища всех видов - от полузаброшенных “святых” мест на старых сельских кладбищах, о которых знают лишь в одном селении, до больших мавзолеев, являющихся одновременно историко- и архитектурными памятниками и известных не только во всем Туркменистане, но и за его пределами»[footnoteRef:258]. Почитание умерших предков у туркменов сохраняется в обычае называть первого ребенка (мальчика), родившегося после смерти деда, именем последнего, причем это имя до определенного возраста не произносилось, а ребенка называли «ка:ка» или «эк'е» («папа»), С такими детьми обращаются особенно ласково.366 [258: 	Демидов С.М., 2001. С. 76-77.] 

Современная невеста. Ашхабад. Начало XXI века. Любительский снимок. Домашний архив автора
366 [bookmark: bookmark267]Васильева Г.П. 1954. С. 211.
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[bookmark: bookmark268][bookmark: bookmark269][bookmark: bookmark270]ПОХОРОННЫЙ РИТУАЛ
В советское время наименьшие изменения претерпели обряды, связанные с похоронами и поминаниями. Смерть человека, достигшего определенного возраста (более 70 лет) считалась нормальным явлением. К этому возрасту люди старшего поколения начинали готовиться к смерти: давали советы близким на дальнейшую жизнь, приглашали родственников для прощания, решали вопросы с наследством и др. Важным считалось получить от умирающего прощение за причиненные ему обиды. В этой связи говорилось: «Агыранынҗан ериң болса разы бол («Прости меня, если когда-либо причинил тебе какую-либо боль»). Сидевшие рядом с умирающим плакали, повторяя: «Бизи ташлап гитме («Не уходи от нас»),
У сарыков, в последний момент подносили смоченную вату и капали ему в рот воду, чтобы умирающий не выпил воды из рук «шейтана». Оплакивание покойного выражалось в причитаниях, восхвалении заслуг покойного, недовольства теми, кто обидел его при жизни. При перечислении обид завязывался своеобразный диалог между причитающими, т.к. жалобы задевали сына, мужа или отца кого-либо из них. На этой почве нередко начиналась перебранка, доходившая до серьезной ссоры[footnoteRef:259]. [259: 	Овезбердыев К. 1962. С. 164, 165.] 

Существовали поверья о приближении смерти: крик совы на крыше, вой собаки и пр. Если человек умирал с открытыми глазами, то это было приметой, предвещающей новую смерть. По лицу покойника проводили рукой три раза, чтобы закрыть ему глаза. По поверью сарыков, если у умершего глаза не закрывались, то значило, что он был чему-то недоволен и на на кого-то зол. Отсюда устойчивое выражение: «Гэземи ачил гидериң» («Если не послушаете, умру с открытыми глазами»)[footnoteRef:260]. [260: 	Овезбердыев К. 1962. С. 165.] 

По мусульманскому обычаю, покойника можно «принимать в гости» в течение трех дней. Обычно торопятся похоронить раньше: если он умер утром, то хоронят не позже полудня, если после полудня - уже на следующий день. В похоронной процессии на кладбище участвуют взрослые мужчины. В могиле глубиной до пояса мужчины, а для женщин до уровня груди, вдоль основания ямы прокапывалась специальная ниша лахат. Она была такой высоты, чтобы покойник мог в ней сидеть. Согласно поверьям мусульман, в это время к умершему для допроса приходят два грозных ангела Мункир и Некир, во время разговора с которыми покойник должен был сидеть.
Покойника кладут головой на север, а лицом на запад (в сторону священной Мекки), развязав тесемки савана, закладывали боковой подбой кирпичом, камнем, хворостом или кустарником и засыпали землей. На захоронение ставили большой камень или небольшой кусок дерева[footnoteRef:261]. [261: 	Овезов Д.М. 1976.] 

После окончании церемонии захоронения участники церемонии старались быстро, на оглядываясь назад покинуть кладбище, чтобы не услышать разговора покойного с ангелами смерти и возможных криков, если ангелы отправляли усопшего в ад. Если же покойник вел праведную жизнь и на все вопросы отвечал правильно, то его душа переселялась в рай.
По возвращении с кладбища подходя к дому на расстоянии 5-10 м, мужчины, близкие родственники покойного начинали громко его оплакивать, к ним присоединялись и женщины, оставшиеся дома, их успокаивали старики-односельчане[footnoteRef:262]. Поминальные трапезы устраивали на 3, 7 и сороковой день со дня смерти, а также к первой годовщине, после которой все родственники снимали траур[footnoteRef:263]. [262: 	Там же. 1976.]  [263: 	Новое. 1989. С. 180-188.] 

Ритуальной пищей на поминках являются лепешки чапады. Женщины-соседи, родственники несут на поминальные мероприятия из своих домов сачаки с хлебом, мукой, рисом. В дни же радостных торжеств пекут лепешки другого типа: челпек, поссук, катлама. В этом туркмены прямо отличаются от узбеков и казахов, у которых челпек готовят в дни траура, а чапады (у узбеков) - исключительно в дни радостных торжеств[footnoteRef:264]. [264: 	Васильева Г.П. 1969. С. 244.] 

Вдова соблюдала траур в течение года. Если у нее было несколько маленьких детей, то она сохраняла траур иногда до семи лет. При соблюдении траура женщины одевались в старое синее платье (алача)[footnoteRef:265]. [265: 	Там же. 1976.] 

1974
г. Акджагуль Веллекова (1911 г. р.) в традиционном наряде. Восточный Туркменистан. Чарджоуска. Фото С.Н. Иванова. 11,3 х 17,2 см. Фотоархив ИЭА РАН
11,3
х 17,2 см.
Фото С.Н. Иванова.
Фотоархив ИЭА
РАН, 1974
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Преобладающей в Закаспийской области была народность теке. Заселяя земли от Кизиларвата до Иолотани туркмены-теке, инкорпорировали огромное число небольших автохтонных оседлых древнеземледельческих народов. По явно завышенным оценкам А. Джикиева, численность присоединенных к теке почти в два раза превышала численность собственно теке1.
По данным Ф.К. Максимовича, численность только ахалской части теке в 1881 г. составляла 18.000 кибиток, т.е. 90.000-118.000 человек. После русско-текинской войны 1879-1881
1 Джикиев А. 1991. С. 319.
гг. численность туркменов в районе Ахала в результате гибели людей и переселений сократилась с 18.000 до 9.000 кибиток, т.е. в два раза. Это подтверждается и данными полковника Мельницкого (1886 г.): туркменов- теке после русско-туркменской войны 18791881 г. в Ахалском уезде осталось 40.000. По сведениям того же автора, в 1886 г. в Ахале на кибитку в среднем приходилось немногим более 4 человек. Часть ахалцев была вынуждена переселиться на нижний Теджен, где их число выросло до 12.000. Основная масса туркменов-теке после присоединения к России проживала в Мервском уезде (110.000 человек). По данным полковника Мельницкого ахалских и мервских теке было 162.000 (1886. С. 105).
К 1897 г. численность туркменов Закаспийской области составила 248.651 человек. Я.Р Винников установил по материалам Первой
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переписи населения Российской империи 1897 г. численность хозяйств текинцев в 1897 г.:
на Мургабе -	20.000
в Теджене и Каахке -	7.000
в Ахале -	9.000[footnoteRef:266]. [266: 	Винников Я.Р. 1969. С. 45; Материалы 1920 г. Ч. 1. Выл. 1. 1922. С. 14 и приложение С. 4-16.] 

Итого 36.000 хозяйств. Принимая «на кибитку» в среднем по пять человек, получаем в итоге 180.000 человек.
Таким образом, с 1886 по 1897 гг. численность туркменов-теке увеличилась со 162.000 до 180.000. При увеличении на 18.000 ежегодный естественный прирост должен был составить более 1 процента, что маловероятно. Поэтому было бы корректнее принимать на кибитку менее 5 человек и оценивать численность теке в 1897 г. менее 180.000 человек.
Около 180.000 текинцев - это 74 процента всех туркменов Закаспийской области. В отношении численности всех туркменов в границах современного Туркменистана для начала XX в. это составит 31 процент. В начале 1914 г. численность всех туркменов в Закаспии оценивается нами в 294.455 человек. За 10 последующих лет, т.е. к 1924 г. население Области сократилось до 270.000. Экстраполируя 74 процента туркменов- теке, определяем численность теке на 1914 г. в 218.000 человек, а на 1924 г. - 200.000. Для периода 1914-1924 гг. мы снижаем усредненную оценку ежегодного естественного прироста с 1,0 процента в довоенное время до 0,5 процента. Тогда, к 1924 г. население теке должно было вырасти примерно на 12.000 человек (с 218.000 человек до 230.000). Но оно составило только 200.000 в результате внешней эмиграции (около 30.000).
Г.И. Карпов определил численность туркменов-теке на 1926 г. по районам:
34.977 бахарденские,
66.055 геоктепинские и ашхабадские,
36.650 марыйские (включая ранее инкорпорированных сарыков-ялкыныш),
45.634 тедженские,
24.838 байрамалийские и др.[footnoteRef:267] [267: 	Карпов Г.И. 1929, N 1. С. 57-60; он же: Туркмения, 1929. С. 40; см. также: Политико-экономические обзоры, Ф. 1. Оп. 3. Д. 292. Л. 3-125.] 

Мы не исключаем, что при определении численности теке в их состав были включены ряд малочисленных племен: емрели, аннаули, бахарденские мурчали, сунчали, нохурли, каахкинские алиили, мехинли, карадашли, ходжа, шихи, махтумы. До прихода туркменов- теке эти этнические группы составляли основное население в Южном Туркменистане, но затем были частично или полностью вытеснены из своих аулов (например, из Дуруна, Нисы, Анау). Оставшиеся расселились среди теке.
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На западе условная граница страны йомудов пролегает по туркменскому побережью Каспийского моря, на севере - упирается в перешеек Карабогазгола, на востоке - обозначена линией Дагали - Кизиларват, а на юге - заходит в пределы Ирана на 200 км от государственной границы Туркменистана.
Туркмены-йомуды занимают две административные области, на севере Дашогузская/Ташаузская и на западе Туркменистана - Балканская области/велаяты. По оценкам Г.И. Карпова, общая численность йомудов в 1926 г. составляла 103.726.
Кочевья йомудов в прикаспийских степях располагались от Устюрта на севере до рек Атрек и Гюрген (в Иране) на юге. Другая часть йомудов жила в западной части Хорезмского оазиса - бывшее Хивинское ханство (Ташаузе был крепостью, населенной хорезмийцами, хотя и расположенной среди туркменских сельских районов). На юге балканские йомуды йомуды жили на р. Сумбар и его притоке р. Чандыр[footnoteRef:268]. [268: 	Васильева Г.П. 10 ноября 1988 г.] 

С XVIII по начало XX вв. территория к югу от Манглышлака до р. Чандырь, населенная в основном йомудами, также называлась Дешт-и- Кыпчак[footnoteRef:269]. Позднее - Йомудистан. Историческим центром Йомудистана является Прибалханье, где имеется много колодцев, кяризов, горных ручьев. В этом районе располагались самые крупные стоянки скотоводов йомудов. Северо- Балханская степная полоса шириной от 20 до 40 км, между Большим Балханом и песками Чильмамедкумами, была местом сочных пастбищ[footnoteRef:270]. [269: 	Васильева .Г.П. 1977. С. 108.]  [270: 	Оразов А. 1972. С. 42-43.] 

Прибалханье состоит из Западного и Восточного ареалов. Западный располагался к северу от Большого Балхана до южных пределов Хивинского ханства. На севере - до Балханской степи, а на востоке конечной точкой балканских поселений был колодец Аджикую в Каракумах. С юга на север восточная граница былканских йомудов начиналась от Кюрендага на юге, до Узбоя на севере[footnoteRef:271]. По районному делению, принятому в ТССР в 1925-1927 гг., земли [271: 	Оразов А. 1972. С. 43..] 

Прибалханья вошли в состав Казанджикского и Красноводского районов Полторацкого округа8. В последующем округ был разделен между двумя областями: Ашхабадской (Ахал) и Красноводской (ныне Балканский велаят).
Исследуя этнический состав туркменов, Г. П. Васильева указывала на близость туркменов-эрсари и йомудов (вероятно, Хорезмского оазиса), аналогично родству теке с сарыками. В значительной мере эти связи были вызваны не общим этногенезом, а позднесредневековыми инкорпорациями в результате непосредственного соседства. Это обусловило также родство западных йомудов с геокленами, интеграцию в состав йомудов туркменов-огурджали. На севере страны с йомудами сроднились карадашлы и другие этнические группы этого региона.
Установить точно численность балканской группы туркменов из-за сезонных перекочевок йомудов в Иран чрезвычайно трудно. До 1914 г. в Западном Туркменистане было учтено 8.766 кибиток или 44.000-52.600 человек9. Но в эту оценку включены, кроме йомудов, геоклены, огурджали, шихи10, ходжи и др.
В Красноводском уезде по данным переписи 1897 г. жило 53.600 человек, в т.ч. 5.600 в самом г. Красноводске. Известный специалист по Западному Туркменистану А. Оразов считал, что общая численность только прикаспийских йомудов в дореволюционное время составляла 13.000-15.000 хозяйств, т.е. могла достигать 75.000 человек[footnoteRef:272]. Возможно, что А. Оразов учитывал йомудов и Туркменистана, и Ирана. [272: 	Оразов А. 1972. С. 17] 

Г.И. Карповым западная, прикаспийская часть туркменов-йомудов определена на 1926 г. в 52.529 человек, при общей численности населения этого региона в 63.520 человек. По районам все туркменское население региона (включая йомудов) распределялось в следующем порядке:
8 [bookmark: bookmark280]ЦГАТ. Ф. 616. Оп. 1. Д. 1. Л. 529.
9 [bookmark: bookmark281]Данные о численности туркменов Красноводского уезда на 1914 г. представлены Г.И. Карповым в докладе под грифом «Совершенно секретно» - "Йомудистан. - В связи с существующей племенной рознью киргиз и йомудов" // Протоколы заседаний, доклады и переписка о борьбе с национальной рознью, о территориальном размещении туркменских племен и об охране границы, 6 марта 1923 - 13 декабря 1923 г. Туркменский областной комитет КП Туркестана. Оргинструкторский отдел, информационный подотдел. См. ЦГАТ. Ф. 4. Оп. 1. Д. 668. Л. 46.
10 [bookmark: bookmark282]Туркмены-шихи жили в Шихской волости Красноводского района. В 1925 г. их было 2,000 человек (5 аулсоветов). См.: РГАСПИ. Ф. 17. Оп. 67. Д. 207. Секретариат ЦК КП(б)Т. 1925 г.
Красноводский (доминируют йомуды- джафарбай) - 22.552, включая туркменов- огурджали в 3.000 человек[footnoteRef:273]. [273: 	Эти 3.000 огурджали, вероятно, являются остатками некогда более многочисленного племени, значительная часть которого стала именовать себя йомудами-джафарбаями из политических соображений. Огурджали занимали огромную часть восточного побережья Каспийского моря от Красноводских гор на севере до р. Кара-Су на юге.] 

Казанджикский (доминируют йомуды-атабай) -	24.501.
Атрекский доминируют атабай соседствуя там же с джафарбай) - 16.467.
Некоторый прирост туркменов в Западном Туркменистане в советское время объясняется притоком беженцев из Ирана, в связи с восстанием туркменов против шахского режима и неудавшейся попыткой образования там национальной автономии. Повстанцы расчитывали на помощь советской ТССР и России. Осенью 1925 г. на советскую территорию перешло в общей сложности около 3.000 туркменов, которые были размещены в аулах Джигит, Чалаюк, Кукрча, Аджияб, Чикишляр и Гасанкули[footnoteRef:274]. [274: 	Березин П.В. 1931. С. 51.] 

ЙОМУДЫ ИРАНА
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На территории Ирана, примыкающей к Балканскому велаяту, туркмены расселены главным образом в северо-восточной части страны (бывш. Астрабадская провинция). Это 20 тыс. кв. км территории, которая имеет границу с Туркменистаном 205 км. Основное население - туркмены-йомуды.
И.Ф. Бларамберг с 1837 по 1840 гг. путешествовал по Северному Ирану. Он оценивал численность йомудов в 12.000 кибиток[footnoteRef:275]. Иранские власти определяли численность иранских (астрабадских) туркменов в 11.500 кибиток, в том числе йомудов фратрии ак-атабай - 2.000, и фратрии джафарбай - 5.000 кибиток15. Второй по численности этнической группой туркменов Ирана были геоклены, о которых мы упоминали ранее. [275: 	Бларамберг И.Ф. 1853. С. 321.] 

Сравнительно мелкими группами в Иране по границе с Туркменистаном расселены ходжи, махтумы, шихи, теке, сарыки и салыры. В конце 1920-х - начале 1930-х гг. XX в. в Иране было выявлено 10.000 салыров.
15 [bookmark: bookmark283]МИТТ. T. 2. М-Л., 1938. С. 248.
В 1936 г. зафиксировано 20.000 текинцев и нохурли[footnoteRef:276]. [276: 	Востров М.П. 1936. С. 244.] 

Точной статистики о туркменах Ирана не велось и поэтому в 1919, 1928 и 1931 гг. численность туркменов определялась оценочно в 200.000 человек (35.000 хозяйств йомудов и 25.000 хозяйств геокленов); по данным 1940-х гг. - 300.000 человек. Поданным на 1973 г., лиц, говорящих на туркменском языке в Иране, насчитывалось 450.000[footnoteRef:277]. [277: 	Логашева Б.-Р. 1976. С. 13.] 

Несколько слов о численность туркменов Ирана по традиционным хозяйственным группам. В 1898 г. кочевников среди них было 15.000 кибиток и думается, что их доля в составе населения оставалась сравнительно неизменной. 4.000 кибиток горганских туркменов три зимних месяца жили в Иране, а остальное время выпасали скот в Туркменистане[footnoteRef:278]. В 1916 г. 85 процентов иранских туркменов считалась оседлыми жителями[footnoteRef:279]. К 1935 г. почти все туркмены Ирана стали оседлыми[footnoteRef:280]. [278: 	Атаев X. 1992. С. 23-24.]  [279: 	Сахаров А. 1915.]  [280: 	Востров М.П. 1936. С. 197-198.] 

СЕВЕРНЫЕ ЙОМУДЫ
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Территория Северного Туркменистана (нынешний Дашогузский велаят) расположена в западной части Хорезмского оазиса. Это плоская равнина с уклоном с юго-востока на северо-запад к Саракамышской котловине, расположенной на
44,7 [bookmark: bookmark284]м ниже уровня океана (ее относительная глубина 100 м); лишь на крайнем северо-западе круто поднимается плато Устюрт, южный край которого, примыкающий к Сарыкамышу, достигает 370 м над уровнем моря. Территория оазиса покрыта сетью старых русел Амударьи (Дарьялык, Даудан и др.). Значительная часть территории, прилегающей к оазису пустыни, (особенно Заунгуские Каракумы) издавна используются под пастбища. На юге и северо-западе много озер. Лето жаркое, но короче, чем в южных районах страны. Частые ветры иссушают почву, зимой нередки бураны, а температура достигает минус 20 градусов по Цельсию.
В дореволюционное время туркмены Хивинского ханства, в отличие от узбеков- хорезмийцев, занимавших центральные, более выгодные земли оазиса, жили в самой западной его части: Газаватское, Ильялинское, Порсунское (Порсинское), Куня-Ургенчское бекства и частично северо-восточное - Мангытское.
Йомуды осели на землях Куняургенчского и Порсинского бекств. Карадашли, геоклены, имрели переселились из Южного Туркменистана, где занимались преимущественно земледелием. Они поселились в Газаватском бекстве у крепости Ильялы. Туркмены ата был и вытеснены из северо- балханских степей йомудами и расселились на правобережных землях Хивинского ханства к середине XIX в., также на крайнем юге оазиса, в левобережной части, около древней крепости Дарган-Ата. Атинцы правого берега перешли к земледелию, а их соплеменники у Дарган-Ата в подавляющем большинстве вплоть до конца первой четверти XX в. занимались скотоводством. Човдуры пришли из Мангышлака и осели в Порсу. Наконец, араба’чи и игдыр во второй половине XIX в. осели около атинцев на правом берегу Амударьи[footnoteRef:281]. [281: 	Марков Г.Е. 1962. С. 262-263.] 

При определении численности туркменов северного региона важно учитывать, что помимо основных групп - туркменской и узбекской - там проживали, называемые Г.П. Васильевой промежуточными туркмены: дуеджи, чандыр, агар, игдыр, тайлак, а также часть емрели (1969. С. 63). В другом месте своей монографии Г.П. Васильева прямо называет эти группы обузбеченными. Они, вместе с сартами/узбеками, занимались чисткой каналов, в отличие от туркменов, занятых на военной службе у хана. К таким группам наиболее подходит определение гошмак или ярым - дети от смешанных браков (рабынь крнак и “чистокровного” туркмена). В отличие от семей гулов (рабов) потомство от таких браков считалось свободным. Рабы же становились иг (“чистокровными”) только в седьмом поколении, если не было нового смешения.
В дополнении к выше указаным “проблемным” группам туркменов Г.П. Васильева выявила еще две крупные общности, вошедшие в состав северных турменов, но считавшиеся рабами по происхождению. Это туркмены кара-йылгынлы или кубадаглы и таза-кунград. Первые в 60-х г. XIX в. поселились в западной части Мангытского бекства, возле возвышенности Кубадаг. Они вошли в состав йомудов, но считались потомками йомудских рабов. Таза-кунградцы принадлежали к племени човдуров, жили в юго-восточной части Порсинского бекства и считались потомками освобожденных човдурами пленников. К тем, кто в гениалогии имел рабов или свободных, но нетуркменов, туркмены относились с пренебрежением и при случае старались их унизить[footnoteRef:282]. [282: 	Васильева Г.П. 1969. С. 70-71,72.] 

Имеется несколько оценок, согласно которым численность северных (хивинских) туркменов в дореволюционное время значительно выше численности туркменов по данным Всесоюзной переписи 1926 г. (См. Табл. 1) Таблица 1
Численность туркменов Хорезма в 1875, 1900, 1910, 1912, 1926 гг. (тыс. чел.)
	Народ/годы
	1875
	1900
	1910
	1912
	1926

	Йомуды
	
	75,0
	87,5*
	77,5
	41,0

	Човдуры
	
	27,5
	35,0
	35,0
	25,0

	Имрели
	
	25,0
	17,5
	35,0
	?

	Карадашлы
	
	10,0
	10,0
	
	10,0

	Всего
	40-50“
	137,5
	150,0
	147,5
	78,0“*


Составлено по данным: Брегель Ю. 1961. С. 103, 121; ‘Лобачевский В. 1912. С. 43; “ Марков Г.Е. 1961. С. 153 (ретроспективная экстраполяция); “* Всесоюзная, 1926 г. Т. XVI. 1928. С. 20. В таблицу не включены туркмены-игдыры, которые по оценкам на 1926 г. составляли 5,0 тыс. человек.
Как можно видеть, в таблице 1 не показана численность туркменов-емрели (имрели) на 1926 г. По неизвестным причинам, за все годы отсутствуют данные о туркменах-геокленах Хорезма. По данным ЦСУ ТССР за 1929 г. и сведениям Комиссии по районированию ТССР в Ильялинском районе Северного Турменистана проживало 3.000 геокленов23.
По Г.И. Карпову в 1926 г. численность северных йомудов оставляла от 50.200 до 51,200 человек, в т.ч.:
15.440 ильялинские,
23.572 тахтинские,
11.197 куняургенчские.
Исследователь Н. Брюллова-Шаскольская отмечала, что човдуры, карадашлы и емрели считают себя частью йомудов24.
В состав северных йомудов Г.И. Карпов включил туркменов-карадашлы. Карадашлы компактно жили в Ильялинском районе Ташаузского округа ТССР в двух аулах Гарадашли-1 и 2. Их численность составляла в начале XX в. 10.000 человек25. С этого времени и до 1926 г. карадашлы могли бы (теоретически) увеличиться в численности за счет естественного прироста до 12.000 человек. За вычетом карадашлы, численность северных йомудов в 1926 г. должна составлять 38.000 человек.
По рассчетам Гиршфельда-Галкина, в Ильялы в начале XX в. проживало 25.000 человек туркменов-емрели (Военностатистическое описание, 1903. С. 66-67). В ТССР туркмены-емрели компактно жили в Ильялинском районе Ташаузского округа. Их численность в 1920 г. составляла свыше 1.000 хозяйств, т.е. 5.000 человек. В списке туркменских этносов Г.И. Карпова по переписи 1926 г. емрели проигнорированы. Вне всякого
23 [bookmark: bookmark285]Карпов Г.И. 1929. Ч. 57.
24 [bookmark: bookmark286]Брюллова-Шаскольская Н. 1927. С. 3.
25 [bookmark: bookmark287]Гиршфельд-Галкин. 1903. С. 66-67.
сомнения, что сокращение емрели не было результатом эмиграции. Значительная их часть стала именовать себя йомудами. Если учесть, что с 25.000 в начале XX в. численность емрели до 1926 г. могла возрасти в силу естественного прироста, по меньшей мере, до 30.000 человек, то следует поставить под сомнение распространенное в литературе мнение о том, что в Северном Туркменистане численно доминировали йомуды. Это мнимое доминирование йомудов обеспечивалось добровольной или вынужденной инкорпорацией в их состав туркменов: карадашлы, емрели, геокленов.
Следует особо подчеркнуть, что самые заниженные оценки численности племенного состава туркменов в Хорезме дала Комиссия по районированию Туркестанской АССР. По данным этой Комиссии, в Хиве (Хорезме) накануне Всесоюзной переписи населения 1926 г. было зарегистрировано (кибиток): йомудов 5.000, човдуров 1.155, карадашлы 1.025, емрели 730, геокленов 21626.
Напомним, что численность емрели в начале XX в. составляла 25.000 человек, а Комиссия ТАССР четверть века спустя обнаружила лишь 730 кибиток этого народа (3.650 человек). Такое сильное сокращение численности туркменов могло иметь следствием соответствующее увеличение в северной области не столько йомудов, сколько узбеков. Комиссия ТАССР определила общую численность туркменов в Северном Туркменистане в 41.000 человек, а перепись 1926 г., проводившаяся туркменскими властями, показала в этом регионе 78.000 туркменов. Такие колебания отражали политические противоречия среди организаторов национально-государственного размежевания Средней Азии.
[bookmark: bookmark288][bookmark: bookmark289][bookmark: bookmark290]ТУРКМЕНЫ-ЧОВДУРЫ
Човдуры (гара-човдур) вместе с игдыр, абдал, бозоджи, буруджик входили в конфедерацию эсен-или и доминировали в ней27. Возможно, что часть членов бывшей конфедерации была ассимилирована човдурами. В 1926 г. в составе северных туркменов имелось 24.000 човдуров, главным образом, в Порсинском районе.
И.П. Магидович, используя материалы Комиссии по районированию Средней Азии ЦИКа ТАССР 1924 г., выделил човдуров в Фарабском районе Чарджоуского округа в количестве 700 человек (1926. С. 238). Я.Р.
26 [bookmark: bookmark291]ЦГАТ. Ф. 616. Оп. 1. Д. 3. Л. 139.
27 [bookmark: bookmark292]Гиршфельд-Галкин. 1903. С. 66-67.
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В довоенные годы туркмены лишь в единичных случаях носили фуражку вместо шапки; фуражки в народе осуждались и подвергалось насмешке
По мнению А. Оразова, фуражки начала носить молодежь: студенты вузов, врачи, учителя и др. (Оразов А. Социалистические преобразования в материальной культуре Туркменистана. Ашхабад. 1974. С. 207)
С начала 60-х гг. получили широкое распространение фуражки, летние шляпы, ушанки, под которыми носили тюбетейку
Фото Г.А. Аргиропуло. 11,1 х 8,5 см. 1954. Фотоархив ИЭА РАН
Винников установил, что они переселились в Чарджоускую область 250 лет назад (теперь уже 300) из Хивинского ханства и жили вдоль арыков Човдур, Човдур-Джангиль и Лайхана в пределах современного сельсовета Човдур Саятского района. Их численность там составляла 1.230 человек28.
Туркмены-игдыры в первой четверти XX в. компактно жили в Ильялинском районе Ташаузского округа (до 5.000 человек), а также в составе кофедерации эсен-или, на Северном Кавказе («ставропольские трухменцы») - до 2.000 человек29.
ИЛ. Магидович в 1924 г. по материалам Комиссии по районированию выявил йомудов в Старочарджуйском районе в количестве 6.530 человек (Указ. соч. С. 287). По первичным материалам переписи 1926 г., не вошедшим в публикацию, численность йомудов на Лебапе составляла 5.625 человек. Йомуды переселились в этот район из Хивинского оазиса.
ЭРСАРИ
[image: ]
В XVI в., когда почти весь Туркменистан находился под контролем Хивинского ханства, туркмены жили главным образом на Балханах, где важное место занимали туркмены- эрсари. Эрсари входили в состав салырской конфедерации, имея статус т.н. внешних салыров, наряду с сарыками, теке и йомудами. В последующем эрсари переселились и осели на Средней Амударье. По данным Я.Р. Винникова, во время заселения амударьинских районов эрсари вытеснили в Мургабский оазис теке и сарыков (1962. С. 46).
Еще в 60-е гг. XIX в. некоторая часть туркменов из ареала Чаршанга (крайний юг Лебапского велаята) оказались на Мургабе, но были вытеснены из района Пенды (ныне Тахтабазарский этрап Марыйского велаята) в Афганистан. Оставшиеся жили вперемежку с сарыками. На рубеже XIX-XX вв. район Давлетабада (Марыйский велаят) был заселен туркменами-эрсари в количестве 300 хозяйств (Ягмуров А. 1992. С. 112-113). Небольшая часть эрсари, отчасти попавшая под культурное влияние туркменов-теке, до сих пор живет в Байрамалийском и Туркменкалинском этрапах Марыйского велаята.
Общая численность туркменов-эрсари в ТССР определена Г.И. Карповым на 1926
28 [bookmark: bookmark293]Госархив Чарджоуской области. Ф. 55. Оп. 1. Д. 44, 53.
29 [bookmark: bookmark294]Карпов Г.И. 1945. С. 6.
г. в 157.483. При этом важно учитывать, что в эту оценку включены 59.533 эрсари, эмигрировавшие в Афганистан30. В состав эрсари входили:
“эрсари” эрсари бурдалыкские -	14.893	5.000-9.000
карабекаульские -	22.767	17.000
саятские -	15.853	10.000-12.200
керкинские -	16,059	12.000
кизилаякские -	8.361	-
халачские -	40.232	-
чаршангинские -	12.317	-
ходжамбасские -	27.001	23.500
В первой колонке данного	списка
показана численность	эрсари	вместе
с инкорпорированными	группами.	Г.И.
Карпов называл такие группы туркменов «отуркменившимися» (Туркмения и туркмены. С. 40). Если исключить инкорпорацию, то численность эрсари, например, в Карабекаульском районе сократится до 17.000. В Саятском районе - с 18.853 до 10.000-12.200. В Керкинском районе - с 16.000 до 12.000, т.к. там жили 1.500 салыров, а также узбеки.
В состав эрсари статистиками были включены туркмены: ниразмли, агар, чандыр, битык, сандукли, меркит, мугал, каркын, крач, иракли и ячли; а также от 6.000 до 10.000 и более бурдалыкских баятов, 12,327 чаршангинцев31. В Чаршангинском районе, был также расположен сельсовет Хатаб - центр одноименной этнической группы, родственной геокленам. Общая численность хатабов составляла по оценкам на 1926 г. 2.378 человек. Все они, через чаршангинцев, в статистических публикациях попали в состав эрсари.
Туда же были включены оламы32. По данным подготовительных материалов к переписи 1926 г. их численность была 3.653. Более 1.000 оламов жили в Чаршанге и 1.443 в сельсовете Хатаб Чаршангинского района, а также в Ходжамбасском районе. Часть оламов растворилась среди эрсари.
Третья по численности этническая общность в этой регионе после эрсари и салыров - туркмены-сакары Сакары потомки старорогузского племени кара-ойли.
30 [bookmark: bookmark295]Эта цифра эмигрантов-эрсари из списка Г.И. Карпова схожа с оценкой секретаря ЦК КПТ X. Сахатмурадова численности эмигрантов-эрсари в Афганистане - 60,000 человек. См. Сахатмурадов. Выступление Сахатмурадова (секретарь ЦК КП(б)Т). 16 октября - 9 декабря 1925 г. ЦГАПДТ. Ф. 1. Оп. 1/1. Д. 99. Л. 13-14.
31 [bookmark: bookmark296]Чаршынга в первой половине XIX в. жили в Пендинском
Лебапа (Винников Я.Р. 1962. С. 88).
	Винников Я.Р. 1962. С. 87-88.
оазисе Мургабской долины. Затем вошли в состав эрсари

Жили вместе с эрсари на Балканах. Затем переселились в Хорезм и оттуда на Лебап. В советское время сакары составляли основное население Кагановичевского района[footnoteRef:283]. По данным А. Джикиева они жили также в Саятском и Чаршангинском районах на Амударье, а также несколько хозяйств в Ильялинском и Ленинском районах Ташаузской области. [283: 	Включал в себя прежде всего территорию
Старочарджуйского района (См.: З.Г. Фрейкин.1 954. С. 274); ныне Сакарский этрап.] 

По оценкам Петрусевича (1880 г.) сакаров было 3.000 кибиток или 15.000-18.000 человек ( Т. XI. Вып. 1. Тифлис. 1880. С. 3). С 1880 по 1926 гг. (за 45 лет) численность сакаров должна была вырасти с учетом естественного прироста до 20.000 человек. Они не показаны в списке Г.И. Карпова и, возможно, включены им в состав эрсари. Г.И. Карпов выделил сакаров позднее, в своей диссертации (1942. С. 239). Он, ссылаясь на данные 1931 г., показал их в Чарджоуской группе районов и в Марыйской области (нынешний Сакарчагинский район, который они позднее покинули). В Мары они жили дисперсно в 14 аулах (4.837 человек), остальная масса на Лебапе. Всего в 50 аулах племени сакар имелось 2.641 хозяйств и населения 15.032 человека[footnoteRef:284]. Как видим, численность сакаров за полстолетия с 1880 г. практически не изменилась. Причины тому неизвестны, но часть потерь прироста сакаров могла быть связана с их ассимиляцией в составе эрсари. [284: 	Джикиев А. 1979. С. 17.] 

Такова же была судьба туркменов-элеч из Ходжамбасского района, численностью 2.947 человек. Элечи родом из юго-западного Туркменистана и Хорасана. Они смешались с древним земледельческим тюркским населением Амударьи и в последующем стали причислять себя к эрсари[footnoteRef:285]. [285: 	Архив РАН (СПб). Ф. 135. Оп. 3. Д. 125.] 

Г.И. Карповым не показаны, а значит включены в состав эрсари, туркмены-арабачи, жившие в Дейнау и Фарабе. Их численность, по оценкам на 1924 г., составляла 2.826 человек[footnoteRef:286]. ГЛ. Васильева указывает на то, что арабачи жили и в Северном Туркменистане, а в Средние века составляли вместе с човдурами одну большую племенную группировку (1969. С. 64). [286: 	Магидович И.П. С. 237.] 

К эрсари, вероятно, были отнесены и туркмены- мукры, ведущие происхождение от туркменов- геокленов. Их численность составляла 612 человек. Мукры живут в крупном ауле у станции Самсоново по Ашхабадской железной дороге. Аул возник на базе объединения двух кишлаков: Мукры и Ходжа- Хайран Чарджоуской области.
Туркмены хыдыр-или. По И.П. Магидовичу, 7.730 хыдыр-или (с. 288) причислялись к узбекам. По данным Г.П. Васильевой (1924 г.) всех хыдыр- эли в Чарджоуской области было 11.540 человек и больше всего в Фарабском районе, на правобережье Амударьи. По Всесоюзной переписи населения 1926 г. все население Фарабского района было отнесено к узбекам (том XVI. С. 72). Кроме того, 3.900 хыдырэлинцев жило в районе нового Ургенча в Гурленском и Куняургенчском районах[footnoteRef:287]. [287: 	Возможно, часть из них вошла в состав этнической группой ургенчли - потомков древних хорезмийцев. По И.П. Магидовичу, численность ургенчли в 1924 г. составляла в узбекской Бухаре 26.715 человек. См.: Магидович И.П. 1926. С. 269.] 

Туркмены саятли. По Г.И. Карпову, это - подразделение салыров ветви кичи-ага, вошедшее в состав одного из пяти подразделений наразымских туркменов (1942. С. 177). В конце 1950-х гг. существовал кишлак Саятли с сельсоветом Човдур. Саятли были потеснены эрсари в Афганистан. Оставшиеся относили себя к туркменам-эрсари.
По списку Г.И. Карпова, лебапских эрсари 151.483 человек или 22,0 процентов туркменов Туркменистана в 1926 г. Они были вторым по численности этносом Туркменистана после теке. Но в результате эмиграции в Афганистан их численность сильно сократилась. Г.И. Карпов признавал, что из указанной численности эрсари на Амударье (151.483), не эмигрировало 94.950. Показательно, что, согласно переписи населения 1926 г., «номадов» в Восточном Туркменистане осталось только 7.000 человек. Г.И. Карпов, вероятно, полагал, что 59.533 эмигрантов вернуться, видел в них “временно отсутствующих” и включил эмигрантов и в итоговую (690.000) цифру всех сельских туркменов ТССР по переписи 1926 г.
Однако треть народа эрсари покинула Туркменистан и, как оказалось, в значительной массе навсегда. Другими словами, с эрсари произошла та же история, что и с йомудами Хорезма, сократившимися к 1926 г. в численности по сравнению с 1912 г., по меньшей мере, на одну треть. Эти данные косвенно подтверждают наше предположение о том, что численность сельских туркменов - 690.000 - по Г.И. Карпову и материалам Всесоюзной переписи населения 1926 г. была завышена.
Завышенные цифры затушевывают картину нового соотношения численности крупных туркменских народностей. Как известно, в антирусском движении последней четверти XIX в. особую роль сыграли и более всего пострадали туркмены-теке. Ситуация изменилась после 1917 г. и к моменту образования ТССР. Доля туркменов- теке вновь увеличилась по той причине, что в постреволюционном антисоветском движении
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Пожилая женщина в национальных украшениях. Село Ялкым Казанджикского района. Б.А. Ананьев, 1971 год. Фотоархив ИЭА РАН
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Бабакулова А. Центральная усадьба колхоза «Коммунизм» Чаршангинского района. С.Н. Иванов, 1974 год. Фотоархив ИЭА РАН
особой массовостью отличались йомуды и эрсари, которые понесли наибольшие демографические потери за счет эмиграции.
Одна из причин недовольства западных, северных и восточных элитарных кланов состояла в том, что они оказались на периферии управления новым государством. Созданная большевиками структура управления базировалась на принципах унитарной- централизации со столицей в Ахалтекинском оазисе (г. Ашхабад). Попытка северных туркменов участвовать в управлении созданной на месте бывшего Хивинского ханства Хорезмской республикой завершилась кровавой резней туркменов.
Не в пользу туркменов была ситуация и в советизированной Бухаре. Там, после падения власти эмира бухарского (1920 г.) в составе беженцев преобладали богатые и зажиточные хозяйства. В последующее время, когда основной причиной притеснений стали действия бухарского советского аппарата, возглавляемого нетуркменами, среди эмигрантов стало много простых туркменов. Пик оттока северных и особенно восточных групп туркменов наблюдался в 1921-1922 гг. По данным туркменского писателя Р. Эсенова, эмиграция в это время составила 40.000 хозяйств, т.е. 160.000-200.000 человек. В результате пришла в упадок, опустынилась ирригационная сеть, резко сузилась полоса культурных земель, и, как это не покажется странным, возникло т.н. аграрное перенаселение, фактической причиной которой был не рост, а отток населения.
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Аул Нохур Коллекция РЭМ (Русский этнографический музей), N 6032-24. Получено от А.Н. Бернштам, 1929 год
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Один из основных этносов в составе туркменской нации и второй по численности народ после йомудов в Западном Туркменистане. Меньшая их часть жила в Иране, большая в Закаспии. По сведениям, собранным специалистом по этнографии геокленов Д.М. Овезовым, они пришли на Сумбар и в Каракала в 1729 г., в период правления в Иране Надир-шаха. В это время геоклены вытеснили из этого района туркменов али-или и карадашлы. Вместе с тем, геоклены жили также и в Ахале, где, после покорения Ахала текинцами, были инкорпорированы в состав теке (роды: авшар, ганджик, копек, гокджа, герей) (1976. с. 32). В 1816-1818 гг. геоклены сильно пострадали в результате похода в юго-западный Туркменистан хивинского хана Мухамеда Рахима. Они старались найти опору в Иране. Тогда хивинский хан переселил значительную часть геокленов в Хиву (Очерки, 1954. С. 13-314). Геоклены понесли большие численные потери в результате насильственных переселений их хивинским ханом в Хорезм: в 1816 г., в 1837 г. (основная масса), и в 1847 г. В 1883-1885 гг. большая часть геокленов возвратилась на прежние места38, на Сумбар и Гурген, в Каракалинский район, где проживают поныне. Но в северном Туркменистане (землях бывшего Хивинского ханства) продолжают жить небольшие группы геокленов. Общая численность геокленов составляла по оценкам на 1926 г. - 20.899. Большая часть жила в Каракалинском районе - 17.900. Небольшая группа жила в Ильялинском районе Ташаузской области - 3.00039. Однако эта группа в статистических материалах по туркменскому Хорезму часто включалась в состав йомудов.
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Нохурли считаются тюркизированным народом древнеиранского (неогузского) происхождения. Он состоит из двух частей. Нохуры-зертли считаются примкнувшими, в отличие от собственно нохурли.
В рассматриваемое время (и поныне) нохурли живут в ауле Нохур, в 20 км на юго-запад от железнодорожной станции Арчман Бахарденского района Ахалского велаята. Другая часть нохурли занимает часть Сумбарской долины Каракалинского этрапа.
Переселение нохурли из Нохуркала на Сумбар произошло вскоре после занятия края русскими40. На р. Сумбар расположены следующие хутора, крепости и аулы нохурли: Койнекасыр, Койнеходжа, Куруджей, Путинкала, Дурдыханкала, Дурлыдепе, Деклидаги, Нурикала, Чокурюрт.
По оценочным данным, туркменов-нохурли в 1890 г. было 1.150 человек. По данным на 1928 г. Нохурского аулсовета в районе проживало 2.800 человек, а на Сумбаре, в Каракалинском районе - 3,000. По оценкам Г.И. Карпова, общее число нохурли на 1928 г. - не более 6.000 человек (1942), а по данным 1946 г. - 8.50041. В 1936 г. нохурли зафиксированы в Иране, но их численность показана вместе с туркменами теке - 20.00042.
Рядом с нохурли и теке жили небольшие туркменские народы мурча’ли, сунча’ли (347 человек в 1926 г., аул Сунча расположен в 12 км от ж. д. станции Бахарден), мехин’ли
38 [bookmark: bookmark303]Мельницкий. 1886. С. 105.
39 [bookmark: bookmark304]Карпов Г.И. 1929. С. 57.
40 [bookmark: bookmark305]Пален К.К. Областное. 1910. С. 165.
41 [bookmark: bookmark306]Васильева Г.П., 1962. С. 221.
42 [bookmark: bookmark307]Востров М.П. 1936. С. 244.
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Туркменка Лебапа. 12,0 х 18,2 см. Фотоархив ИЭА РАН
(около 2.000 человек в 1926 г.), анау’ли; а ближе к столице на юго-восток, по- соседству в Каахкинском этрапе (Атек), жили туркмены алии’ли (по Г.И. Карпову — 3.475, а по данным Центрального госархива ТССР - 7.000).
Там же селились группы “священных” для туркменов этнических обществ махтум, ших, ходжа. Махтумы и ходжа переселились в Атек из района р. Сумбар 100-200 лет, - писал К. К. Пален в 1910 г. Их опорные пункты - крепости Махтумкала, Козганкала, Тазекала, Кесауликала и Ходжа-кала (1910. С. 168). По оценкам Г.И. Карпова, общая численность этих групп, вкраплениями рассредоточенных по всему Туркменистану в 1926 г. составляла 30.000.
Народом, сохранившим сравнительную компактность, были мурча’ли из аула
Мурча43. Аул находится в 4 км от ж. д. станции Бахарден. Возвращенные Надир- шахом в Туркменистан из провинции Андхой (Афганистан) мурчали считают себя выходцами из тюркского народа афшар. В Афганистан они переселились под давлением туркменов-емре’ли. После возвращения на родину под опекой Надир- шаха (его мать была афшаркой), мурчали вновь пострадали, уже от притеснений туркменов-теке.	Малочисленность
туркменов-мурча (689 человек в 1926 г.) отчасти связана с тем, что, в отличие от туркменов-нохурли, помогавших русским при покорении края в 1880-1881 г., мурчали участвовали в защите Геоктепе и понесли большие потери44. В 1928 г, по оценке Г.И. Карпова, мурча составляли всего 150 хозяйств45.
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Группа анаули (туркм. - энев’ли) состояла из родов: араб, курт, казах, сакар, емрели. В начале они жили в ауле Аннау под Ашхабадом, но в середине XIX в. были вытеснены оттуда теке в Персию, затем возвратились и обосновались в Атеке (Каахкинский район) в местности Чокур-Агыриала46. В Анау под Ашхабадом осталось лишь 10-15 семей47. В ауле Чокуркала Каахкинского района по данным 1929 г. их было 504 человека. Всего туркменов анаули в 1926 г. было 900 человек.
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Некогда самое многочисленное туркменское объединение. Как и другие туркменские племена, салыры имели диаспору за пределами Туркменистана, в Иране и в Афганистане. В сельджукский период значительная их часть ушла в Малую Азию. А после 1370 г. 40 тыс. салыров48 переселилась в Северный Китай, где до сих пор в провинции Ганьсу живут их потомки.
43 [bookmark: bookmark314]История ТССР. 1957. С. 14.
44 [bookmark: bookmark315]Пален К. К. Областное. 1910. С. 166.
45 [bookmark: bookmark316]Карпов Г.И. 1942.
46 [bookmark: bookmark317]Пален К.К. 1910. С. 166, 168.
47 [bookmark: bookmark318]Карпов Г.И. 1942.
48 [bookmark: bookmark319]Карпов Г. И. 1945. С. 5.
К рассматриваемому времени салыры Туркменистана сравнительно компактно жили на юге страны в Серахском районе, и на востоке - по берегам Амударьи. В Серахсе они составляли подавляющее большинство населения района. До переселения туда салыры недолго жили в Иолотанском и Пендинском оазисах откуда были вытеснены в Серахский оазис туркменами-сарыками. Тем не менее, некоторая часть салыров по- прежнему живет в Марыйском велаяте.
По серахским салырам в октябре 1832 г. был нанесен сильный удар персидскими войсками. Руководитель похода Аббас Мирза увел многих салыров в иранский плен, было конфисковано 3000 кибиток и 300 лошадей, разрушена крепость Серахс. Салыры после этого необратимо утратини свое былое политическое влияние[footnoteRef:288]. В 1880 г. они окончательно поселились в Серахском оазисе., где и живут в настоящее время в аулах Караман, Яловач, Кичи-ага. Среди них встречались небольшие группы теке и бурказов[footnoteRef:289]. [288: 	Очерки, 1954. С. 299.]  [289: 	Джикиев А., Мамедиев Я. 1982. С. 46-47.] 

Однако большая часть салыров селилась на Средней Амударье, где попала под культурное влияние древних мавераннахрских тюрков (сартов). Показательно, что по Н. Брюлловой-Шаскольской (1927 г. С. 3) во всем Чарджоуском округе было 17.400 салыров, но по другим оценкам, там из 55.000 человек
43.500 [bookmark: bookmark320]были узбеками или причисляли себя к ним. В 1924 г. Комиссия по районированию установила, что на Лебапе проживало 15.140 салыров[footnoteRef:290]. По Г.И. Карпову, в 1926 г. салыров было значительно больше и по районам они распределялись следующим образом (абс.): [290: 	Магидович И.П. 1926. С. 237.] 

в Чарджуйском -	8.000
в Дейнауском -	15.000
в Керкинском -	1.500
в Серахском -	11.000
итого-	35.541[footnoteRef:291]. [291: 	Карпов Г.И., Арбеков П.Б. С. 27. Я.Р. Винников сомневался в этих цифрах Г.И. Карпова и П.Б. Арбекова. Он писал, что (1) перепись 1926 г. не учитывала племенную принадлежность, (2) Г.И. Карпов и П.Б. Арбеков не обследовали амударьинских салыров непосредственно, чтобы знать точно, сколько их там было (1962. С. 25).] 

Возможно, в этом списке не учтены салыры Дарганатинского района, где жили, главным образом, туркмены-ата. По одним данным, в Дарганатинском районе 70 процентов или
12.500 [bookmark: bookmark321]составляли скотоводы туркмены-ата. А другая часть - салыры. По другим - 60 процентов из более 25.000 населения этого района составляли туркмены-салыры, а туркмены- ата - 8.750. По данным на 1925 г. в Дарганата жило 1.575 туркменов-ата, а по другим оценкам - более 2.500 человек (513 хозяйства). По сведениям Я.Р. Винникова, ссылающегося на Чарджоуский государственный областной архив (Ф. 55. Д. 156. Л. 54), численность туркменов-ата 238 человек (1925 г.). Большая часть туркменов-ата эмигрировала в соседнюю Каракалпакию, укрываясь от притеснений йомудов. Из этого следует, что большую часть населения Дарганатинского района составляли салыры.
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В Марыйском велаяте наряду с туркменами- теке живут туркмены сарыки. Сарыки по ряду признаков относятся к древнейшему этническому пласту туркменской нации. Они сходны по произношению с туркменами- эрсари («екают» и «окают»), кроме того, они длинноголовы (долихоцефалия). Желтый цвет одежды женщин (сэры- букв, “желтый”) и куполообразная форма их женского головного убора не имеет аналогов у других туркменских народов[footnoteRef:292]. По Н.А. Аристову, одежду желтого цвета носили древние тюргеши: этот цвет на востоке в ту эпоху считался царственным и аристократическим[footnoteRef:293]. [292: 	Карпов Г.И. 1945. С. 12.]  [293: 	Аристов H.A. 1896. С. 203.] 

А. Борнс в начале XIX в. определил численность сарыков в 20.000 семейств или в 100.000-120.000 человек. Полковник Мельницкий приводит данные за май 1886 г.: сарыков в Иолотани - 32.000 и в Пенде - 25.000 человек; всего по Мервскому уезду - 57.000 человек (1886. с. 105). В последующем, несмотря на естественный прирост, численность этого народа существенно сократилась, в том числе в результате вхождения крупной части сарыков-ялкымыш в состав туркменов теке Мургаба. Их стали называть младшими братьями марыйских теке.
Сарыки ранее занимали центральную и нижнюю часть Мургаба, но были вытеснены туркменами-теке[footnoteRef:294]. Теперь они компактным большинством живут в Тахтабазарском (Пенде) и Иолотанском этрапах Марыйского велаята. Частично представлены в Туркменкалинском, Мургабском (ранее Сталинском) и в Байрамалийском этрапах. По переписи 1920 г., численность сарыков в Мургабском оазисе -	3.100 хозяйств. [294: 	Винников Я.Р. 1969. С. 40-43.] 

Но следует иметь в виду, что некоторые
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Базар в Иолотани. Советский период.
Предположительно, туркмены-сарыки.
Фотоархив ИЭА РАН
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«Туркменка-сарычка, 12 лет, Закаспийская область». С.М. Дудин, 1901 год. Фотоархив РЭМ N 41-16-а. 10,0 х 13,7 см. Начало XX века

данные по этнической статистике, опубликованные в результатах переписи 1920 г.56, схожи с материалами переписи населения Российской империи 1897 г. и, скорее всего, безапелляционно приписаны к обследованию 1920 г.
По Г.И. Карпову, во второй половине 1920х гг. численность всех сарыков составляла 32.729 человек: в Иолотанском районе 17.336, в Тахтабазарском -15.193(1929. С. 39). Возможно, в своих оценках Г.И. Карпов не учитывал сарыков в Мургабском, Туркменкалинском, Байрамалийском районах.
В XVIII в. поэт Махтумкули писал о пяти основных народах, способных сыграть важную роль в политической истории туркменов не в последнею очередь благодаря своей многочисленности. В стихотворении 1931 г., 56 Материалы, 1920 г. Ч. 1. В. 1.1922. опубликованном в журнале “Туркмен медениети” поэтом под псевдонимом “Рыбак” мы видим изменившуюся за почти два столетия ситуацию: “йомуды, геоклены, текинцы и эрсари, объединяясь без самолюбия, Советам протягивают руки”57. Таким образом, основных племен как бы стало четыре, список пополнили туркмены-эрсари, из старого списка исчезли языры и алиили.
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По оценкам советского узбекского демографа М. Караханова, общая численность населения в 1880 г. в условных границах ТССР составляла 690.000 человек. По рассчетам, выполненным на 57 Цитировано по: РГАСПИ. ф. 121. оп. 2. д. 246. J1. 246.
базе первой переписи населения Российской империи и другой литературы, этот показатель вырос к 1897 г. до 750.000 человек. Согласно справочникам советского времени, общая численность населения страны к 1914 г. достигла 1.042,000.
Если пользоваться известными по литературе оценками, то между бурными 1913-1917 гг. общая численность населения сократилась на 141.000 человек и еще на 64,000 в активный период гражданской войны 1917-1920 гг. Однако, поскольку первый расчет основан на завышенной исходной цифре численности населения на 1914 г. (1.042,000 человек), то следует предполагать, что оценка сокращения населения между 1913 и 1917 гг. в 141.000 человек несколько завышена.
В 1917-1924 гг. общая численность населения Закаспия увеличилось на 170,000 человек. Причиной притока стал массовый голод в 1920-1921 гг. в Украине и в Поволжье, вызвавший волну беженцев «в теплые края». Некоторое влияние на прирост жителей в крае имели: демобилизация туркменов с тыловых работ, переход весной 1922 г. к новой экономической политике (НЭП), развитие свободной торговли, замена налогов единым сельскохозяйственным налогом, прекращение земельной реформы в аулах, начатой в 1920 г., позднее - положительное отношение части эмигрантов к факту образования ТССР.
Вместе с тем, в 1922 г. ряд уездов Туркменистана охватил голод. Несмотря на наметившуюся экономическую стабилизацию, даже в 1923 г. продукция сельского хозяйства достигала 70 процентов довоенного уровня, количество крупного рогатого скота (верблюдов) в 1923 г. оставляло 30 процентов от 1914 г. Бедствия скотоводов продолжались, начиная с продразверстки и продналога, включительно до первой половины 1925 г., когда различные налоговые комиссии в отчаянии от неудачи правильного учета объектов обложения определяли количество скота «на глаз», а тем самым собирали непосильные налоги со скотоводов.
О численности населения накануне и сразу после образования ТССР имелось так много оценок, что даже руководство страны в 19241925 гг. не знало точно, ни какова площадь ее территории, ни сколько населения в ней живет.
Тем не менее, на декабрь 1924 г., общая численность населения в ТССР была утверждена на отметке 1007,0 млн. человек. Возможно, что причиной такой установки был распространенное в политических кругах мнение, что для получение статуса союзной республики необходимы два условия: границы с внешним миром (для реализации теоретического права на выход из СССР), а также население не менее 1 млн. человек. Якобы, при отсутствии одного из этих условий народ/страна могли расчитывать только на право иметь статус национальной автономии.
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От переписи населения 1897 г. к началу 1914 г. при ежегодном естественном приросте в 1,0 процент, сумма прибавления жителей за 16 лет составляет 45.804 человек. Численность туркменов закаспийской группы за 16 лет могла вырасти с 248,651 до 294.455 человек. Численность туркменов хивинской группы оценивалась в 1912 г. 140.000, и бухарской группы - 200.000. Складывая цифры по трем регионам, получаем, что к 1914 г. общая численность туркменов в границах современного Туркменистана могла достигать 640.000 человек.
В 1913 г. в Закаспии было 291.500 туркменов, а в 1917 г. (вычитая из сельского населения инородцев-нетуркменов) число туркменов Закаспия сократилось до 245.500 или более чем на 46.000 человек. На сокращение численности населения оказали влияние события Первой мировой войны и в частности, массовая мобилизация туркменов на тыловые работы в 1916 г., а также осуществленная в том же году карательная экспедиция против туркменов- йомудов. В годы после начала Первой мировой войны естественный прирост среди коренного населения из-за повышения смертности снизился, как минимум, в два раза, т.е. до 0,5 процента в год.
По оценкам, признанным советской историографией базовыми, в год национальногосударственного размежевания Средней Азии (1924 г.) на территории Туркменской (бывшей Закаспийской) области проживало 267.300 туркменов (43,0 процентов всех туркменов Туркменистана), в бывшем Бухарском эмирате - 174.100 (28,0 процентов), в бывшем Хивинском ханстве - 184.200 (29,0 процентов). Численность всех туркменов в границах будущей ТССР оценивалась в 625.700 человек. Три года спустя, Всесоюзная перепись населения 1926/27 г. зафиксировала почти 720 тыс. туркменов в ТССР.
Однако, по данным И.П. Магидовича, от туркменских областей Хивы и Бухары в состав ТССР вошло только 205.400 туркменов, что в сумме с численностью туркменов Туркменской области составит 475.500 туркменов ТССР. Таким образом, численность туркменского населения сократилась за десятилетие между 1914-1924 гг. с 640,000 до 475,500 человек или на 164,500 человек. Хотя такая оценка кажется нам радикально заниженной, в пользу ее правдоподобности говорят ухудшившиеся условия жизни в годы гражданской войны, и тот факт, что значительная часть лебапских туркменов, называемая в литературе сартами, а устами туркменов Закаспия татами, сама себя к туркменам нет относила, и вела свое происхождение от древних тюрков, как они сами говорили - аслы тюрк. Туркменами они стали называть себя из политических соображений с тем, чтобы после образования ТССР не быть вытесненными в Узбекистан с уже обжитых земель.
Так или иначе, но в год образования национальной государственности численность «аслы туркменов» (тех кто считал себя туркменами по происхождению) по сравнению с 1914 г. сократилась, приблизившись к статусу не «титульной нации», а в большого (самого крупного) национального меньшинства. Создание ТССР, образно говоря, шло путем искусственного оплодотворения, оно было не результатом объединения туркменских народов, а специфическим средством их собирания. Средством малоэффективным, т.к. собирали батраков, бедняков, отчасти середняков. Все остальные - элита различных фракций и уровней сельского туркменского общества должны были так или иначе исчезнуть. Вместе с элитой за кордон уходили (кто временно, кто навсегда) их сородичи и соплеменники. Для них, как впрочем и для тех, кто остался в ТССР, в скором времени, государственная граница была закрыта на долгие десятилетия.
* * *
До самого недавнего времени, а местами и сегодня многодетная традиционная семья играла и продолжает играть ключевую роль в сохранении традиционных ценностей, в воспроизводстве основ клановой жизни и клановой идентичности. Благодаря успехам медицины, сокращению детской и материнской смертности, многодетных семей стало значительно больше, чем прежде.
При высокой плодовитости, рождении детей практически ежегодно, а то и два раза в год, высокая детская смертность не позволяла всем туркменским семьям быть многодетными. В XX в., благодаря развитию государственного здравоохранения среди туркменов часто можно было встретить молодую мать с четырьмя-пятью маленькими детьми. В послевоенный период в Туркменистане начался демографический взрыв - населения стало удваиваться каждые 20-25 лет. Парадокс демографической модернизации был очевиден: снижение материнской и детской смертности, рост средней продолжительности жизни при сохранении традиций высокой рождаемости имели результатом заметное увеличении доли туркменского населения в общем составе жителей республики. Так, если исходить из официальных данных переписей населения и отчетов ЦСУ, с 1926 по 1990 гг. туркменское население в республике выросло с 720 тыс. до 2.613 334 или в 3,4 раза. Если в 1959 г. доля туркменов составила около 60 процентов, то в 1990 уже около 80 процентов,
В конце 1980-х гг. ЦК КПСС принял установку на пропаганду ограничения рождаемости в Средней Азии. Однако вскоре выяснилось, что без широкого включения сторонников традиционного образа жизни в процессы социально-экономической и культурной модернизации программа планирования семьи не ведет к ощутимому снижению рождаемости.
С 1970-х гг. в городах, среди туркменского населения началось массовое снижение рождаемости. Общий суммарный коэффициент рождаемости снизился с 1970 по 1980 гг. с 5,930 до 4,920. У женщин-туркменок в 1970 г. суммарный коэффициент рождаемости составлял 7,5, в 1991 г., по нашим оценкам, этот показатель сократился до 4,5, а в 1999 г. составил около 3 детей на 1 женщину детородного возраста. В настоящее время в брачный возраст вступает поколение, ориентированное на среднедетность, но, вероятно, большинство его представителей будет иметь преимущественно двухдетную семью.
Снижение рождаемости, означающее ослабление давления на семью сельской общины, прежде осуществлявшей контроль за соблюдением семьей традиции многодетности, усиливает вес пополнения клана путем вербовки новых родственников через брак, традиции «усыновления» и «удочерения», а также прочих форм непрямого патронажа над боковыми родственниками. Ценность клановой жизни сохраняется, изменяются способы ее реализации.
О падении рождаемости в конце XX в. можно судить по данным о неуклонном уменьшении численности учащихся в школах (в 2001 г. - 1035,1 тыс. человек, в 2002 г. - 1029,0 тыс., в 2003 г. - 1018,6 тыс., 2004 г. - 1001,2 тыс., 2005 г. - 981,9 тыс. человек)[footnoteRef:295]. На пороге нового века XXI века в Туркменистане завершился переход от многодетной к среднедетной семье. [295:  Turkmenistanyn 2006. S. 155.] 
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Йомудка в национальном костюме. Получено от Центрального музея народоведения. Коллекция МАЭ N И 1904-9. 1925 г. Приписка Г.П. Васильевой на обратной стороне фотографии: «Это йомуды-атабайцы, а не текинцы»
«1. Поручить составить карту (этнографическую и пр.) Туркестана с подразделением на Узбекию, Киргизию и Туркмению. 2. Детальнее выяснить условия слияния или разделения этих трех частей»
В.И. Ленин. Замечания к проекту Туркестанской комиссии. 1920 г.
ТУРКМЕНЧИЛИК:
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Появление лексемы “тюркман” еще в древнее время длительное время играло роль привлекательного символа для множества народов тюркского происхождения. К племенам Закаспия, принявшим это наименование это имя пришло извне. Для туркменов оно стало знаком этнической консолидации не сразу и долгое время было культурногеополитическим логотипом. Будь на месте туркменов в Северном Хорасане (на передовой противостояния Турана и Ирана), условно говоря, казахи или узбеки, за ними с таким же успехом закрепилось бы имя «тюркман» в эпоху сельджукского противостояния тюрков персам и христианскому миру. Принятое вместо него позднее этноназвание «туркмен», скорее всего, восходит не к существительному, а прилагательному - “туркменский”, аналогично этноназванию “украинцы”, где “-цы” - вариант окончания “-ский”. Кстати, первоначально в России туркменов именовали “трухменцы”, т.е. “туркменские”, принадлежащие к туркменам (ср.: текинцы, эрсаринцы, ашхабадцы, марыйцы и пр.).
С понятием “туркмен” сходно и возникшее на этой основе позднее слово “туркменчилик” («туркменскость»). Фактически, это то же самое, что и тюркман (тюркскость), но уже применительно не тюркам, а именно туркменам. Лингвистические и исторические словари хранят о нем молчание. Согласно имеющимся источникам, его актуализацию в политологическом новоязе Туркменистана следует отнести к периоду революционных событий в России начала XX века, а затем и национально-государственного строительства второй половины 20-х г. прошлого века. Увы, как будет показано ниже, не успев заявить о себе в полный голос, этот термин подвергся осуждению и в советское был загнан в глубокое подполье. Вне всякого сомнения, в отличие от исторически случайного логотипа «тюркман/ туркмен», туркменчилик стал свидетельством действительно зарождающегося внутри племен Закаспия общеэтнического самосознания туркменов. Вместе с тем, это был, прежде всего, результат внешнего влияния, связанного с началом антиколониальной борьбы народов Российской империи, о чем мы подробнее расскажем ниже.
Первая часть слова «туркменчилик» - туркмен - означает этноназвание, а в сложносоставных словах - прилагательное, например, туркменгыз - «туркменская девушка». Морфема «че» (туркменче - «по- туркменски») с аффиксным окончанием «лик», придают слову средний род («туркменское»). Во всех тюркских языках аффикс «чилик» обозначает предмет, сделанный из определенного
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[bookmark: bookmark336][bookmark: bookmark337]материала[footnoteRef:296]. Морфема «лик» в тюркских языках применяется для усреднения, «выравнивания» входящих в состав объекта элементов, а также для возвышения над объектом, обобщения единым признаком, для перехода от буквальности к абстрактности (бир - один, бирлик - единство; эне -	мать, энелик - материнство; ага - брат, агалык -	институт братства, гарындаш - родственник, гардашлык - братство, основанное на дружбе, ата-баба - родители, атабабалык - родительство, шире - родина, отечество, отчество), и т.д. [296: 	Аракин В.Д. 1984. С. 23.] 

У исторически родственных туркменам гагаузов Болгарии термин атабабалык используется по отношению к родителям жены, тем самым выравнивания их положение с родителями мужа. Аналогично и термин «туркменчилик» выравнивает положение всех народов этнической нации, рассматривает их как одно целое. «Племенные» различия отходят на второй план, если не сказать, что вообще игнорируются. Аффикс «-лык», «-лик» в тюркских языках используется в значении искусственного родства[footnoteRef:297]. Например, агалык, огуллык, бабалык у огузов, соответственно: приемный старший брат, приемный сын, отчим. [297: 	См. Квилинкова Е.Н. 2005; Покровская. 1995. С. 264.] 

Таким образом, туркменчилик обозначает абстрактное якобы неиерархическое родство, условное единство и воображаемую общность туркменских народов. На практике такого единства и равенства не было, но термин «туркменскость», обращенный к сущности, к духу, как бы снимал противоречие между действительным и желаемым, выступая важным элементом политической риторики с целью формирования общеэтнического самосознания. В туркменском языке между словами «туркмен» и «туркменчилик», при всем их сходстве, есть смысловая, семантическая разница. Первое (прилагательное, второстепенный член предложения) определяет свойство туркменов по внешним признакам (одежда, язык, жилище и т.п.), второе (главный член предложения - существительное) - обращено к самосознанию и подсознанию, к ментальности, к тому, что внутренне объединяет туркменов невидимыми нитями. Первое («туркмен» - «туркменский») ближе по значению к понятию «национальность»[footnoteRef:298], второе - к понятию «этническая нация». Правда, перенесенное в русский язык «туркмен» без окончания «-цы»(туркменцы) стало исключительно существительным, без права образования множественного числа в родительном падеже[footnoteRef:299]. Этот недоразумение сохраняется не только в отношении туркмен(ов), но и армян(ов), грузин(ов) и ряда других национальностей бывшего СССР. Отсутствие в этих этноназваниях окончания множественного числа в родительном падеже, возможно, призвано было напоминать о том, что советские (этнические) нации - суть монолиты, неделимые на «племена-народы». Такие намеки были дипломатичным реверансом-уступкой коммунистов-интернационалистов поклонникам туркменчилика, с целью умиротворения их амбиций. [298: 	В архивах раннего советского времени мы находим случаи, когда туркмены в графе «национальность» писали не «туркмен», а, например, «йомут».]  [299: 	В наших публикациях, как можно видеть и из текста этой книги, мы, вопреки сложившейся традиции, пишем «туркменов», что соответствует правилам русского языка.] 

Конструкция слова «туркменчилик» была введена в оборот публичной риторики в 1914 г. через первую туркменскую в Закаспийской области «Туземную газету» (на туркм. и перс. яз.), финансировавшуюся колониальной администрацией. Там же, кстати, находим словосочетание «туркмен миллет» («туркменская нация»). К этому времени туркменский язык уже имел достаточно прочные письменные традиции. Известный специалист по туркменскому языкознанию А.П. Поцелуевский считал, что «с вполне оформившимся письменным туркменским языком» мы встречаемся в XVIII и XIX вв. Именно к этому времени относятся произведения Азади, Махтумкули, Сейиди и других известных туркменских поэтов. На этом этапе формирование языка происходило под влиянием чагатайского языка[footnoteRef:300]. [300: 	Поцелуевский А.П. 1975. С. 89-90.] 

Древним аналогом «туркменчилик» является киргизский улуучилик, в значении незыблемости культурно-территориальной самостоятельности улусов (территорий) киргизов, а с ним и их родоплеменного деления. В туркменском языке ранним аналогом туркменчилика было сходное по смыслу с киргизским уллучиликом понятие, которое мы находим в названии рассказа - “Текечилик” («Текинство»), хранящегося в рукописном фонде Института языка и литературы АН Туркменистана (фонд N 915). В нем речь идет о событиях XVIII в., когда лидер туркменов-теке защищал своих соплеменников от соседней и оберегал их независимость[footnoteRef:301]. Текенчилик - свидетельство того, что даже в позднем средневековье этническое самосознание туркменов было склонно ограничиваться рамками локально-племенной идентичности. [301: 	Джикиев А. 1991. С. 154.] 

В канун и в первые годы после покорения Закаспия русскими эпитет “туркменский” в
документах царских военных чинов все чаще ограничивался определением территории, например, “туркменские степи”. Бытовало название «трухменцы» для переселенцев в Ставропольский край. В Закаспийской области власти, по старой традиции, видели в туркменах «племена». Так, например, в переписке о мирном присоединении марыйских туркменов к империи прямо указывалось, что «русские начальники поставлены над туркменскими народами»[footnoteRef:302]. [302: 	Арбеков П. Захват Мерва (по архивным материалам Цуардела ТССР)// Туркменоведение, 1931, N 1-2, январь- февраль. С. 48-52.] 

Надо сказать, что и у самих туркменов понятие «народ» (халк) не распространялось на всех туркменов, а относилось к крупным племенам. Арабское «миллет» - нация, вообще было редкостью. Народы были разделены между Хивой, Бухарой, Ираном и Россией. При этом ни одно из вышеуказанных территориальных образований не называлось туркменским. Область, образованная Россией, все 35 лет царского времени носила географическое название - Закаспийская.
На оформление «туркменчилика» в идеологическое течение большое влияние в конце XIX - начале XX вв. оказала работа татарских и турецких националистов, призывавших к широкой культурной консолидации тюрков России и Турции. Тогда же возникают термины: пантюркизм, огузчилик, пантуранизм. Рупором этих идей стала выходившая с 1883 г. в Бахчисарае на татарском и русском языках первая в России пантюркистская газета “Тарджиман” (“Переводчик”) под редакцией крымско- татарского дворянина Исмаила Гаспринского. В последующем стали выходить издания пантюркистов “Выхыт”, “Хаят”, “Ходжа Насреддин”, которые распространялись и в Закаспийской области. До 1917 г. и отчасти позднее эти идеи были предметом оживленных обсуждений не только в кругах туркменской просвещенной верхушки, но и в кибитках. От пантюркизма отпочковывались локальные идеологии, мелкобуржуазные течения, национализмы: башкиризм, узбекчилик, туркменчилик.
Идея трансформации традиционного этноса в цивилизованную, «городскую» нацию европейского типа, по понятным причинам, туркменской массой не воспринималась. Идея пантуранизма и создания Туркестанской федерации также не могла быть приоритетной, т.к. при таком объединении туркменские элиты оказались бы на вторых ролях по сравнению с такими членами предполагаемой федерации, как, например, соседние сарты (узбеки), хорезмийцы, равнинные таджики, имеющие глубокие традиции оседлой государственности. В условиях низкого уровня национального самосознания наиболее доступной пониманию широких масс коренного населения Закаспия была идея формирования этнической нации на базе традиционных, родоплеменных устоев туркменского общества, т.е. туркменчилика. Туркменчилик - это не только традиции и обычаи, образ жизни, система ценностных ориентаций, ментальность, идентичность, установки, нормы поведения, бытовая культура туркменов. В историко-политическом смысле - это идеология родоплеменной аристократии. Таким образом, уже на начальном этапе между формой и содержанием новой идеологии возникало противоречие: идея создания монолитной этнической нации была обращена к сторонникам деления этой общества на роды и племена, видевших в этом делении одну из базовых ценностей будущей нации. Но если родовая аристократия хочет сохранить эти ценности, она должна пожертвовать своими амбициями в пользу всетуркменского единства. Таким обраом, туркменчилик не только был обращен к консерваторам, но и поднимал планку роста их самосознания на новую, но доступную высоту.
Главные проводники нового течения в революционном Закаспии смотрели на туркменчилик шире, чем на идеологию архаических ценностей родоплеменной аристократии. Они выступали за просвященный туркменчилик. В числе идеологов такого туркменчилика мы видим крещенного туркмена, получившие высокое образование в царской России, полковника царской армии, хана Н.Н. Йомудского, отец которого участвовал в штурме Геоктепе в 1881 г. на стороне русских. Был ли он в душе всетуркменским патриотом, сказать трудно, в одном из своих писем он писал: “если и погибнуть, то за братьев...” (соплеменников йомудов?, текинцев?, всех туркменов?). Воспитанная в Санкт-Петербурге туркменка Т.М. Текинская стала изучать родной язык с целью участия в борьбе за самостоятельность туркменов. Выпускник Ташкентской семинарии, будущий глава правительства ТССР К.С. Атабаев в 1920-е гг. осуждал перегибы в борьбе с повстанцами-басмачами, которые “встали в полное противоречие к укладу жизни, быту, традициям, складывавшихся веками”.
После Февральской революции впервые с эпитетом “туркменский”, в пропагандистских целях используются наименования властных структур: совнарком, секция, в 1918 - социалистический дивизион, а в 1921 г. Закаспийская область переименована в Туркменскую. По другую сторону баррикад ставка делалась на реальный национализм. Британский генерал В.Малессон, войска
[image: ]
Хаджи Мурат (Ходжагельды Ходжимурадов, 1889-1937).
Кавалер георгиевских крестов и медалей: «За труд по мобилизации в 1914 г.», «В память 300-летия дома Романовых». Воспитывался в Оренбургском кадетском корпусе, в 1910 окончил Александровское училище, подпоручик, а в последующем полковник царской армии.
В годы революции - член правительства Закаспия (Центрального туркменского комитета - второй заместитель председателя Ораз-сердара, в составе белогвардейского Комитета Общественного спасения. С феврале 1929 г. по конец 1932 г. легендирован ГПУ в операции «Эксперимент» как руководитель антисоветского подполья в Туркменистане.
После окончания операции и разгрома националистов инкогнито жил в Татарстане. Арестован как «враг народа» в августе 1937 г. Реабилитирован посмертно.
Фото из домашнего архива краеведа Р. Мурадова которого временно оккупировали Закаспий, в январе 1919 г. пытался привлечь на свою сторону туркменов - офицеров русской армии (Ораз Сердара, Ходжимурата, Овезбаева, Йомудского), предлагая “усилить поворот их политики от панисламизма и туркофильства к туркменской самостийности”[footnoteRef:303]. Такие, как В. Малессон не без оснований полагали, что управлять издалека Закаспием для Великобритании станет возможным, если туркмены самоосвободятся от влияния ближних соседей. Известному в годы гражданской войны туркменскому повстанцу (“басмачу”) Джунаид-хану приписываются слова о том, что туркменам нужно дружить больше с Англией, чем с Россией, т.к. первая находится дальше и под ее покровительством, туркмены могут получить больше свободы для самостийности, чем от России. [303: 	Эсенов Р. 2001. С. 58.] 

Образование Туркменской ССР в 1924 г., как и других среднеазиатских республик было крупномасштабным, многоплановым по своим последствиям историческим событием. Учреждение всетуркменской республики, идея строительства новых наций была, с одной стороны, уступкой большевиков местным националистам, а с другой, поскольку развитие нации осуществлялось под контролем советской власти, должно было ослабить влияние панисламизма, пантюркизма. Для изоляции от исламского влияния вместо арабского в 1928 г. был введен латинский алфавит, после начала Второй мировой войны замененный на кириллицу. Для контроля за национальной интеллигенцией во второй половине 1920-х гг. с санкции советской власти создано Туркменское научное литературное общество, где обсуждались вопросы возрождения национальной культуры[footnoteRef:304]. Вместо издававшегося в Ташкенте журнала «Туркмен Или» («Туркменский народ»), был учрежден краеведческий журнал “Туркменоведение”, на страницах которого, с уклоном в науку и критику отживающего старого, публиковались материалы о родословной туркменов, о туркменском фольклоре, музыке, филологические наблюдения и т.п. [304: 	Эсенов Р. 2001. С. 191, 193.] 

Советский проект формирования нации радикально исключал сохранение туркменов в традиционной первозданности (архаике). В большевистской литературе туркменчилик был отнесен к разряду ультраварианта «местного национализма». На страницах журнала «Туркменоведение» мы находим выступления, осуждающие туркменчилик, идеология которого рассматривалась в одном ряду с великорусским шовинизмом, местным национализмом, пантуранизмом. При этом главной опасностью «в национальной республике являлся местный национализм», к которому относили и сторонников этнических традиций[footnoteRef:305]. Готовилась [305: 	См.: Сахатов К. 1928. С. 14, 3-23.] 

монография «От Туркменчилика к ТССР»11, или, другими словами, от племенной разобщенности к единству. Главным идеологом просвещенного туркменчилика считался хан Н.Н. Йомудский. Свое либеральное отношение к родоплеменному укладу он сформулировал в год своей кончины, в очерке о бытовых особенностях туркменов йомудов фратрии джафарбай, откуда был родом.
«Родовой быт, благодаря стойкости его уклада, играл огромную роль в сохранении целостности туркменской народности, сохраняя ее от многочисленных внешних опасностей, помогал преодолевать природные препятствия в борьбе за существование, сохраняя устойчивость туркменской народности, создавая для членов рода известный моральный кодекс, поддерживая слабых и возлагая на род обязанность защиты своих членов. В виду этого к родовому быту и укладу необходимо подходить бережно и осторожно. Родовой быт не может быть и не должен быть просто забытым и стертым, ибо это грозило бы распылением туркмен; рожденный естественно, вызванный к жизни условиями природы и самого существования туркменской народности, родовой быт должен умереть так же естественно, под давлением новых действий жизни и только тогда, когда взамен прежнего родового уклада будет создан новый, современный уклад, а не получится пустое место взамен бывшего родового быта и основанного на нем уклада жизни, гарантировавшего известный правопорядок»12.
\\
Подход Н.Н. Йомудского, по крайней мере внешне, мало чем отличался от способов управления туркменами царского времени. Колониальная администрация не стремилась нарушать внутреннюю жизнь коренного населения, старалось «сохранять адат и шариат, чтобы обеспечить порядок и стабильность»13. Н.Н. Йомудский мудро полагал, что ломать легче, чем строить, он считал, что вытеснение старого уклада большевиками становится самоцелью модернизации. Такая модернизация разрушит народную культуру, а значит и уничтожит внутренние нити, духовно связывающие туркменов. Социальная реформа в модели туркменчилика Н.Н. Йомудского, судя по его проекту колледжа для детей туркменов в Подмосковье, должна была состоять в подготовке туркменов-евронационалов для верхнего уровня
11 От Туркменчилик к ТССР. (Вопросник для составления
исторической монографии о Туркменистане //
Туркменоведение, 1927 (четыре номера). С. 26-28.
12 Йомудский Н.Н. Бытовые особенности. 1928. С. 194.
13 Временное положение об управлении Сырдарьинской и Семиреченской области 1867 г., Положение об управлении Туркестанским краем 1886 г.
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«Полурепрессированные» интеллигенты советского Туркменистана, чудом выжившие в сталинской политической мясорубке. Академик-теолог Керим Машрыков (в центре) был репрессирован в 30-х гг. по глупой случайности. «Главный» советский писатель Берды Кербабаев (слева) обвинялся в принадлежности к организации националистов «Туркмен азатлыги». Историк Гаип Непесов пострадал в годы «большого террора» и в послевоенное время за недостаточно критическое отношение к басмачеству. Таланты-самородки, не просто выжили, но и стали символами советских достижений, имея «чуждое происхождение». В молодости Б. Кербабаев был писарем у видного басмача Эзис-хана: Г. Непесов - конюхом у лидера басмачей Джунаид-хана; К. Машрыков был внуком главы мангышлакских туркменов Ходжаназар-хана, в доме которого, кстати, получил воспитание и первый «президент ТССР» Надирбай Айтаков.
Снимок из домашней коллекции краеведа Р. Мурадова
управления традиционным обществом, который ранее занимали царские чиновники. Одним из мотивов подготовки национальной элиты, которым руководствовался Н.Н. Йомудский было его беспокойство за судьбу детей туркменов- скотоводов Йомудистана, живущих вдали от культурных центров.
Другим представителем эволюционной модернизации туркменчилика был языковед Мухаммед Гельдыев (1889-1931), земляк Н.Н. Йомудского, уроженец Мангышлакского уезда Закаспийской области. М. Гельдыв окончил педагогическое училище в г.Уфе и известен как один из основоположников грамматики современного туркменского языка, автор учебников («Дил сапаклы», 1923, Букварь, 1924, Грамматика туркменского языка, 1929 и др.). В апреле 1921 г. в Ташкенте он был назначен председателем Туркменской научной комиссии по реформированию туркменского языка. В марте 1927 г. он - член Комиссии по введению нового туркменского (латинизированного) алфавита. Являясь сторонником развития языка на базе синтеза племенных диалектов, М. Гельдыев был обвинен не только в национализме, идеализации туркменского языка средневековой эпохи, но и в трайболизме, т.к. якобы хотел усилить роль йомудского диалекта в литературном туркменском языке («гельдивизм»)[footnoteRef:306]. Обвинения [306:  Сахатов Г. О туркменском языке и его «друзьях» // За партию, № 1, янв. 1928. С. 67-71; Соегов М. О языковой политике в Туркменистане в 20-е годы (по работам Гурбана Сахатова)] 

в трайбализме были хорошим поводом для расправы над молодыми националистами.
Все первое советское десятилетие национальная интеллигенция состояла из туркменов, получивших образование в царской России, ратовавших за просвещенный туркменчилик. Одним из первых среди них был Мухамедкули Атабаев, автор публикаций в «Туземной газате» за 1914 г., где использовались понятия «туркменчилик» и «туркмен миллет». Он скончался в тюремной темнице еще в царский период, как первый туркменский революционер. В 1930-х гг. были репрессированы практически все дореволюционные националисты. Умереннолиберальный журнал «Туркменоведение» был переименован («За социалистическую Туркмению») и превратился в рупор дежурной советской агитации и пропаганды. Уцелевшими от репрессий романтиками-националистами туркменчилик вагты - «время туркменчилика»
· [bookmark: bookmark338]вспоминалось как ушедшая эпоха “истинных туркменов”; большевиками, напротив, - как чуждый современности пережиток варварства, как нечто спонтанное, анархическое, антисоветское, неподконтрольное государству, как беспредел, «жизнь по понятиям», «туркменовщина», «политический бандитизм» (басмачество) аналогично понятию махновщина («махночилик»[footnoteRef:307]). [307: 	См : ТСЭ. Т. 5. 1983.] 

Были объявлены вне закона “калым” (выкуп за невесту), Тайтарма” (возвращение молодой женщины после свадьбы в отцовский дом на определенное время), пережитки старых форм брака умыкания (похищение девушки против ее воли), “дакылма” (левират), “адаглама” (сговор родителей о браке своих малолетних детей). Не приветствовалось ношение молодыми женщинами массивного головного убора “топбы”, “борук”, головного платка-покрывала “яшмак” для закрытия рта от старших себя посторонних мужчин и женщин, головных халатов “чырпы”, “курте”, “пуренджек” и др. для закрытия молодой женщиной своего лица от взора посторонних мужчин, штанов традиционного покроя, а также ношения женщинами тяжелых серебряных ювелирных украшений, а мужчинами
· [bookmark: bookmark339]традиционного головного убора “тельпек” (шапки из бараньей шкуры), длинных халатов “дон”, “чэкмен” и др. Многие из народных традиций и обычаев запрещались в законодательном порядке постановлением правительства Туркменской ССР. В послевоенное время ТССР была единственной союзной республикой СССР, в Уголовном кодексе которой предусматривались наказания за получение и уплату калыма, задержание замужней женщины в доме ее родителей до полной выплаты женихом калыма («гайтарма»), женитьбу несовершеннолетних, похищение женщины и др. Как отмечал заведующий сектором этнографии Института истории АН ТССР, в то время все, что было связано с традиционной культурой и бытом туркменского народа, рассматривалось как “вредные” пережитки прошлого[footnoteRef:308]. [308: 	Из доклада д. и. н. А. Оразова о полевых этнографических исследованиях в Туркменистане в 1930-1960 гг. Написан для американских политологов. (Рукопись, 1990-е гг. Домашний архив Г.П. Васильевой).] 

Большевики, в отличие от царской России, разграничили крупные народы Средней Азии по этническим территориям. Они впервые объединили туркменов и создали государство, названное их именем - Туркменскую ССР. В республику были включены территории и население упраздненной Туркменской области Туркестанской федерации в составе Федерации России, а также туркменские автономии Хивы и Бухары. В начальный период консолидации трех частей на короткое время возникает объединительно-федеративный эпитет ’всетуркменский’ (например, Всетуркменские съезды Советов), по аналогии со словами «всероссийский», «всесоюзный». Но уже в конце 1930-х годов, после Чрезвычайного всетуркменского съезда 1937 г., на котором была принята сталинская конституция, это понятие навсегда исчезает из публикаций. Ничего не должно было даже косвенно напоминать о федеративном объединении.
Подготовка нового слоя политической элиты, ориентированного на процессы социальноэкономической и культурной модернизации по советскому образцу, стала, наряду с ликвидацией родовой аристократии, важной частью широкомасштабной программы перестройки традиционного туркменского общества. Начало этому процессу положила программа национализации («коренизации») партийногосударственного аппарата советской власти (как еще одна формальная, тактическая уступка национализму), о которой активно заговорили в Ташкенте в период национально-государственного размежевания. Эта программа осуществлялась через ЦИК Туркестанской республики, который создал при своем Президиуме Комиссию по коренизации. Вплотную к вопросу «коренизации» подошли на I съезде Советов в 1925 г., когда было вынесено первое решение о порядке проведения национализации (это, более широкое понятие использовалась наряду с новым термином «коренизация»). Проекту подготовки туркменской элиты в Москве в специальном колледже, который начал было сбываться, вскоре была противопоставлена программа ликвидации всеобщей неграмотности. Местные органы власти
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Традиционно одетая жена и муж «в бабочке». Фотография довоенного времени. Архив автора
Девушки в национальном городского покроя платье. Фото из домашнего архива А. Таджиевой. Любительский снимок, 1984 год
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Женщица - туркменка, работница текстильной фабрики, г. Мерв (с 1937 г. Мары). «Завод N 104 - готов к пуску». Туркмены. Фотоархив РЭМ, N 5477-3.18,7 х 11,6 см. Получено в дар от газеты «Правда Востока» этнографическим отделом Государственного Русского музея в 1931 году
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«Туркмены, Туркмения. Лучшие детские ясли в Мервском районе при колхозе Красный Октябрь, аул Конгур-2». Фотоархив РЭМ N 5477-1. 16,3 х 12,5 см. Получено от редакции газеты «Правда Востока» (Узбекистан) в 1931 году

всячески поощряли получение удостоверения (шахадатнама) об окончании курсов ликбеза. Имевшие его решали свои бытовые вопросы во всех учреждениях републики вне очереди, пользовался некоторыми льготами[footnoteRef:309]. [309: 	Овезбердыев К. 1962. С. 178.] 

В 1925 г. «Декларация об образовании Туркменской Советской Социалистической Республики» объявила туркменский и русский языки государственными, а спустя два года попытались ввести делопроизводство не только на русском, но и на туркменском языках. Было принято постановление об обязательном ежедневном обучении служащих-европейцев туркменскому языку.
Сами лозунги национального единства, строительства национального государства практически не использовались, в прессе того времени и не пахло понятием «титульная нация». Этническое отступало на второй план перед классовым. Что такое новая нация, затруднялись ответить даже маститые идеологи той поры.
В партийных документах 1931 г. мы находим свидетельства того, что враждебных для советской власти было не только понятие «нация», но и понятие «народ» (!). Осуждалась, считалась националистической фраза «я сын туркмена». Выступая на заседании Партколлегии Комиссии партийного контроля ЦК КП(б), посвященного осуждению националистического стихотворения, ее член Ишмеков говорил: «(...) первая часть стихотворения «Открой глаза туркменский народ» пахнет ярым местным национализмом. В стихотворении всюду слышится «народ», а почему автор не говорит «трудящиеся»? На этом же заседании председатель Партийной контрольной комиссии ЦК КП(б)Т Ташли Анна Мурадов выступил против публикации националистического поэта Махтумкули - главном символе, объединявшем туркменов[footnoteRef:310]. [310: 	РГАСПИ. ф. 121. оп. д. 246. Л. 249. 12 марта 1931 г.] 

Понятие «нация» подменялось словом «национальность». «Данная стадия развития Туркменистана определяется как период образования национальности, как таковой», - писал в программной статье о культурном строительстве в ТССР член ее руководства и автор критической статьи о «философии туркменчилика» К. Сахатов[footnoteRef:311]. Центральной задачей формирования туркменской социалистической нации было не развитие традиционной культуры (туркменчилика), а консолидация в нацию, прежде всего, не племен, а самой обездоленой их части. Туркменчилик, этническое своеобразие, рассматривались, как инструмент обособления, отрыва от Союза [311: 	См.: Сахатов К. 1928. С. 15.] 
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«В юрте у велосипеда». Ашхабад, ТССР». Фотоархив РЭМ, N 5453-6. 14,6 х 9,7 см. Получено этнографическим отделом Государственного Русского музея от т. Мандельштама в 1932 году
В читальне колхоза. 15,2 х 10,0 см. , Фото довоенного времени. Автор неизвестен
ССР20. Формирование наций связывалось с прогрессом, прогресс - с коммунизмом. С победой коммунизма нации, как этнические общества, объективно исчезнут.
В контексте предполагаемого развития из оборота исчезает колониальная уничижительная лексема «племена», всплывая лишь в прошедшем времени, преимущественно в специальной исторической литературе. Считалось, что за годы первых пятилеток советской власти удалось привести туркменов к социализму, минуя капитализм, а заодно, минуя превращение племен в народности, составить из них сплоченную нацию. Племена, конечно, никуда не исчезли, это были веками ранее сложившиеся народности, но об этом предпочитали не вспоминать. Более того, категорически запрещалось поднимать эту тему из опасений оживления трайбализма и пуще того, сепартизма, раздела страны, ее федерализации. Между тем, в терминах (глоссах) туркменчилика (гадымдан гелйэр дэп боюнча) «племена» (тайпа), если они занимали большую территорию, именовались «народами» (иль, халк)21.
Процесс народообразования внутри нации в советское время продолжался, несмотря на нежелание его замечать. Этнические группы продолжали жить компактно; областное, а порой и районное устройство страны совпадало страницами расселения «племен». После Второй мировой войны в Туркменистане усилилась этническая консолидация внутри областей, сформировались
20 [bookmark: bookmark340]Сахатов К. 1928. С. 14, 15.
21 [bookmark: bookmark341]См. Винников Я.Р. 1969. С. 21-25. этнические землячества (Васильева ГП. 1990). Возможно, упреждая разговоры о федеративном устройстве, в советском Туркменистане, никогда не обсуждалась тема ’федерации’ и ’конфедерации’. Даже в исторической литературе эти политико-юридические понятия подменялись научно-популярными: ’союз(ы)’, «племенные объединения», «пережитки племенных объединений», «союзные объединения».
Конечно, модернизация в эпоху НТР была объективно неизбежной, но большевики мечтали провести ее в несколько пятилеток.
«Мы говорим о необходимости приспособления нашей работы к местным условиям, - писал один из идеологов советской модернизации и борьбы с туркменчиликом в ТССР К. Сахатов, - но это ни в какой степени не означает и не может означать необходимость приспособления темпа нашей работы к рутинному темпу старого родового быта. Когда мы говорим о приспособлениях нашей работы к местным условиям - это означает необходимость приспособить формы нашей работы. Что же касается темпа нашей работы, то он в корне разрушительно действует на старую идеологическую надстройку, на старый быт, на старые привычки и навыки и т.д.»[footnoteRef:312]. [312: 	Сахатов К. 1928. С. 15.] 

Отношение местного населения к иноземной модернизации можно было сравнить с многовековым переходом кочевников к оседлости. Этот переход был вынужденным, к оседлости
переходили разорившиеся скотоводы. При этом
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многие считали идеальным для себя вернуться к скотоводству. Так и в процессе социалистической реконструкции, ее первыми активными участниками были беднейшие, а порой и люмпенизированные слои туркменского общества, мечтавшие своим участием в реконструкции занять высокое положение среди соплеменников. Парадокс состоял в том, быть по-настоящему авторитетным руководителем в туркменской среде не зная туркменчилика, не соблюдая хотя бы символически обычаев и традиций предков, было практически невозможно. Поэтому, как и в случае с оседавшими на землю скотоводами, модернизаторы из туркменов в душе желали жить традиционно.
В первое советское время численность бедняков и их доля в социальной структуре росла. Насильственная коллективизация сопровождалась репрессиями против сторонников традиционализма, крупными эмиграциями в Иран и Афганистан, бегством сельчан в города. Все это создавало большевикам солидную электоральную базу. Однако, одно дело вербовать местных сторонников модернизации среди бедняков в аулах, запрещать обычаи и традиции, уничтожать старую родоплеменную элиту, а другое - проводить реальные коренные преобразования в экономике, политике, культуре. Большевики отдавали приоритет социальной реконструкции, которая сама по себе не только не способствовала, а, напротив, мешала модернизации. Были ликвидированы сторонники просвещенного туркменчилика, политически неблагонадежные специалисты, затем - первое поколение, получившие образование в советское время. В ТССР с октября 1937 г. по февраль 1938 г. было репрессировано около 20 тыс. человек, казнено около 8.000. На 1 января 1939 среди заключенных ГУЛАГа насчитывалось 9352 туркмена. Из 275 членов ЦИК ТССР “врагами народа” были объявлены 87, а из 15 членов Президиума ЦИКа ТССР - 12. С обвинением в буржуазном национализме, связях с мифической антисоветской подпольной организацией “Туркмен азатлык”* были репрессированы руководители КПТ, наркоматов ТССР и члены их семей. Объявивший начало «большого терора» Октябрьский (1937) Пленум ЦК ВКП(б) получил неофициальное название «октябрьской революции 1937 г.»23
Частью борьбы с туркменчиликом были кампании против местных «буржуазных националистов». Первая относится в периоду конца 1920-х - начала 1930-х гг, вторая - к концу 1940-х - началу 1950-х гг. Одним из результатов первой кампании стало резкое сокращение, а затем и прекращение начавшегося после 1924 г. бума этнографических и прочих исследовательских экспедиций. Вторая кампания была приостановлена со смертью И.В. Сталина. 23 РГАСПИ, март-апр. 1936, ф.17, ор. 30, д. 102; 19-20 июня 1937, ф. 17, ор. 30, д. 129, 174 лл.
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В бригаде N 4 колхоза «Коммуна», Тахтинский район, Ташаузская область. В.Н. Василов, 1962 Фотоархив ИЭА РАН
Жертвы репрессий были реабилитированы.
Национальная политика в СССР уже в довоенное время базировалась на внешне привлекательном, но внутренне противоречивом постулате о формировании советской национальной культуры, этнической по форме и социалистической (интернациональной) по содержанию. При этом В.И. Сталин полагал, что культура в СССР станет общей: социалистической и по форме и по содержанию. Будет общим и язык (Вопросы ленинизма. 9 изд. С. 426). Только с приходом к власти Ю.В. Андропова ЦК КПСС признал, что коммунисты до сих пор не знают общества в котором живут, что национальные особенности более живучи, чем классовые.
В 1950-60-х гг. была создана в колхозах новая должность заместителя председателя по культуре. На эту должность назначались, как правило, только женщины с высшим и средним специальным образованием. На центральных усадьбах колхозов и совхозов началось массовое строительство сельских клубов и дворцов культуры республики. Широко пропагандировалось внедрение в быт сельского населения городского образа жизни (Оразов А. Доклад).
Обращает на себя внимание, что речь шла именно о внедрении городской культуры в аулы, а
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Детский сад. Колхоз «Правда» Тахтинский район, 11,2 х 7,2 см. Г.А. Аргиропуло. 1962 год. Фотоархив ИЭА РАН
не об автохтонной урбанизации, т.е. переселении туркменов в города, или строительстве городов на базе аулов. Хотя темпы роста городского населения среди туркменов были высокими, советская урбанизация шла за счет роста числа поселков городского типа, часть которых представляла центры районной администрации и управления сельскохозяйственным производством. В промышленных поселках и собственно городах использовался труд преимущественно привозных рабочих, жителей некоренной национальности, беженцев «в теплые края» от насильственной коллективизации, голода в России и в Украине. Большевики не препятствовали этим переселениям, ибо они помогали интернационализации жизни окраин, количественно дополняя проект «25- ти тысячников», по которому рабочие России должны приехать и помочь дайханам Средней Азии строить социализм.
Переселенцы приезжали в поселения возникшими как городские и еще с царского времени ставшими сравнительно закрытой нишей проживания нетуркменов, среди которых сначала политически, азатем и демографически стали доминировать русские. Такого рода поселения не были притягательными для сельских туркменов, были для них культурно чуждой средой.
В конце жизни И. Сталина, в 1951 г. был дан сигнал к возрождению отечественной этнографии, основной задачей которой стало «изучение формирования новых
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Школа в поселке Кырк- Кую. Тахтинский район. 10,9 х 8,1 см. Г.А. Аргиропуло. 1962 год. Фотоархив ИЭА РАН
социалистических наций» и активная борьба с пережитками докапиталистических формаций. Эта задача была поставлена перед этнографами СССР С.П. Толстовым24, бывшим в фаворе у И. Сталина. Его всемирно известная монография «Древний Хорезм» укрепила И. Сталина в решении реализовать проект Петра I о соединении Амударьи с Каспийским морем, и выразилось в проекте строительства Каракумского канала по старому руслу Узбоя.
Какими бы политическими целями не руководствовались коммунисты, решение о возрождение этнографии в национальных республиках способствовало возрождению знаний о прошлом, росту кадрового научного потенциала республик, выпуску книг и статей, собранию уникальных коллекций по различным отраслям национальной культуры, государственному финансированию исследований.
Страна, как и вся Средняя Азия, не только в дореволюционную эпоху, но и долгое время в советское время представляла собой гигантский историко-этнографический заповедник, изрядно обветшавший музей под открытым небом. В Институте истории АН ТССР в 1958 г. был открыт сектор этнографии под руководством московского исследователя Г.П. Васильевой. В учрежденных после войны национальной Академии наук ТССР,
24 Толстов С.П. Основные проблемы и очередные задачи современной этнографии // СЭ. 1951. N 2. С. 221.

республиканском университете исследовались самые различные аспекты туркменской культуры, этногенез и этническая история, антропология, хозяйственно-культурные типы, система родства, типы семей и многое другое. АН СССР ежегодно проводились маршрутные этнографические экспедиции в аулы.
В конце 1970-х - начале 80-х гг., в свете новой концепции ЦК КПСС о формировании в СССР новой исторической общности людей («советский народ») одним из основных направлений работы Института этнографии АН СССР в Москве, курировавшего соответствующие институты в национальных республиках стала тема «Новое и традиционное в быту сельской семьи народов Средней Азии». Этнологи должны были помочь партии и правительству ответить на политический вопрос: каково место традиционализма в Средней Азии и в чем причина его живучести?
В самом деле, несмотря на радикальные методы преобразований, туркменчилик не сдавал своих позиций, он замыкался, приспосабливался, сопротивлялся. Например, основные группировки повстанцев («басмачей») были разбиты и рассеяны после крупных военных операций в начале 1930-х гг., но вооруженное сопротивление, то тут, то там сохранялось до 1941 г. Соответственно законам гражданской войны в это время, а также в годы войны (1941-1945 гг.) всех, кто за старое, считали врагом народа. Традиционализм и антисоветизм продолжали оставаться синонимами[footnoteRef:313]. [313:  Поляков С.П. 2004. С. 139.] 

Туркменская культура сохранялась, была устойчива к попыткам ее трансформировать по целому ряду причин. Это была система сложившихся веками способов адаптации человека к определенным, специфическим условиям климата, хозяйства, экологии. Главное препятствие состояло в том, что по-настоящему в модернизации национальных культур не было интереса. Сторонники туркменчилика видели в ней опасность разрушения этих ценностей, его противники не без оснований опасались, что развитие ведет к самостоятельности, а самостоятельность укрепляет чувство национальной гордости, с высоты которой любые достижения республики расцениваются как достижения титульной нации, а не ее «старшего брата». В результате внешнего управления в республике возникала патовая ситуация, когда все, что предпринималось и не предпринималось советской властью, оценивалось местным населением сквозь ценности туркменчилика негативно. С одной стороны, модернизация
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Начало занятий в средней школе. Поселок Чагалы. Г.А. Аргиропуло, 1969 год. Фотоархив ИЭА РАН
разрушала местные культуры, с другой - ее медленные темпы оставляли национальные окраины в статусе колоний, в чем коммунистов СССР не уставали упрекать на Западе.
Примечательно, что, как только в 1984 г. было опубликовано исследование профессора МГУ
[bookmark: bookmark342]С.П. Полякова, одним из главных итогов которого стало заключение о том, что традиционализм в Средней Азии до сих пор занимает фактически доминирующее положение в повседневной жизни большинства коренных жителей, его рукопись в недельные сроки перевели и издали в Нью-Йорке, и только через пять лет опубликовали в СССР. Причем в СССР это было сделано ограниченным тиражом в 1000 экз., да и то благодаря друзьям автора в аппарате ЦК КПСС. В широкую продажу книга не поступала (См.: Поляков С.П. 2004).
Форсированные преобразования во всех сферах жизни страны негативно сказались на сохранении традиционной культуры. Но попытки советской власти запретить калым, наказывать в уголовном порядке за сверхранние браки (до наступления половой зрелости девушек), за обычай гайтарма (возвращение невесты в родительскую семью до полной выплаты калыма)
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В прошлом считалось позорным для мужчины, если его жена или даже родственница работали в поле (Овезбердыев К. 1962. С. 155). Фото наизвестного автора. Теджен, 1955 год
носили кампанейный характер. Отменить указами «сверху» уклад жизни расширенной семьи-клана в короткие сроки было невозможно. Более того, в военное и послевоенное время советским правительством были приняты указы и постановления, поощряющие многодетность, в частности, женщины, имеющие пять и более детей, получали повышенные денежные пособия, социальные льготы, звание «Мать- героиня».
Я.Р. Винников писал: «В семьях, состоящих их трех поколений, а таких семей, как отмечалось выше, насчитывается от 20 до 40 процентов (речь идет о малой патриархальной семье, состоявшей из супругов, их несовершеннолетних детей и одного из родителей супругов - Ш.К.), новые взаимоотношения складываются труднее. В этой группе еще немало семей, в которых старшее и наиболее отсталое в культурном отношении поколение, не освободившееся от прежних понятий, традиций и религиозных предрассудков, пытается законсервировать унаследованные от прошлого быта семейные
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Слушательницы курсов механизаторов-водителей хлопкоуборочных машин при Чарджоуском отделении «Туркменсельхозтехники» 23,7 х 14,9 см. Фотоархив ИЭА РАН

порядки, старые обычаи и обряды. Авторитет стариков и старух в семейных делах пошатнулся, однако традиционный уклад быта в основном из-за нежелания обидеть старших разрушается с трудом». Тот же автор отмечает сохранение института старейшин (аксакальства). «Если в прошлом, - пишет Я. Р. Винников, - общественное мнение складывалось и распространялось в основном под влиянием родоплеменной знати, аксакалов, старшин племенных подразделений, то в 1960-х годах - через стариков, которые якобы “идут в ногу с передовиками колхозного производства”26.
Конечно, ценностные ориентации туркменов с годами менялись, что можно видеть по снижению рождаемости и отказа иметь детей «сколько Аллах пошлет». Клановая жизнь от этого не становилась метафорой. Большее значение, чем прежде стал играть обычай породнения семей путем выгодных браков детей и образования кланов, главы и члены которых не обязательно близкие родственники, но занимают высокие позиции в государстве. Происходила адаптация традиционной семьи к новым условиям, к жизни города, к которому примыкали аулы. Такие семьи через формирование широких родственных связей меняли городскую среду, создавая моральную атмосферу доминирования семейных кланов, а не законов. Центральным звеном структуры новой «клановой семьи» условно оставался «патриарх», но не обязательно преклонного возраста, не основатель клана, но его кормилец, с которым социально-экономически связаны все остальные члены родственного коллектива.
В отличие от кланов нового и тем более средневекового времени, семейные кланы в Туркменистане XX в. не представляют собой кровнородственных объединений, при их формировании принцип родства отходит на второй план перед социальным положением родственников брачующихся. Поэтому клановые группировки на этом этапе развития этноса классифицируются по районно-областному признаку: кизиларватские, ахалские, каахкинские, марыйские, чарджоуские, балканские и др. Аналогично этому сама этническая нация туркменов состоит не из племен, а крупных землячеств («народностей»).
После того, как накануне горбачевской перестройки прекратились экспедиции в
26 Винников Я.Р. 1969.
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Приезд автолавки. Ильялинский район. Г.А. Аргиропуло. 1962 год 12,5 х 7,5 см. Фотоархив ИЭА РАН
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Чтение газеты в сельской библиотеке с информацией о назначении Л. И. Брежнева генеральным секретарем ЦК КПСС
Школа в поселке Кырк-Кую. На стене с местами облезлой штукатуркой - газета с «Кодексом строителя коммунизма». Тахтинский район, Ташаузская область 11,1 х 7,9 см. Г.А. Аргиропуло. 1962 Фотоархив ИЭА РАН
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Кинотеатр в центре г. Ташауз, ТССР. Г.А. Аргиропуло.
1962 год. Фотоархив ИЭА РАН
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Туркменистан, Г.П. Васильева решила подвести итог своим исследованиям и накануне роспуска СССР защитила докторскую диссертацию, где она вынесла вердикт результатам этнического развития туркменов за советское время. Что касается вопроса консолидации туркменской нации то, - говорила Г.П. Васильева в своем выступлении на защите диссертации, - вероятно, правильнее было бы говорить о начальном, а не первом этапе, т.е. я не выделяю других этапов. Полагаю, как показывают мои полевые материалы и литература, что о (единой) туркменской нации можно говорить уже в послевоенное время. Ее развитие продолжается и в последующие десятилетия. Правда, в последние годы, как во многих других республиках, наблюдается, как вы знаете, некоторые отступления от общего развития, своего рода регресс: снова оживился в районах расселения прежних крупных племен интерес к «своему» племенному происхождению, какое-то «свое» самосознание («я теке», «я йомут» и и др.), «свои» локальные и племенные обычаи, некоторое обособление. Вместе с тем, я думаю, это не является свидетельством незрелости туркменской нации, которая существует как вполне сложившаяся единица, а скорее причиной общего оживления националистических тенденций в Союзе, может быть причина в том, что образование и развитие нации произошло за сравнительно короткий период» (Васильева Г.П. Москва, 1990 г).
Основным признаком начального этапа сформировавшейся туркменской нации Г.П. Васильева считала завершение консолидации малочисленных этнических групп вокруг крупных этно-территориальных общностей, смену субэтнического самосознания на земляческое при параллельном сохранении и даже усилении напряженности между крупными племенными группами. Эти положения Г.П. Васильевой позднее были подтверждены социологическими исследованиями.
Согласно опросам 1991 г., для туркменов остается характерным: разделение по родоплеменным и местническим признакам (с этим были согласны 56,0 процентов опрошенных). Подавляющее большинство (88 процентов) респондентов знали, к какому именно туркменскому роду и племени они принадлежат; 57 процентов признали, что их племя, по определенным качествам, превосходит остальных туркмен. Лишь 12 процентов считали, что в знании своей родословной “нет необходимости”. Специальные опросы среди студенческой молодежи показали важность племенной принадлежности вообще (40 процентов) и для вступления в брак в особенности (68 процентов). По данным опроса, проведенного среди жителей этрапов пос. Геоктепе И Г. Керки (ныне Атамурат - имя отца первого президента С.А. Ниязова), 25 процентов считали, что принадлежность к субэтнической группе сказывается при устройстве на работу, а также на карьере (30 процентов) и на выборе брачного партнера (до 50 процентов)[footnoteRef:314]. [314: 	См.: Мухамметбердыев О.Б. Национальное самосознание.
M. 1992. С.117-118.] 

Обозначив начальный этап сформировавшейся нации, Г.П. Васильева продолжала поиски конкретных признаков, на которых можно было бы отследить возможность исчезновения трайбализма. Она обнаруживает симптомы влияния культуры туркменов-теке на соседние субэтносы. В частности, отмечая сохраняющееся многообразие этнотерриториальных комплексов женских украшений у туркменов, она на конкретном материале показала тенденцию популярности текинских изделий у восточных йомудов-атабайцев, граничащих с теке, у сарыков, алиили, анаули, менхинли, мурчали, салыров, части эрсари и геокленов[footnoteRef:315]. Впрочем, такого рода заимствования берут свое начало еще с эпохи позднесредневековой оккупации текинцами Южного Туркменистана. [315: 	Васильева Г.П. 2001. С. 101-102, 115 и др.] 

Постсоветский период независимого развития туркменского общества показал, что трайбализм как конкуренция местных культур является не рецидивом прошлого, не результатом политики внешнего управления по принципу «разделяй и властвуй», а сложным и малоисследованным механизмом народообразования внутри этнической нации. Его действие обуславливает сотрудничество этносов, ассимиляцию, инкорпорацию, локальную консолидацию, филиацию новых образований и кланово-земляческих союзов с целью противостоять гегемонии другой части этнической нации.
После роспуска СССР началось возвращение к туркменчилику и реконструкции нации по некой модифицированной традиционной схеме, с учетом негативного советского опыта и сложившихся после 1991 г. реалий. Как показал небольшой постсоветский период, такого рода реанимация привела к открытому возрождению деления общества на племенные землячества, трайбализму, гегемонизму президентского племени ахалтеке. Туркменчилик, ныне все более развивающийся в форме текечилика, - ахиллесова пята политического устройства в современном Туркменистане[footnoteRef:316]. [316: 	Вопросы ретрадиционализации в постсоветском Туркменистане подробно освещены нами в специальной монографии (Кадыров Ш. Нация племен. M., 2003).] 

Традиционализм стал частью политической программы национального «Возрождения»
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Водитель грузовика в рабочей кепке. Г.А. Аргиропуло. 1954 год. 10,9 х 7,9 см.
Фотоархив ИЭА РАН
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Рядом с личным автомобилем и в «сталинской» фуражке.
Советская элита в туркменском ауле - председатели колхозов и совхозов, бригадиры, сельская интеллигенция. Сочетание цифр на номерном знаке личного автомобиля - привычный признак привилигированного положения ее хозяина в районе, области, городе. 11,4 х 7,9 см. Фотоархив ИЭА РАН
(«Галкыныш»). Были сняты почти все запреты на народные традиции и обычаи. Хотя, следует заметить, что полной реставрации в этой области не произошло. В частности, в Уголовном кодексе сохранены статьи, карающие за похищение женщины, кровную месть, принуждение женщины к вступлению в брак или воспрепятствование вступлению в брак, принуждение к браку до наступления совершеннолетия.
В школах Туркменистана введено обязательное изучение Корана, затем смягченное предметом «История религий». Не только в городах, но и в каждом крупном сельском поселении появилась своя мечеть. Грандиозные комплексы исламской архитектуры воздвигнуты в Ашхабаде и его окрестностях. В сотни раз увеличилось количество мечетей. Но при этом был учтен не только «свой», советский опыт скрытого противопоставления традиционализма исламу, но и опыт М. Каддафи в Ливии, который написал «Зеленую книгу», поставив ее выше Корана.
Спустя 10 лет после роспуска СССР, в 2001 г. туркменам была предложена книга “Рухнама” («Книга о духе»), под авторством первого президента С. Ниязова - Туркменбаши (1940-2006), ранее первого секретаря ЦК Компартии Туркменистана. В этой книге, ставшей предметом школьных программ и вступительных экзаменов в вузы, идеализируется средневековое прошлое, обосновывается полезность культурного изоляционизма и национальная исключительность туркменов. В первой Конституции Туркменистана (май 1992 г.) появились две экзотические статьи. Одна запрещала нетуркменам баллотироваться на пост президента, а вторая предусматривала наказания за несоблюдение национальной морали, обычаев-традиций предков. В последующем от этих одиозных статей властям пришлось отказаться, но на практике они продолжают действовать. В государстве созданы советы, контролирующие соблюдение традиционной морали. Согласно последним изменениям в Уголовном кодексе республики, отменены наказания за многоженство (точнее, сожительство с несколькими женщинами) и за калым - куплю-продажу невесты.
Необъявленная идеология пантуркменизма базируется на опыте политической риторики пантюркизма (огузчилика). Президент Туркменистана-туркменбаши утверждал, что туркмены первыми в мире изобрели колесо и стали плавить руду, изобрели первые чертежи компьютера (!?). В Турции много десятилетий ранее утверждали, что древние тюрки первыми в мире сшили пиджак, штаны и ввели в моду носовые платки. Турецкие историки, спекулируя на сходстве некоторых общих слов шумеров и тюрков, считают тюрков родоначальниками цивилизации в Передней Азии[footnoteRef:317]. [317: 	Об этом подробнее см.: Д.Е. Еремеев. 1971. С. 21-24.] 

На первых порах отсутствие стройной концепции трайбализма компенсировалось новой символикой (герб, флаг). Такая робость была остаточным следствием синдрома его осуждения в советское время. Но постепенно трайбализм стал важнейшим компонентом в философии авторитаризма. Руководство страны не отказалось от строительства единой и неделимой нации, от унитарной государственности, но, в отличие от советского времени, положило в основу этого строительства концепцию соединения советского опыта управления с политической культурой туркменчилика.
Суть новой философии проста: пока существуют «племена», будет существовать угроза сепаратизма и необходимость в монократическом правлении. В данном контексте трайбализм - это не столько исторически закономерное, сколько политически задаваемое состояние туркменского общества. Власть одновременно и борется против него, и его культивирует, подменяя понятие «общество» словосочетанием «племена-братья».
Центральное место в книге «Рухнама» занимает ее третья часть, озаглавленная «Туркменская нация». Предполагается, что каждый этнос имеет племя-прародителя. Книга изобилует призывами «возвратиться» к одному чистому племени - добиться интеграции современных субэтнических групп в единую нацию, в одно суперплемя. Только в этом случае можно будет говорить об окончательном построении национального государства, о завершении создания не страшащейся внешних и внутренних угроз нации туркменов. Национальное государство строится ради новой нации. Поскольку процесс национального строительства еще не завершен, и ее, и государство приходится создавать параллельно. На что же должно опираться собрание туркменских народов в этом процессе?
Ответ вынесен в заглавие книги: на Дух. По- туркменски «Рухнаме» буквально означает: «Что есть Дух». Туркменбаши - источник духа нации, ее духовный отец; как дух, он будет править Туркменистаном и после своей смерти. «Дух объединяет людей и формирует их в нацию», «дух движет жизнью, а не материя». Построить национальное государство туркменам можно, только подчинившись человеку, обеспечивающему и воплощающему будущее единство, - президенту- туркменбаши.
Туркменский дух чист до прозрачности, потому неуловим и не может быть предметом критики. Это абсолютная ценность. Дух редуцируется в запах, станет уловим и уязвим, если в него проникнут нетуркменские примеси. Поэтому главное условие сохранения чистоты туркменского духа - защитить туркменов от внешнего влияния, в том числе и с помощью статуса нейтральной страны. Внешние контакты туркменских народностей, расселенных по периметру страны и потому имеющих прямые выходы на Иран, Азербайджан, Россию, Казахстан, Узбекистан и Афганистан, могли бы привести к росту их значимости, а значит, остановить гегемонию правящего столичного землячества.
[bookmark: bookmark343][bookmark: bookmark344][bookmark: bookmark345]ПАТОВАЯ СИТУАЦИЯ В НАУКЕ
Современная этнология в Туркменистане уже давно находится в полосе затяжного застоя. Кризис туркменской этнографии связан с ее уклоном в идеализацию древности, с обращением к изучению легендарного, иррационального, генетического, автохтонного, вечного. Главным направлением исследований стали эпоха древних народов, привнесение в этнографию вопросов об расовом составе туркменов и их древней автохтонности. Все дотуркменское в древнем Туркменистане становится туркменским, а все нетуркменское в этнической истории туркменов рассматривалось как несчастный случай, удар по нравственности и морали туркменчилика. Вместе с осуждением новаций в узком смысле советского влияния отвергается роль новаций как стимулятора этнокультурного развития.
С одной стороны, местные ученые хотят, но не могут изучать древности, ибо это сфера не этнологов, а археологов, палеолингвистов и палеоантропологов. С другой - они могут, но не хотят изучать легко доступную повседневность, возможно, считая:
[bookmark: bookmark346](а)	действительность в закрытом обществе не меняется и потому нет необходимости изучать очевидное и понятное с детства;
[bookmark: bookmark347](б)	если действительность меняется, то в желательном направлении, под влиянием саморазвития традиций, ассимиляции и интеграции внутри национального сообщества туркменских этносов, поглощения мелких групп крупными, формирования землячеств и т.п. и, что особенно важно, распространения культурного и прочего влияния на остальные группы народа-гегемона;
[bookmark: bookmark348](в)	действительность насыщена новациями, которые не могут стать этническими традициями и поэтому не являются объектом исследования этнографии.
Отдельные туркменские этнологи считают, что туркмены якобы состоят из двух больших групп: “чистых” (оригинальных) и “типичных” (смешанных), сформировавшихся в средневековую эпоху. Главная тенденция якобы такова, что туркмены возвращаются к своей первознанности, к своей оригинальности и самобытности. Однако палеоантропологические исследования показали, что оригинальных (древне-автохтонных) с течением времени всегда становится численно меньше, этносы постоянно обновляются. Поэтому большая часть древней туркменской нации, да и не только туркменской, а большинства народов мира являются продуктами смешения различных культур, образующих оригинальную, своеобразную и всегда в чем-то неповторимую комбинацию новой этнической культуры.
Разговоры об «этнической чистоте нации» ненаучны. Это область темных политических пристрастий. Такая политика, с одной стороны, учитывает необходимость численного расширению электората, но с другой, закулисной, ведет к самосокращение своей группы, чтобы не делиться даже с соплеменниками привилегиями власти. Опубликованная Wikileaks закрытая переписка официальных лиц Туркменистана о том, что кое- кто в руководстве этой страны считает «чистыми» (читай - достойными хорошей жизни) туркменами лишь некоторую часть текинцев, служит тому лишним подтверждением.
Что же ждет туркменов, сохраняться ли они в будущем? И да, и нет. С одной стороны, модернизация неизбежна, а значит и изменения традиционной культуры. В музее хорошо, но жить в нем не станешь. С другой - этносы приспосабливаются к новым (благополучным или неблагополучным) условиям, одновременно приспосабливая эти условия к своим уникальным культурным ценностям. Чем больше люди будут видеть в этих ценностях способ выживания, существования и процветания, тем больше оснований верить в «мирный исход» культурной трансформации туркменской нации.
Создание крепкой, долговечной туркменской нации не есть добровольный самоприговор йомудов, эрсари, геокленов и др. принести себя в жертву ахалтекинцам Ашхабада. Это соглашения этносов развиваться вместе «оставаясь при своих». Утрата структуры «союза» - противоречит сути национальной идеи. Такие нации существуют до поры до времени, в конечном счете, распадаясь на новые государства.
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Туркмен-емрели. Мальчики из дома Мереда Гаипова. Колхоз «Коммуна», Ильялинский район. Г. А. Аргиропуло. 1962 год. 7,5 х 11,5 см. 8, 3 х 11, 4 см. Фотоархив © ИЭА РАН
[image: ]
Туркмены емрели Мальчики.
Колхоз «Коммуна» Ильялинский район. 8,3 х 11,5 см. Г.А. Аргиропуло. 1962 ГОД. Фотоархив © ИЭА РАН
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Горожане. Фото Г.А.  Аргиропуло Ташауз.
1962 год. Фотоархив © ИЭА РАН. 7,6x11,6 см
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Фото из домашнего архива Г.П. Васильевой. 1930-е годы. Предположительно из коллекции © А.
Пясковского. На обороте запись: «Кинопробы». В 1926 г., после учреждения студии «Туркменфильм», еще не вставшее на ноги фотодело, теряет монополию документировать реальность, его обгоняет кинематограф и. в первую очередь, кинохроника. Большое число фотопубликаций в главном краеведческом журнале «Туркменоведение» было кадрами из киносъемок. Публикуемое фото, вероятно, причастно к съемкам неизвестного нам художественного (короткометражного, немого) фильма и интересно тем, что представляет созданный авторами фильма искусственный, манящий таинством властной неприступности образ красавицы- туркменки. Современница Марлен Дитрих и Гретты Гарбо, предвестница Мерлин Монро и Софи Лорен, такая красавица могла бы занять достойное место и на обложке современных журналов высокой моды. В правом нижнем углу, найденный в интернете, современный аналог туркменской красавиицы, без ретуши и грима.
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В Словаре свыше 700 терминов, которые, конечно же, далеко не полностью охватывают и отражают культурный и естественный мир туркменов. Это лишь попытка продемонстрировать как работа в этом направлении могла бы строиться.
Термины расположены по темам, а внутри тем в алфавитном порядке. Редуцированным шрифтом показана библиография темы.
В Словаре используется туркменский советский алфавит-кириллица. В нем нет звука и буквы Ь (мягкий знак), допускается написание ЖЫ и ШЫ, буквосочетание ДЖ заменяется буквой Ж, а кроме этого используются еще 4 специальные буквы, а именно: кроме буквы У используется буква Y, которая произносится близко к звуку буквосочетания УЮ, кроме буквы Н используется буква Н, - близкое к звуку букв НГ, вместо буквы Ё используется буква 0, а кроме буквы Э используется также буква Э (дотюркский фонетический субстрат). Напомним только, что в русском звучании туркменское Г нередко переходит в русское К; вместо туркменского Е слово может произносится через русское А, вместо русского X в туркменском прочтении может стоять буква Г и т.п.
Словарь адресован знающим русский язык и поэтому было бы правильным называть слова так, какими их знают русскоговорящие читатели, а затем пояснять их смысл. Вместе с тем, с этимологической точки зрения будет точнее показывать звучание слова на туркменской языке, чтобы правильнее определить его принадлежность к тому или иному гнезду - семейству слов.
Основные этнографические лексемы у туркмен родственны лексемам соседних с ними народов: таджиков, узбеков, киргизам, казахам. Например, такие слова как: поссун (шуба), штаны, рубашка, сито, чапады, катлама, куймак, халат (дон), плов, еда, пшеница, просо, манлай, казан, кепкир, юрт, гараой, чалма, камзол, нас, боурсаки, нон, чорба, вода и мн.др. являются общепринятым в регионе, и свидетельствуют о культурном родстве народов. Вместе с тем, языки (диалекты, говоры) туркменских народов сохраняют и фонетическое, и лексическое своеобразие подтверждая, что туркменская нация имеет свои культурные источники возникновения, формирования и развития.
Дом в доме не уместится, а народ в народе всегда свое место найдет (туркменская поговорка)
[bookmark: bookmark349][bookmark: bookmark350][bookmark: bookmark351]ЭТНИЧЕСКАЯ ИСТОРИЯ
АБДАЛ - имя древнейшего народа, позднее вошедшего в состав човдурской конфедерации (эсен- или). Этимологически связаны с эфталитами («белыми гуннами», IV-VI вв.) которых древние греки называли также абдел. хафт-эль - «семь племен». Первопредком считали человека по имениТюрк. Вараб. историч. литературе-тюрки, в армянских источниках - кушане. Отмечены в горах Мазендарана (Иран). В настоящее время живут в Дашогузском велаяте Туркменистана (бывш. Калининский и Болдумсазский районы), а также в составе ставропольских туркменов в России. В иран. яз. abda - “магический, чудесный”. По другой версии, абд - арабизм, абдал форма его множественного числа - «святые, благочистивые люди». У Махтумкули
· [bookmark: bookmark352]«нищий», скиталец» (2008. С. 334). В диалектах русского языка подвергся семантическому переосмыслению и трактуется как «плут, обманщик» (Гаврилова Т.П. 1981. С. 15). В мифологии аварцев, цахуров, даргинцев, лакцев авдал бог охоты, покровитель туров, диких коз. У грузинов, возможно, дали. Абдаляр название г. Лачин в Азербайджане до 1926. У татаров, казахов - “лицо, совершающее обрезание”. Также - одно из прозвищ цыган в Средней Азии. «Обманщик», (вост. рус. - В. Даль; БЭС, 2000). См. Мифы народов, Т. 1, 1980. Георги И. Г. Описание, 1796, Ч. 2, С. 18, 40. Троицкая А. Л. Abdoltilli - арго цеха, 1948, т. 5; Джикиев А. ИКНТ. 2000.
АВАРЫ - древний народ на территории Туркменистана (не путать с аварами Кавказа). Авары - в запад, источниках. В рус. источниках - обры. В кит. источниках - жужани. Самоназвание
· [bookmark: bookmark353]обар. Были вытеснены народами первого Тюркского каганата в Европу (VI в.). Остатки потомков древних аваров в Туркменистане, предположительно, - народ ава. (ИКНТ. 2000.)
АФШАР - см. Овшар.
АГАЧ-ЭРИ - название древней народности, объединявшая огузов, уйгуров, кыпчаков, гарлуков, халачей. Жили в лесах, что отразилось в этнониме («лесные люди», агач - дерево). Переселились в Закавказье и М. Азию, что отражено в топонимике этих регионов. Джикиев А. ТСЭ, Т 1. 1974. С. 47.
АЙМАК - в туркм. яз. отсутствует как понятие “племя” (Севортян Э.В. 1974. С. 134). Специфическая составная («племя») этнической общности (народа), живущая в определенном регионе и имеющая свою структуру управления. В туркме. яз. - аймаки - народность. Вытеснены из восточного Туркменистана туркменами-эрсари в Афганистан. См. Винников Я.Р. 1962. С. 40.
АЛАША - исконно, крупный род у сарыков Мургаба. Ныне алашинцы считают себя чуть ли ни “чистокровными” текинцами.
АЛИ-ЭЛИ, АЛИ-ИЛИ - туркм. народ. В XVI в. ушли с Узбоя на юг, поселились в Юж. Туркмении- в Атеке, Мерве, Ахале. Жили рядом стуркменами- нохурли* на р. Сумбаре и в горах Хасардаг к сев.- востоку от Каракала. В XVII в. продвинулись на восток, вдоль Копетдага расселившись по вост, границе Ахальского оазиса. В нач. XVII в., до появления в Ахале туркменов-теке, жили между Геокдепе и соврем. Ашхабадом, ок. Янкала, Хурманда, Келеджара и в окрест. Ашхабада. И сейчас рядом с аулом Келеджар находится старое кладбище, али-элинский мазар, где похоронен Хидыргулы Сердар али-элинский. После смерти Надир-шаха в предгорьях южной Туркмении (в нач. II пол. XVIII в.) началось наступление туркменов-теке. В нач. XIX в. эта борьба закончилась выселением туркменов: али-эли, мехин-или, имр-или, карадаш-или (см. Эль, Иль) и др. из Ахала в Атек, под власть хана Дерегеза. Аксакалы али-эли Юсуф-шейх, Нияз Мухаммед Он-Беги и Менгли-Кули-хан, попросили хив. хана избавить их от иранского ига. Тот «удовлетворил» их просьбу: разгромил крепости Атекского оазиса и поселил али- элинцев в Хиве, с туркменами-гёкленами и имрели в окрест, креп. Булдумсаз в низовьях канала Клыч-Нияз-бая (1869). Али-элинцы, не желая платить контрибуцию, в 1873 в числе более 600 киб. возвратились в вост, часть Атека*, кот. в это время была мало заселена. Они заняли аулы Хосроу, Мамедораз, Коушут, Даргана, Ходжакала, Пештак и обязались платить дерегезскому хану Аллаяру 1/10 часть
урожая. Но вскоре хан пожелал, чтобы часть али-элинцев ушла с Атека в Иран. Не желая переселяться, али-элинцы ушли в 1876 в Каахка, провели там ручей Лаин, построили в 1876 крепость, внутри и по окраинам кот. жило 663 хозяйств. Народ али-эли до наст. вр. живет в этом районе. См. Атаев К. 1965. С.29-34.
АРАБАМИ, АРАВАЧИ - туркменская народность, этногенетически близка к човдурам. Название происходит, предположительно от профессиональной группы «тележников» - изготовителей арбы - двухколесной телеги. В огузском яз. - “телега” переводилась как «канклы». Этот этноним также встречается в списках средневековых историков. ТСЭ. 1974. Т. 1.
АСЫЛ - происхождение (этническое), корни человека, его первооснова, настоящность, подлинность, действительность происхождения.
АСТРАХАНСКИЕ ТУРКМЕНЫ - переселенцы с 1811 г. из Туркменистана (5900 семей), этнические группы из состава конфедерации эсенили (човдуры, игдыры, абдалы), также эрсари. Основная их масса поселилась в Ставрополье. Утратили часть туркменские традиции. У них отсутствует ковроделие, кошмоваляние, тамдыры для выпечки хлеба, питаются сидя за столом, забывается искусство бахши. См. Джикиев А. ИКНТ. 2000. с. 50; Бегджанов А. 1993.
АТА(-ЛАР) - рус. “атинцы", туркмены-ата, «священное» (овлят) туркменское племя. Единственная овлятская группировка туркменов, носящая тюркское название. По сообщениям информаторов, некогда численность туркменов- ата составляла 40 тыс. человек (район Турткуля, Каракалпакия). Этноним отсутствует у других мусульманских народов. Туркмены-ата считали себя наиболее уважаемыми среди других туркменских овлядских «племен», ссылаясь на смысл своего этнонима (ата - “отец”). В их составе имеются также группы овлядов ших и ходжа, считающие себя туркменами- ата. Внутри народа ата наиболее уважаемой племенной группой считаются нур-ата (по имени сына Чильмамеда - первопредка ата). Большинство нур-ата проживало в Турткуле. Самая крупная группа внутри нур-ата имеет этноним кель, самая малочисленная - тинки. Согласно легендам, записанным Г.П. Васильевой, туркмены-ата считают своим первопредком Чильмамеда (Чильмамедкумы - северо-западная часть Каракумов). Жили на Гургене и Балханах. Враждовали с йомудами вплоть до 1917 г. Были переселены хивинским ханом с юго-западного Туркменистана 300 -350 лет назад на Амударью. Потомки Убак- ата (сына Чильмамеда) остались на Гургене. В район Дарганата переселились два других сына Омар-ата и Нурата. Часть Омар-ата ныне живут в Каракалпакии (Ходжайли, Дортгуль, Бируни). Переселенцы на Амударью жили в Дейнауском районе под контролем Бухарского эмира. Затем перешли под влияние хивинского хана, который дал им земли в районе Турткуля. В 1930-х гг. они возвратились в Дарганата, где ранее жили туркмены-сакары. Ата живут также в Серахсе, Сакарчага, Теджене, Кизиларвате, Байрамали, Мары, Ашхабаде. Представители ата считаются почетными гостями у йомудов и туркменов- теке. Если на той приглашен туркмен-ата, то ему поручали открывать коллективную трапезу. Составлено по данным дневников Г.П.Васильевой. 1948. См. также: ГӨЗЛИ.
БАЛЫКЧЫ - букв, “рыбаки”. Этническая группа в составе ушаков у туркменов-йомудов, а также в составе племени гунеш народа эрсари.
БАЯНДЫР, БАЯНДУР, БАЙЫНДЫР - народ монг. происхождения. Проникли на терр. Ср. Аз. вместе с гуннами в IV-VII вв. В X в. - прииртышские кимаки в составе огузов. Играли главную роль в Кимакском каганате. В Киевской Руси берендеи. Баяндыры-баяты вместе с ими- эймюрами были в составе Уйгурского каганата, распавшегося в 840 г. (Савинов Д.Г. 1992. С. 28). Упомянуты в списке племён XI в. М. Кашгари*. В том же XI в. в основном эмигрировали в М. Азию, Ирак, Сирию, Кавказ. Основная, наряду с кайи*, военная группировка туркмен- огузов. Согласно «Книге моего деда Коркута»*, объединяли племена чаундур, чепни, салыр, эймюр, алаюндлу, уракир, игдир, бюкдюр, йавак и кынык. Численность в сер. XV в. ок. 0,5 млн. чел. (84 тыс. киб.). Сыграли важную роль в возвышении династии Узун Хасана (14531478), осн. в конце 1460-х в р-не Диярбекира (Турция) гос. Ак-Коюнлы. Участники захвата Армении, Азербайджана, Ирака и Зап. Ирана. Столица г. Тебриз (Иран). На баяндыров рассчитывали послы Венецианской республики (Иосафат Барбарос, Катерино Зено и Амвросий Контарини), искавшие помощи у Узун Хасана в борьбе с турками-османами. Разбиты в 1473 армией османских туркменов. В последующем ослаблены войнами с Сефевидами. Баяндыр - уездный центр в провинции Измир в Турции. В Туркменистане названия родовых подразделений в составе племён эрсари*, гёоклен*, чандыр. В наст. вр. в Северном Туркменистане, в Куняургенчском районе имеется село Байяндырой, а в Каракалинском районе - источник (чешме) под названием Багандар.
БАЯТ- в древнетюркском языке Бог. Возможно, связано с древнеиранским вад, вада, парфянским вад - бог, господин (Мамедов Н.Х., Мамедов И.Т. 1987. С. 25). Название старейшей туркменской народности. Состоит из двух племен: каи и
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баят, из которых старшим считается каи (гаи). В раннеогузский период баяты занимали ведущее положение в огузо-туркменской конфедерации (илбаши кайи-баят). Согласно туркменским легендам, народность баят в составе туркменской нации происходит от старшего сына Огуз-хана по имени Гюн-хан, имевшего сыновей Каи и Баят. Они же считаются родоначальниками всех туркменов («туркмен иль баши»). Из рода баят племени канглы (каи) происходила мать Султан-Мухаммед-Хорезм- шаха. В XVI в. баяты продолжали играть видную роль, составляя население городов. Из их числа при Сефевидах вышли правители Нишапура и Себзевара (Очерки, 1954. с. 186). Некогда многочисленное, упоминаемое в списках М. Кашгарского (XI в.), Рашид-эд-дина (XIV вв.), Абульгази (XVIII в.), в первой четверти XX в. баяты жили небольшими группами в Чарджоуском (4000 человек), в Дейнауском, Фарабском, Сакарском, Ходжамбасском, Бурдалыкском районах Туркменистана, входивших до образования ТССР в состав Бухарского ханства, где подверглись сильному культурному влиянию узбеков. (Наразым, Каракуль), в Алатском и Каракольском районах Бахарской области Узбекистана. В 1926 г. в ТССР они занимали 11 аулов, 10,460 человек). См. Винников Я.Р. 1962. С. 56-58.
БАХАР, БАХАРЛЫ - народ огузского происхождения, основатель государства на	Кавказе в
постсельджукский период. Этноним встречается в составе этнических групп в Туркменистане: емрели, нохурли, геокленов (этнические группы бахарбилбил, бахарлы в Ленинском и Октябрьском районах Ташаузской области). Более широко представлены в Афганистане, Иране, Ираке, Сирии и Пакистане. См. Атаныязов С. 1994. С. 68.
БЕҖЕНЕ - печенеги; средневековый суперэтнос, конфедерация. Состояли из племен, названия которых повторяют этнонимы субэтнических групп туркменов: эрден у сарыков, гапан и гараджа у эрсари, темир, темирли, темироглы у сарыков, йомудов, салыров, човдуров (Атаныязов С. 1994. С. 73).
БИР-АТА - реальная родовая группа из 3-5 совместно живущих поколений. Члены бир-ата именовались гарындашлар - родственники. Группа носила название по прозвищу ее первоонователя-родоначальника. Допускались браки с двоюродными сестрами. Численность 10-15 хозяйств или 100-200 человек, но обычно 40-60 человек. Управлялись аксакалами. Образовывали территориальную группу бир- ата оба. Совокупность бир-ата образовывали тире (40-50 кибиток). Члены тире владели общим пастбищем. См. Тайпа. Кениг В. 1962. 254.
БОЗАҖИ - часть човдуров. Живут в Астрахани и на Ставрополье, в Калининском и Тахтинском районах Дашогузского велаята Туркменистана. Также - полуостров на Каспии.
БӨЛҮМ - букв, отдел, часть (этноса).
БӨРИ, ГУРТ, МӨҖЕК - волк. Главное тотемное животное античных туркменов и древних монголов-тюрков. Сохранился в этнонимах у туркменов: бурказов, чандырцев Бухары, у сарыков, шыхов, теке, йомудов. Вариации: бозгурт, геокбори. Этноним башкир -  производное от баш-гурт или бозгурт, геокгурт. (Атаныязов С. 1994. С. 88-90).
БУЛУЧ(-ЛАР) - белуджи; народность. Живут в Майрыйском веляате (Иолотанский и Байрамалийский районы). Переселились в Туркменистан в конце XIX- начале XX в.
БҮЗМЕЙИНЛИ - отдел в составе туркменов алиили*. Одноименный аул, ныне город в Южном Туркменистане (Ахал), где прежде жила основная масса алиили, до их переселения в Каахкинский этрап (Атек*). Отдельные группы алиили до сих пор встречаются в Ашхабаде, Геоктепе, Бахардене (Атаныязов С.1994. С. 87).
ГАЗАРЧЫ - отделение у туркменов-салыров. Предположительно, связан сэтнонимом хазары. Проникновение хазаров в Туркменистан связано с родственными отношениями Хазарского каганата с Хорезмским государством, часть которого располагалась на территории северного Туркменистана (Атаныязов С. 1994. С. 94-95).
ГАЛМЫК - калмыки; народность, имевшая тесные отношения с туркменами в период XVI-XVII вв. в период проживания туркменов на Мангышлаке. В наст. вр. этноним калмык встречается в составе туркменов: геоклен, емрели, йомут, сакар, човдур и эрсари (Атаныязов С. 1994. С. 99).
ГАРАДАШЛЫ, ЯЗЫРЫ, КАРАТАШЛЫ (тюрк, в Анатолии XI-XIII вв.). рус. КАРАДАШЛИ. Основатели крупнейшей туркмено-огузской (не подчинившейся сельджукам непосредственно) конфедерации XI-XII вв. туркменов-языр. Большая часть языров эмигрировала на Кавказ и Малую Азию, где известны как караташлы (собственно языры, главный этнос их конфедерации). В этом контексте нельзя признать верной версию А. Джикиева (см. ИКНТ. 2000) о том, что название гарадашли (чернокаменные) было дано язырам туркменами-теке, от которых языры отгородили свои пастбища черными камнями. Другая часть народа после монгольского нашествия мигрировала из района Нурата (Узбекистан) на Мангышлак и Балханы. Опорная крепость там - Дуйнешкала на северных склонах Б. Балхана. В первой половине XII в. к язырам переходит политическая гегемония в Прибалханье.
В состав их конфедерации входили: салыры, геоклены, алиили, йомуды, теке, човдуры, а также гыпчаки*. Во второй половине XII в. переселились в Южный Туркменистан, где захватили крепость Так (язырский). После монгольского нашествия и распада конфедерации языры-гарадашлы продолжали жить в Южном Туркменистане вплоть до XVIII в. После вытеснения их туркменами-теке на Сумбар, а затем и в северный Туркменистан компактно локализированы в Ильялинском районе (Йылынлынском этрапе), в двух колхозах Болдумсазского района, трех колхозах Тахтинского, двух колхозах Акдепинского и Куняургенчского районов Дашогузского велаята. В Каракалпакии локализированы в колхозе им. Калинина Ходжейлийского района. Роды карадашли сохраняются в составе туркменов геоклен, теке, йомут, нохурли. Собственно гарадашли делятся на две фратрии: сатаклы и джагланлы. См. Адаглама. Составлено по данным: Диванкулиева А. 1994; Диванкулиева Б.Х. 1995. С. 12.
ГАРАЧОКА, КАРАЧОКА - западная ветвь туркменского народа йомут. Происхождение лексемы связано с тем, что на Гургене йомуды носили иранскую одежду карачока, сшитую из черной шерстяной материи наподобие жилета (Оразов А. 1972. С. 22).
ГАРЛЫК, ГАРЛУК - карлуки; древнейший тюркский народ. М. Кашгари называл их туркменами. Ковровый медальон туркменов-салыров носил название гырлук-гёль. Отмечается также сходство конструкций юрт туркменов и карлуков в Анатолии. На юго-востоке Туркменистана сохраняется Карлюкский район. Подразделение карлюк имеется в составе туркменов-арабачи.
ГАТЫР - род в составе эрсари и подразделение в составе тогтамышей теке Марыйского велаята. По Б. Кербабаеву, лексема возникла как наименование потомства от чистокровной туркменки (иг) и ее раба (гул). См.: Атаныязов С. 1994. С. 113.
ГЕЛЬМИШЕКЛЕР. Инородцы - пришлые, пришлое население. В широком смысле, люди иного этнич. и конфес. происхождения, другой культуры. В простонародье дореволюционной России -  бездушные существа, воплощение нечистой силы, «нелюди», носящие имена реальных этносов и мифологических персонажей. Сравниваются с демоническими существами: чудь одноногая, чернокожая, краснокожая (с.-в.-р., Урал.) мифические аборигены края, людоеды, иногда одноглазые; (хорват.) «песьеглавцы-людоеды». В преданиях людоеды-москали (у поляков), или литва (у русских на Северо-Западе), или евреи (у южных славян). Цвет волос, напр., у цыган объясняется их родством с чертом: цыгане произошли от черта и хромой девушки из числа фараоновых людей, преследовавших Моисея и евреев во время исхода из Египта. Считаются колдунами и двоедушниками. В доревол. России представители нерусс. народов Сибири, Кавказа, Туркестана, в просторечии соотносимые с категорией «чужого», опасного, потустороннего. Напр. совр. этноним «татарин» в русс. яз. появился в значении «нехристь» - степняк, «чужой», вост. инородец, аналогии., напр. «немец» - инородец из Зап. Европы (немец - немой - не говорящий на русс. яз.). При этом, «татар» возводят еще к иран. тат, т.е. чужак, чужеземец, иноплеменник (Саттаров, 1980). См. Белова О.В. 1997. N° 1; Топоров В.Н., 1990; Белова О.В., Инородцы. 1998, нояб.-дек. С. 22-24. Саттаров ГФ. 1980, N° 1. С. 45.
ГЕРЕЙ - тюрко-монголы в составе туркменов (кераиты). Жили на Челекене, в районе полуострова Огурджа. Роды герей, герейли в составе туркменов: дуеджи (тиведжи), йомут, теке, геоклен. Фратрия геркез у геокленов, герей у салыров, герре у ата, гирдек у теке, гирджик у теке, гирраз у йомудов, гирран у ата (Атаныязов С. 1994. С. 113). ГИРЕЙЛИ, ГЕРАЙЛИ, КЕРАЙЛИ - небольшой народ, живший в юго-западной Туркмении по соседству с туркменами-геокленами. Возможно, монгольского происхождения (племя монголов кераиты).
ГЫПЖДК (самоназвание), КИПЧАКИ (рус. мн.ч.), ПОЛОВЦЫ (рус. прозвище)-этнич. конфедерация тюрк, кочевых народов, впервые заявивших о себе в кон. Ill в. д. н. э. на сев.-зап. Алтая. Переселялись в Мавераннахр поэтапно, особенно с XI по XIV вв. Поздний этап переселений в XVII - нач. XVIII вв. В 40-х XIX в. отмечено 40 тыс. их семей между Самаркандом и Каттакурганом. «Поздние кипчаки» числ. ок. 127 тыс. чел., фиксировались в офиц. статистике вплоть до нач. XX в. По В.В. Радлову, наибольшее влияние кипчак, язык оказал на диалект татар-мишари. От кыпчаков пошли народы: башкиры, татары, ногайцы, кумыки (гумук), гарачай (карачаевцы), балкарцы, казахи, каракалпаки. С 1054 г. известны на Руси как половцы. К кыпчакской ветви среди туркменов наиболее близки туркмены алиили (Атаныязов С. 1994 С. 130), они отмечены в составе туркменов- гарадашлы. См. Ходжайова ГК. С. 130-131. См. Баяндыр.
ГОЧХЕ-ГОЧЛУК (гарадаш.) - большое переселение.
ГОШМАК, ГОШМА - род в составе туркменов-емрели. Возник в результате смешения потомства от браков «чистых» и рабов. Ярым-туркмены, полукровки. Живут в Ташаузском районе на севере Туркменистана.
ГӨЗЛИ. Букв, прозревший. Эпитет представителей туркменского народа ата, считавших себя выходцами из Аравии и потомками Пророка. См. Махтумкули, 2008. С. 335. См. Ата.
ГӨК, ГӨКҖЕ, ГӨКЛИ, ГӨКЧИ - племена и роды в составе туркменов: баят, йомут, игдыр, сакар, салыр, сарык, теке, човдур, эрсари, аравачи (арабачи), астраханских туркменов. Предположительно, от охлы - некогда крупного народа, жившего в XI в. на Сырдарье. Возможно, что слово геок связано с цветом глаз (голубоглазые). Как показывают источники, часть огузов были светловолосы и
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РГО. Р. 112. On. 1 N 1057 «Хива». 14,1 х 18,8 см. Коллекция кн.В. Масальского.
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голубоглазы. Среди современных туркменов также встречаются люди с голубыми глазами (Атаныязов С. 1994. С. 117).
ГӨКЛЕН(-ЛЕР) - геоклены; старейший туркменский народ. Первоначально кайи. Наряду с баяндур*, цент, субэтническая группировка туркм.-огузской племенной конфедерации. Согласно мифологии, происходят от внука Огуз-хана, жившего 5000 лет назад на оз. Иссык-Куль. Вытеснены татаро-монголами к Сырдарье. Позднее отмечены в окрестностях г. Мерва*. Принимали активное участие в воен, походах Сельджукидов* в М. Азию в составе родов и племен: баят, ак-ойли и кара-ойли, языр, дюкер, дудырга, афшар, кызык, бекдили, каргын и др. Остатки племени в период монг. нашествия заселили п-ов Мангышлак, Балханы, оттуда ушли в Сумбарское ущелье. В это время известны как гёоклены. Состоят в тесном родстве с туркменами-алиили и гарадашлы и, особенно, с йомутами* (по обычаю женились на йомудках). Преимущественно земледельцы. Компактно живут в субтропиках юго-зап. части страны, в Болдумсазском этрапе Дашогузского велаята Туркменистана, а также в Иране. Наибольшее их число живет в верх, и сред, течении р. Гюрген до крепости Гаррыкала, а также по рр. Чандырь и Сумбар в селениях Махтумкала, Геркез и др. (Боде К. 1856. С. 91). На западе земли геокленов простирались до кочевий йомудов; границей между ними была башня Гумбеди-Кабус (Иран) и р. Герируд. Йомуды и геоклены установили между собой своеобразную нейтральную зону в 2 фарсаха (10-12 км), на кот. можно было выпасать скот (История ТССР. 1957. С. 11). Часть геокленов живет на севере Туркменистана в Ильялинском районе (Йылынлы). Говорят на двух диалектах (говорах): гайы и геркез.
ГУЛ - рабы. Пленные персы. См. также аламан* и кырнак*.
ГУРТ. Волк; тотемное животное у туркменов, как и у многих дгуих тюркоязычных народов. Имя мужское собственное, связанное не со сравнением человека с волком, а тем, что образ волка (в отличие от лисы - тилки) означал успех. Эсенов Р.М. 2013 (рукопись).
ГЫРНАК, КЫРНАК - жена-пленница, не туркменка по происхождению (рабыня); потомство от брака женщины-кырнак с туркменом. См. Моджек.
ГЫЗЫЛБАШИ. В туркменском просторечье: иранцы- персы, азербайджанцы, курды. Остатки старо- огузских племен Южного Азербайджана, смешавшиеся с курдами-шиитами Ирана и образовавшие 9 новых племен. Вели войны с туркменами-суннитами. В Ираке XVI в. туркмены-шииты были одной из ветвей ордена Бекташей. В чагатайском языке - перс-шиит, говорящий на тюрком языке. Впоследствии, этим словом мусульмане-сунниты стали именовать войска персов-шиитов. В языке отдельных русских документов XVII в. Кизилбаши = Персия.
ДАИ - род у туркменов йомудов. Этимология, предположительно, восходит к дахам
· [bookmark: bookmark354]древнеиранским племенам. Dah (а) - народ, жители страны; человек; страна, провинция, область. Из арийского das(a). В древнеиндийском языке dasa - некий народ, враждебный ариям; враг. У Птолемея, в последующем у Рубрука, Daix - река Яик. Казахские ученые относят к потомкам дахов - казахов-адаевцев. Расторгуева В.С. 2003. Т. 2. С. 285-286. У населения верховьев реки Пяндж в Таджкистане дай - специально избранные проповедники ислаилитов, «скрытые имамы» (Давлятбеков Н. 1986. С. 21).
ДЕМИРЧИ - род в составе народности алиили. Демир
· [bookmark: bookmark355]букв, железо; демирчи - “люди, работающие с железом”, кузнецы.
ЕДИ АРКА - букв, “семь поколений”, “родословная”. Это понятие использовалось для ограничения вступления в брак с человеком, имеющем в своей родословной нетуркменские этнические примеси (точнее - примеси иных туркменских племен и даже родов). Только сустя семь поколений, отделяющих человека от этих примесей, он мог признаваться туркменом или равным по крови соплеменником. Другое, современное значение понятия возникло в постсоветском Туркменистане. Согласно официальной инструкции, на государственную службу в стране принимаются лица с “чистыми” родословными.
ЕМРЕЛИ, ЭЙМҮР, ИМРЕЛИ - туркменская народность В нач. XVIII в. жили в Ахале (Ниса, Дурун) и Атеке (близ Абиверда, Каахкинский этрап). Вытеснены в конце 60-х г. XIX в. туркменами теке в пределы Ленинского района Ташаузской области (Теджов А. 1987. С. 5556). Компактно расселены в Ильялинском районе Дашогузского велаята, а также в бывшем Калининском районе этой области. Небольшими группами живут в Каахка, Мары, Теджене, Геоктепе, в Бухарской области Узбекистана, в Иране и Турции (эймир).
ИГ - «чистокровные» туркмены. Потомство от эндогамного брака, внутри своей этнич. группы, шире - потомство от брака туркменов различных, но туркменских народов, в отличие от брака с нетуркменами. См. ярым; гул.
ИЛЬ (туркм.), ЭЛЬ (узб.),- у туркменов - иль «народность», конфедерация народов, страна, край. В соврем, туркм. яз. - народ, мир (не война), видимо, и город (Мухамедова З.Б. 1973. С. 94). Монг. el - “люди”. В Тюрк, каганате - беки и члены их семей . В титулатуре уйгурских ханов не встречается. Использовался с
прилагательным кок (букв, «голубой», перен. «небесный») или (букв.) тенгри «небесный». У Караханидов - илекхан и эльхан - титул удельных князей. Ильхан титул монг. правителей из династии Хулагуидов. Турец. эль высший слой общества. В узб. яз. эль. У Абульгази союз народов, народ, но не карабудун - «черный (простой) люд». В.В. Бартольд, Г. Мелиоранский. С.Е. Малов и др. считали эль этнич. союзом и государством. По А Н. Бернштаму - аристократы и объединяемые ими народы. Примитивная форма гос. организации. М.И. Артамонов считал иль равнозначным понятию «империя» (лат.) и «держава» (рус.). Толстов С.П. считал эль государством в античном (не в территориальном) значении. Эль - форма существования орды и этнических групп (огузов). В наст. вр. означает городской квартал. Элат в Юж. Хорезме. В окрест. Хивы ядром злата некогда была группа родственных семей, составляющих сельскую общину так, что к родственному ядру присоединились посторонние. В русском яз. (из франц. ЯЗ.) - «элита». См. Гафуров Б.Г. История таджикского.., Т. 1. С. 214; Кононов А.Н. Родословная, 1957. С. 80; Бернтштам А.Н. 1934. С. 565-566; Артамонов. История хазар. С. 422; С.П. Толстов. Т. 3, 1938. С. 52; Г.П. Снесарев 2001, № 27. С. 78. ИЛЕРИ (древ, тюрк.) - передняя, и вместе с тем, всегда южная сторона, юг. Илери-илери - “продвигаться вперед" (на юг), исторически от Турана к Ирану. У З.Б. Мухамедовой, “до”, “вперед”, “восток”, “принадлежащая сторона” От ‘илгери’ из алтай., половец, староузбек. Н.А. Баскаков считает эту форму огузской и противопоставляет ее кипчакской. Мухамедова З.Б. 1973. С. 95. У якутов - илин - «перед», восток (Трощанский В.Ф. 1911. С. 14). ИЛЛЕР АГАСЫ - этническая группа, занимающае верховное, почитаемое положение в иле-этносе. Например, гарадашли в составе языров ИЛЕРИ (древ, тюрк.) - передняя, и вместе с тем, южная сторона, юг. Илери-илери - продвигаться вперед (на юг), исторически от Турана к Ирану. ИЛЬДАШ, ИЛЬДЕШ - соплеменник; земляк; соотечественник.
ИЧКИ BE ДАШКЫ - внутренние (основные) и внешние части этнич. конфедерации.
ЙОМУТ(-ЛАР) - йомуды. Туркменская народность. По ранним свидетельствам жили в низовьях Волги. Доминирует в двух областях Туркменистана: северной и особенно в западной (Дашогузский и Балканский велаяты). Занимает территорию от границы с Ираном (пограничная река Карасу) до юго-западных окраин бывш. Хорезмского оазиса на севере страны. Йомуды состоят из двух крупных племен. Одно из них - западное (карачока, или кутлы-темир), живет по нижнему течению Гюргена и Атрека и на побережье Каспийского моря до Балханских гор. Это племя состоит из двух фратрий: чони-атабай и шериф-джафарбай. Другое племя йомудов, северное (байрам-шалы, или утлы-темир) занимает территорию южных и юго-западных окраин бывш. Хивинского ханства. Их пастбищные угодья в прошлом доходили до Балханских гор. Это отделение йомудов до XVIII в. жило совместно с карачока на юго-западе и западе Туркменистана, но во втором десятилетии XVIII в. было переселено в Хивинское ханство. Байрам-шалы состоит из крупных родов: ушак (ошак - некогда самостоятельное подразделение, позднее вошедшее в состав йомудов байрам- шали), салак, окуз и орус-кошчи (Очерки, 1954. С. 200). Первая генеалогическая схема йомудов дана Абульгази (XVII в.). Йомуды ведут происхождение от Салыр-Огурджика при этом собственно род, давший имя народу связан именем внука Салыра.
КАЙЫ - племя огузов*. Имя внука Огуз-хана, сына - Кун- хана. С этим именем связывают происхождение этнонима Теоклен”. Этимология восходит к лексеме гайы - букв, «группа родственников», «союз на основе родственников». (Атаныязов С. 1994. С. 98-99).
КАРАДАШЛИ. См. Гарадашли.
КЕСЕКИ - чужие, иного племени люди; человек другой этнич. группы.
КЕЧКЕЛЛЕ, СҮЙРҮККЕЛЛЕ, КҮПБАШ, ТОГАЛАККЕЛЛЕ, ЧАКЧАБАШ, ЭГРИКЕЛЛЕ - сложносоставные субэтнонимы, вторая часть которых (келле и баш) означает «голова». Первая часть означает характеристику формы головы. Так, сюйрюккелле (туркмены мукры и чандыры), сюйрюдже (эрсари), сюймюш (човдуры) - продолговатая голова (долихокефалия). К этой же группе относится лексема эгри (салыр.) - кривой, изогнутый косой, перекошенный, измененный (искусственная долихокефалия). Используются также лексемы къяды у туркменов-карадашлы букв, «тыква» (голова в форме тыквы, къядибаш (сарыки), кэдичи - салыры, чакча (тоже къяди). У туркменов ата и сакаров длинноголовые группы выделялись этнонимом кюпбаш (очень вытянутая голова). Помимо этого выделяли с помощью прозвищ- этнонимов туркменов с круглой формой головы - тогалак (човдуры, теке) - шар, шарообразная, круглая голова (брахокефалия), а также тогалакелле у баятов. Все перечисленные слова являются этнонимами родовых групп туркменов (Атаныязов С. 1994. С. 152.).
КӨЛЕ (диалект.)- незаконнорожденный.
КРАЧЛИ, КЫРАЧ, КЫРК АЧ - одно из крупных подразделений салыров* в Фарабском (село Кырач) и Дейнауском районах бывшие колхозы «Коммунизм», «Ашхабад», «Мир», «Фрунзе»). Живут также в Дарганата, в Алатском и Каракельском районах Бухарской области. Самая представительная часть туркменов-салыров Лебапа*. Этноним корнями уходит в VI-VIII вв. в Монголию и Тюркский каганат, к легенде той поры о Кырач-ата. Народ кырач имеют диалект близкий к кипчакскому языку. Представлен в Дейнауском и Фарабском районах. Этимология восходит к легенде о попавших в несчастье семьях (кырк ач - букв. «40 голодных семей»). Их потомки живут недалеко от Туркменабада Цифра 40 имела для древних тюрков сакраментальное значение. С ней
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Нохурка в пуренджеке (халатная накидка) и с яшмаком. Ахал.
Фотоархив ИЭА РАН
«Старик и мальчик у юрты. На мальчике халат с «женским» украшением гапра'з (бляшки на халате). Закаспийская область».
Снимок приобретен через закупочную комиссию у гр. Конной А.М. Фотоархив РЭМ, N 10005-6. 16,5x21,3 см.
Фото И. Ермакова, 1890-е годы
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связано появление одной из версий происхождения этнонима кыргыз (первоначально «кырк-гуз»). См. Атаныязов. 1994. С. 156. КЫНЫК - народность сельджукско-огузской эпохи, из которой происходит род Сельджуков. В современной Турции насчитывается 26 топонимов с названием “кынык”. В номенклатуре этносов туркменов Туркменистана не сохранилось.
KYPT (туркм.) - курды; самоназвание курмадж. говорят на языке зап. подгруппы иранской группы индоевроп. семьи. В XI-XII вв. вместе с арабами участвовали в походах сельджуков. В основ, шииты, часть сунниты. Переселение курдов в Хорасан уходит корнями в XVII в., когда Аббас 1-й переселил курдов из иран. Курдистана в вост, провинции Ирана. Затем эта колония пополнилась при Надир-шахе с целью защиты границы от туркменов и узбеков. Т. обр., возник Хорасанский Курдистан, охватывавший Буджнурдское, Кучанское, Дерегезское (Али- эли*), Келатское, Родканское ханства. Ирана и включавший две крупные этнич. группировки курдов: зафаранлу и шадилу. В XVIII в. жили в Туркменистане, в р-не Абиверда* (Дерегезское х.). В конце XIX в. поток переселенцев в Туркменистан усилился в связи с «саранчовым» годом и неурожаем. В XIX в. курды были вытеснены туркменами-теке из всех аулов подгорной зоны Копетдага и удержались только в ауле Багыр (История ТССР. 1957. С. 14). В нач. 1920-х курды получили разрешение жить в аулах Багир, Бекрова, Маныш, Карадамак, Геокча, Гяуре Ашх. этрапа, в нескольких аулах Каахкинского этр. и незначительно в Бахарденском и Каракалинском этр. Позднее отмечены в Ашхабаде, в пос. Фирюза (рядом с молоканами), Чули, Гермаб (с молоканами). В период коллективизации и в годы войны (1941-45) часть курдов переселилась в Туркменкалинский и Байрамалийский этр. Марыйского вел. и в Мары. Во время переписи 1959 в число курдов попали говорящие на курдском яз. «тюрки» Фирюзы и Гермаба. Общ. числ. курдов в СССР в 1959 составляла 59 тыс. В ТССР - 2263 чел. В знач. части смешались с туркменами. См. Народы Средней Азии, Т. 2-й,
1963. [bookmark: bookmark356]С. 649-661; Аристова Т. Ф„ Васильева Г. П.
1964. [bookmark: bookmark357]№ 5. С. 17-30.
МАРЫП - уруги в составе туркменов-емрели и ата. Марып - Магриб (часть северной Африки). Этимология восходит к сельджукским походам туркменов-огузов.
МАССАГЕТЫ (науч.) - древ, кочевые народы Центр. Аз. В древ. греч. версии - «большие гетты». Вероятно, смесь кочевников сев. Китая со скифами Ср. Азии. Предположительно, повлияли на этногенез античных туркменов. До кон. I в. н. э. приняли имя асов-аланов и частично смешались с хуннами. В кит. хрониках назывались яньцай. По Геродоту, жили групповым браком. Убивали немощных стариков. Тюркская форма названия определена С.П. Толстовым (знавшим древние языки) как gweta-ali, где gweta - имя народа, а ali - приставка в значении эли, иль (этническая конфедерация). В древ. греч. версии (VI в. д.н.э.) - «большие гетты». Вероятно, смесь кочевников сев. Китая со скифами Ср. Азии. Предположительно, повлияли на этногенез античных туркменов. До кон. I в. н. э. приняли имя асов-аланов, затем частично смешались с хуннами. В кит. хрониках назывались яньцай. См.: Киселёв. Н.А. 1950. С. 15-29; Вайнберг Б.И., Ставиский Б. Я. 1994. Казачий словарь, Т. 1, 1968, 161. История СССР, Т. 1, С. 275; Толстов С.П. По следам, 1948. С. 211; Толстов С.П. 1938. С. 187.
МЕРЕКЕ, МЕРКИТ, МЕРЪЕ - этнонимы монгольского происхождения в составе туркменов: човдуров, салыров, сакаров. Встречаются в местности Дейнау, Чарджоу, аул Мерье в Саяте. Эти же этнонимы встречаются у казахов, кыргызов, узбеков. См. Атаныязов С. 1994. С. 160-161.
МЕХИНЛИ - небольшая туркменская народность. Живут в Южном Туркменистане, а также в Дашогузском велаяте, куда они переселились из крепости Мехинли (Кахкинский этрап). Эта крепость ныне поселок, объединивший три аула мехинлинцев: Хысрав, Чукургала и Бабадурмаз.
МИЛЛЕТ (араб.) - нация, национальность. Араб.: религиозная община.
МИЛЛЕТ-ХАЛК - букв, «народ-нация». Фактически, имеется в виду крупная этническая общность, сохраняющая эндогамию. Слово «халк», по мнению специалистов, («народ, люди»), арабизм в древнерусском языке, не ранее XIV в. Первоначальное значение сохранялось (С. 11), о чем свидетельствует зафиксированный в словаре В.И. Даля собирательное существительное «халых» - «народ, люди», фактически точно передающее чувашское форму «халах» и сохранившее исконное значение арабского этимона. Однако начличие это слова в других тюркских языках (казахи, татарский, туркменский) показывает спорность арабского происхождения термина. В русском языке в последующем видоизменилось в слово «калика» - «нищий», «нищий люд». В современном русском - «калека» (инвалид). (См. Гаврилова Т.П. 1981. С. 11).
МУНДАС, МУНДУЗ, МЫНТА - тюрко-монгольское племя в составе эрсари, каркын и човдуров (Атаныязов С. 1994. С. 162).
МУРЧАЛИ - небольшая туркменская народность. Этногенетически связаны с афшарами. Живут в Бахарденском районе, аул Мурче и в Каракалинском районе, аул Дайна. Имеются роды в составе туркменов-геокленов. Сыграли важную роль в формировании народности алиили*. См. Атаныязов С. 1994. С. 163.
МУРУШГЭР (перс.-тадж.) - роды и племена у баятов, емрели, олам, салыр, эрсари. Этимология восходит к профессии птичьего на ханской охоте. См. Атаныязов С. 1994. С. 163.
НАРАЗЫМЛИ - от названия Наразым - богатого селения на правобережье Амударьи, по имени кот. получила наименование группа наразымских туркменов, частично смешавшаяся с узбекскими этнич. группами. О городе упоминал в своих сочинениях Махмуд Кашгарский. Согласно средневековым хроникам Агехи, в первой четверти XIX в. город заселен туркменами-эски, човдур, мурзакли и илиджик. Там же жили туркмены-ших, несемли, саятли, баяты. В конце XIX и первой четверти XX вв., в результате наводнений на Амударье, жители Наразыма вынуждены были покинуть город и переселится на левобережье реки - в Бурдалык и Саят. Переселившихся на левый берег стали называть наразымли. Наразымли относили себя частью к узбекам, частью к туркменам.Г. И. Карпов включал наразымцев в состав туркменов-эрсари. Нарзымские туркмены состояли из пяти подразделений: хосраули, агар-эски, геррай, сютхор и саятли.
НУРАТИНСКИЕ ТУРКМЕНЫ. Нур - город на правом берегу Зеравшана, в округе Бухары, т.н. Нур Бухарский или Нур-Ата. Район формирования сельджукских туркменов во втор. пол. X в. Совр. нас. - потомки туркменов-огузов в Узбекистане. В 20-е XX в. до 35 тыс. чел. Данные об этнич. составе приведены в материалах переписей нас. 1920-24. Расселены в долине между р. Зерафшан, Каракумами и Нуратинскими горами. Во всех исслед. отнесены к «туркманам» в составе узбеков Самарканда и Бухары. Делятся на 2 крупные части: йигирма дурт ата «24 отца» и беш ата мангышлау «пять мангышлакских отцов». Брахикраны, занимают промежуточное положение между среднеаз. и закасп. расовыми группами. Говорят на джокающем узб. диалекте туркм. яз. По происхождению и культуре близки туркменам Туркменистана. См. Зезенкова В.Я. 1945, Вып. 4. С. 18-20; Кармышева Б.Х. 1989. С. 7-24; Мошкова В.Г. Некоторые общие.., С. 143; Радлов В.В., 1989. С. 103; Ходжайова ГК. Дерматоглифика, 2001, № 27. С. 138; Кононов А.Н. Родословная, С. 102, прим. 161.
НОХУРЛИ - туркменский народ не огузского происхождения. Антропологически отличны от остальных групп туркменов: с более сильным ростом третичного волосянного покрова, ослаблением монголоидных особенностей глазной области и др. Славились изготовлением седел. Бабаков О. 1977. С. 63. См. «Нохур» в разделе "Топонимика".
ОБАДАШ - односельчанин.
ОВЛЯТ - представители туркменских народов (ата, ходжи, махтум, сеид, ших, меджевур), ведущих свое происхождение от арабов. Женщины- овлят отдавались замуж неовлядам. См. также раздел «Поверья...».
ОГУЗЫ - собирательный этноним тюркских кочевых племён, отделившихся от Тюркского каганата. Состояли из конфедераций: токуз-огузов (уйгуры), уч-огузов (карлуки), отуз-огузов (татары Монголии) и 22-х туркмено-огузских племён (баят, кайы, баюндур, джебни, тутырка, кара-бюлюк, язгыр, афшар, бекдили, бюкдюз, бекдили човдур, салыр, имрели и игдыр и др.). В книге «Корку тата» упоминаются внутренние (ич) и внешние (даш) огузы. По мнению некоторых авторов в данном случае можно видеть созвучие с делением скифов на племена «ишгуз» или «дашгуз», живших до нашей эры. Библ.: Pritsak Omeljan. "The decline of the empire of the Oghuz Yabghu”. Annals of the Ukrainian Academy of Arts and Sciences in the United States, vol. 2/2, N.Y., 1952. P. 279-292; Росляков A.A. 1956. C. 73-105; Агаджанов, С.Г. 1969; Рашид ад-Дин ..,1987.
ОГУРЖДЛЫ - туркм. народ, от имени кот. пошло русс, название Огурчинские о-ва (туркм. - о. Айдак) на Касп. м. Исслед. И. Ф. Бларамбергом, К. К. Боде, М. Н. Галкиным, Н. Н. Иомудским, А. Джикиевым*, X. Юсуповым. Этнич. состав: недим, герей, миевит, дюеджи, магтым, теракиме, ширван, кенан, газылар, дахма. В XIV в. жили в р-не Ниж. Узбоя*, в местности Куня-Огурджа. Первые сведения об этом городе в ист. лит. относятся 1392. Его остатки видны против бывш. залива Аджаиб. По Абулгази, название происходит от этнич. группы Салора-Огурджика, по др. версии, от названия «огрын жайы» (туркм. скрытое место) - остров, на кот. прятались туркмены- дюеджи от калмыков (читай - монголов. Сост). В нач. XVII в. из-за усыхания Узбоя расселились по всему юго-вост, побережью туркм. Каспия. Потеснили и смешались с туркм. народом элеш (в последующем отмечены на востоке Туркменистана, в Ходжамбасском районе) на Челекене. В первой половине XVII в. вошли в состав йомудов-джафарбаев на правах младших братьев (два онлука сверх десяти джафарбайских). После присоединения к России полит, господство кочевников- йомудов над огурджали прекратилось. Джафарбаи, осевшие на побережье, подпали под культурное влияние более развитых огурджали. Неприсоединившиеся к огурджали- джафарбаям йомуды-кочевники стали называть все нас. побережья огурджалы, придавая этому термину искаженно презрительный смысл («разбойники», «воры», от слова «огры»). Ядро огурджали составляли народы недим и герей. При этом герей были частью большого народа, жившего в прикасп. провинции Ирана. В состав огруджали также входили терекме (перс, имя туркменов), остатки конфедерации Салора-Огурджика XII-XIII вв., поселившиеся на побережье после долгих странствий в Ираке, Азербайджане, Астрахани. В их состав
входили туркмены теке, эрсари, геоклены и др. (теракиме*-салоры). Огурджали вместе с джафарбаями занимали огромную терр. по берегам Балканского залива, полуостровов Джарджа и Челекен, о. Айдак (Огурджа) и Гасанкули (в 3 км от иран. границы), Чекишляр, Кумышдепе, Ходжанефес, селения у впадения р. Гурген в море. См. Юсупов X. К происхождению.., С. 106-113; Джикиев А. Туркмены юго-вост, побережья..,1961. С. 18-20.
ОГУРҖИК-САЛОР (XI-XII вв.) - имя племенного вождя. Согласно легендам, потомок по прямой линии Салыр-Газана*. Участник сельджукских походов на Кавказ и в М. Азию. На рубеже XI-XII вв., пройдя через Кавказ, Крым, р.Яик (р.Урал), возвратился с 1000 киб. на п-ов Мангышлак и горные долины Балхан. См. Салыры, Эрсари- баба.
ОВШАР (туркм ), АФШАР - самая мощная племенная группировка периода правления афшара по матери Надир-шаха (начало XVIII в.). Первоначально - овуш. Этимологически этноним связан с лесемой огуз (ог - племя, иль, союз племен). Уруги с именем афшар имеют йомуды, абдалы (огшук-баба). См. Атаныязов С. 1994. С. 164. Согласно легендам, имя Афшар носил внук Огуз-хана. Ученые полагают, что афшары входили в Аланскую конфедерацию под именем овусуры. В VI-VII вв. они покинули Туркменистан и переселились в Северный Кавказ.
ОЛАМ (АЛАН) - туркменская народность. В древности - аланы-асы. У оламов не распространено возвращение невесты в дом отца до выплаты женихом калыма, не зафиксирована практика обручения в младенческом возрасте. Традиционный головной убор хасава у оламов с серебряными украшениями очень близки по форме и характеру орнамента средневековым аланским украшениям из могильников VI-VIII вв. Верхняя Рутха, Камунта, Чми в Осетии (Васильева,1979. С.201). В прошлом папахи оламов были высокими, с верхом из цветной материи. У осетинов, ингушей и чеченцев бытовали также папахи с высоким меховым околышем и верхом из ткани (Студенецкая Е.Н.1989. С.35. Табл.З). Высокие папахи с суконным или бархатным верхом надевались осетинами в торжественных случаях (Гаглоева З.Д. 1964. С.228). См. также: Толстов С.П. 1938. и 1948. По В С. Расторгуевой, алан конечная форма от этнического и фольклорного самоназвания осетинов ollon - восходящий к orjana (арийский). Расторгуева В.С., Эдельман Д.И. Т. 2. 2003. С. 223.
ӨЗБЕК(-ЛЕР) - узбеки. Титульный народ соседнего с Туркменистном государства Узбекистан. Граничит с Туркменисаном на востоке вдоль р. Амударьи. Узбеки состоят из трех прежде самостоятельных исторических пластов: древнего сартского, ранних пришельцев-тюрко- монголов (VI-XIII вв.), которые смешались с древним ираноязычным населением. Этот слой составляет основу узбекской нации. И третий слой - потомки дештикипчакских узбеков во главе с Шейбани-ханом, завоевавшим Мавераннахр в начале XVI в. Все три слоя в советское время стали называться “узбеками”. Кармышева Б.Х. 1960. С. 1-2.
ПАР - род у туркменов-эрсари, племя у кизиларватских туркменов-теке. Этимологически восходит к парнам - основной части дахской конфедерации. Об этом же напоминают топонимы: аул Парау (на месте средневековой Феравы), мавзолей Параубиби, аул Пурнуар. Атаныязов С. 1994. С. 174.
ПАРС - род в составе туркменов: ата, геоклен, йомут. Туркменский вариант русского слова «персы».
ПЕРЕҢ, ПЕРРЕҢ - туркменская средневековая лексема, принятая для обозначения всего европейского. В значении существительного (фиренг) - франки. Восходит к периоду сельджукских походов и их столкновений с Византией. В качестве этнонима лексема обозначает роды в составе туркменов-эрсари и марыйских теке (Атаныязов С. 1994. С. 175).
ПУШТ (перс., лебап.) - поколение, генерация. Мера измерения исторического времени, равная примерно 30 годам. См. Несил, Арка.
САИН-ХАН - букв, «славный хан». Посмертный титул внука Чингиз-хана, второго сына Джучи, Бату- хана (внука Чингиз-хана). Отсюда среднев. «туркмен-саинхани», те. подконтрольные владениям Баты-хану. (См. Кононов А. Н. Родословная, 1957. С. 87). Конфедерация в составе: салыров, йомудов, сарыков, имрели и др.). Жили на Гургене, Атреке, в Прикопетдагской зоне, у Кюрендага. Другое их название: йака-туркмены (те. береговые), туркмены салырского юрта , языровские внешние, т.е. кочевавшие вне Хивинского х. В эту конфедерацию в XVI в. входили туркмены: охлу, геоклен, эймюр, салыр и др. Занимались земледелием и платили подать правителям Джурджана. В нач. XVII в. туркмены-саюнхани отмечены в Дуруне, Нисе, Багабаде. (МИТТ, т. 2. С. 94). См. Кононов А. Н. 1957. С. 87.
САЙРЫ - чужие, примкнувшие племена.
САКАР - туркменский этнос. Ведут происхождение от легендарного Огуз-хана, Салор-Казана и Эрсари-баба. Согласно преданиям, пришли на Лебап* из сев-зап. Туркмении. Числ. в Туркменистане в 1925-11 431 чел. (См. Винников Я. Р. Поездка к туркменам-сакар // СЭ, 1959, № 3. С. 107-114). Сакар - по представлению мусульман, самое страшное место в аду (Махтумкули, 2008. С. 342).
САКАРЫ третья по численности народность в Лебапском велаяте после эрсари и салыров.
Проживают на землях ныне входящих в район г. Чарджоу, а ранее входивших в состав Чарджуйского бекства*. В результате притеснений со стороны соседей, сакары сократили территорию своего проживания: от северо-западной части Чарджоуского района до северо-западной части Саятского района. Ведут происхождение от легендарного Огуз-хана, Салыр-Казана и Эрсари- баба. Согласно преданиям, пришли на Лебап* из сев-зап. Туркмении. См. Винников Я. Р. 1959. С. 107114; Атаниязов С. Сакар или. 1996.
САКИ - среднеазиатские скифы (V в. д.н.). Жили от Каспия до Арала. Следы сакского происхождения туркменов сохранились в этнонимах: сакар, саят, сайыны, сакав, зак, зык, шаг, шагал, шавман, чака, чакан, чакыр, и обнаруживают много параллелей у народов Азербайджана, турков, казахов, кыргызов, узбеков. Язык саков, гуннов, хазаров, почти неизвестны. Одна группа ученых считает, что они были тюркоязычны (Н.А. Аристов, азербайджанский ученый Г. Гейбуллаев, каракалпакский исследователь Д. Аймурадов). Другие относят их к ираноязычным народам, а слово «сак» производят от иранского «собака» (сеч, сек) - якобы тотемного животного саков (Атаныязов С. 1994. С. 180).
САЛОР ДАШКЫ - часть этнической конфедерации туркменов-салоров. «Внешние (дальние, пограничные)» члены салорской конфедерации туркменов XVI-XVII вв. в составе туркменов: салор, сарык, теке, йомут, живших на терр. от вост, берега Касп. моря* до р. Амударьи*. Салор-ички
· [bookmark: bookmark358]«внутренние салоры»: хорасанские туркмены - терр. побережья Касп. моря и сев. Хорасана. См.: Кононов А.Н. 1957. С. 103, прим. 170; Гундогдыев О. 1995. С. 2. О возрождение культа Салор-Казана в 1950-х. Паломничество к его могиле в Серахсе.
САЛЫР, САЛОР, САЛАР, САЛГУР, САЛАРГАЗАН -  древнейшая туркменская народность. Этноним упоминается в источниках VII в. С их именем связывают свое происхождение (от первопредка
· [bookmark: bookmark359]Салыр-Казана) многие туркменские этносы. В «сельджукском» языке “салар” - высшее воинское звание, генерал. Ведущее положение салыров с течением было утрачено. Уже в списке у М. Кашгари они стояли на 5 месте, а у Абульгази и последующих авторов - на 17-м. Под натиском теке и сарыков большая часть салыров ушла из Мургаба в Иран а меньшая - в Серахский оазис. Салыры прожили в Серахсе до 1832 г., затем и оттуда их вытеснили туркмены-теке, а с конца 50-х гг., после ухода теке в низовья Мургаба, салыры вновь заняли Серахский оазис. Кроме того, салыры живут в различных районах Лебапского велаята. С именем общего предка салыров связаны десять крупных родов: крачли, яйчили, эрдели, араки, куланчи, эшекли, еди- уруг, эгри и ягыр. Происхождение семи родовых союзов - дейнаули, хандакли, копекли, меркит, акчик, газарчи и мугол - связано с поздними включениями в состав салыров аборигенного тюркоязычного земледельческого населения Средней Азии, жившего там до прихода салыров и др. туркм. народов (Винников Я.Р. 1969. С. 27). Салыры продолжали играть видную политическую роль в Туркменистане вплоть до XVIII в. В силу особых условий исторического развития в XVIIIXIX вв., в частности, разбросанности поселений их отдельных групп среди узбеков Бухарского ханства, салыры в большей степени, чем другие туркмены утратили единство. Одежда салыров Амударьи схода с узбекской.
САЛАХИ - наиболее почетная и привилигированая часть племени байрамшалы в составе северных йомудов. Им отдавались лучшие места на племенных собраниях. Васильева Г.П. Дневник 1 (2).
САРВАН, САРВАНЛЫ - лексема, обозначавшая этническую группу, специализирующуюся на пастьбе верблюдов (сарыки, йомуды). См. Атаныязов С. 1994. С. 185.
САРЫ, САРЫК, САРЫЖД - народность. Этноним в различных вариациях служит обозначением этнических групп в составе туркменов: алиили, емрели, салыр, теке, йомут, дуеджи, эрсари, шых, эневли, игдыр, бурказ.
САРТЫ - прозвище потомков оседлых, иранотюркоязычных жителей Узбекистана, которое в отличие от полукочевых узбеков не придерживалось родоплеменного деления. В советское время включены в состав узбекской и частично таджикской национальностей. Живут в Фергане, Хорезме, Бухаре, в Ташкентском регионе. Бронникова О.М. 1992. С. 20-22.
САЯТЛИ - народность. Коренные насельники Лебапа, ранее занимавшие всю терр. Саятского этрапа (района) Лебапского велаята (области). Сократились в численности в этой части региона в результате притеснений со стороны туркменов- эрсари конце XVII в. Позднее вошли в состав эрсари.
СОЮН-ХАНИ. См. Саин-хан.
СТАВРОПОЛЬСКИЕ ТУРКМЕНЫ - этно-терр. группа туркменов юга России. Первые сведения в рус. арх. док. относятся к 1653, когда 1665 хоз. туркменов Мангышлака переселились в сев.-зап. часть Каспия и стали кочевать по соседству с ногайцами и кумыками. По легендам туркменов, они начали переселяться в Ставрополье в нач. XVII в. (Куренов, 1959, Щеглов, 1910). В 1825 образовано Туркм. приставство (район). С 1860 стали возникать оседлые поселения и первое из них Большой Барханчак, затем Малый Барханчак и др. Числ. по данным 1873 - 17 865, а в 1880 - 20.291 человек. В 1917 вместо района было образован уезд (область). В 1920 - вновь район, подчиняющийся Благородненскому уезду. В этот период числ. скота сократилась со 157 тыс. в нач. XX в. до 25,8 тыс. в 1933. Исчезло коневодство и верблюдоводство. В 1956 Туркм. р-н расформирован. В 1970 вновь восстановлен,
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Фотофрагмент старо-салырского XVIII века чува'ла (настенного мешка в юрте). Оригинальный размер мешка -132 х 80 см. В центре три орнамента «майда гель» и между ними «чарх пеллек». Дар генерала А.А. Боголюбова РЭМ после Этнографической выставки в Санкт- Петербурге в 1902.
По оценке Е.Г. Царевой, одно из лучших изделий в группе редких в коллекции Русского этнографического музея. Чувал экспонировался на выставке в Генуе. В 1993 г. чувал оценен в 50 тыс. долларов США.
Фото в хранилище РЭМ - автора
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однако, сурезанной терр. В 2006 числ. туркменов в Ставрополья - более 15 тыс. человек, что по орав, с переписью нас. на 2 тыс. больше, а за 17 лет от Всесоюз. переписи нас. 1989 - на 5 тыс. человек больше. Т. обр. динамика роста числ. туркменов в Ставрополье за последние время усилилась, предположительно, за счет роста этнического самосознания туркменов. Число туркменов в Туркм. районе в 2002
· [bookmark: bookmark360]4891 из более 13 тыс. туркменов всего Ставропольского края, что свидетельствует о том, что район не охватывает всех туркменов региона. Почти все рук. должности в Туркм. районе занимают нетуркмены. В 1980-е существенно вырос удельный вес овцеводства, по некот. оценкам до 1 млн. голов. Однако к наст. вр. поголовье мелкого рогатого скота составляет только 50 тыс. Туркмены в основном заняты выращиванием зерновых культур и в личном приусадебном хозяйстве содержат до нескольких десятков мелкого и крупного рогатого скота. Работают также в частном извозе, служат в росс, армии на Кавказе по контракту (Чечня). До наст. вр. сохраняют четкое деление на традиц. эндогамные народности, напр.: с. Шарахалсун - туркмены-союнаджи, с. Сабан-Антусы - чоудоры, с. Эдельбай -  игдыры. В целом считают себя единым этносом
· [bookmark: bookmark361]туркменами Ставрополья и отличают себя от нас. Туркменистана. Более всего ценят «чистокровных» невест из своего этнич. окружения. Межэтнические браки наиболее всего распространены с татарами (казанские и мишари), реже с русскими и др. народностями края. На языковую ассимиляцию туркменов с оседлыми татарами повлияла нехватка у туркменов-кочевников женщин. Разговорный язык - русский, татаро-туркменский. С 1970-х наметилась до сих пор необратимая тенденция к полному сокращению преподавания туркм. яз. в школах, отсутствует нац. радио- и телепередачи, период. изд. Связи района с офиц. Туркменистаном - спорадические, делегация деятелей культуры Туркменистана посещали район в последний раз в 1992. Сост. по данным: Брусина О.И. М., 2008. Токалов И.Т. 1976 (рукопись); Куренов С. 1959; Щеглов И.Л. 1910; Баскаков Н.А. 1949; Аразгулыев С., Атаныязов С., Бердиев Р., Сапарова Г. 1977; Паньков И.П. 1960; 15 с.
СУРХЫ - название поселка и этнической группы со своим диалектом в 12 км от Ходжамбаса (Лебап).
ТАЙПА, ТАЙФА, ТЕЙП - народность, устар. - племя.
ТАТ(-ЛАР). Тире племени алили (подразделения юзбашы), арсары (родов гараджа и гаркын), геклен (подразделения кайы), ёмут (родов ушак и орсукчы), мукры, мюджевюр, олам, салыр (рода кыркойли), сарык (рода херзеки), теке (рода гараджа, Байрам-Али) и ходжа. Отдельные группы населения Средней Азии, Закавказья, Крыма и Сибири, а также Ирана, Венгрии и Монголии имеют общее название тат, бытующее для их обозначения у соседей или являющиеся самоназванием. На орхонскик надписях VIII в. тат - «подданные иностранного происхождения», т.е. «ираноязычное население» (то же у Абулгази). В его время татами стали называть уйгуров и китайцев. В дальнейшем этнографический термин тат сохранил с Средней Азии главным образом более широкое значение, прилагаясь к любому оседлому населению вообще, к хивинцам, хорезмийцам и бухарским узбекам в частности. Атанизязов С. 1988.
ТАТ, САРТ - оседлое, автохтонное, торговоремесленное и земледельческое иранояз. нас. региона. Брахокефалы памиро-ферганской ветви большой европеоидной расы. Впервые упомянуты в древнетюркских руническихтекстах VIII в. По С.П. Толстову, таты - древ, тюрки, данники, кабальные рабы. В тюрк, источниках VIII-XI вв. - иранояз. нас. Цент. Аз., или тюрки, ассимилированные древнеиранским нас. Цент. Аз. По В.В. Бартольду и Б.В. Миллеру люди нетюрк. происхождения. В Согде синоним слова таджик//тазик. У кочевых узбеков тат = таджик - горожанин, торговец. После образования Узб. и Тадж. ССР прозвище тат и эквивалентная ему лексема сарт вытеснены этнонимами узбек и таджик. Тат(ы) - сохраняется в туркм. просторечии как прозвище соотечественников, ассимилированных узбеками и таджиками. Используется туркменами-теке, йомудами, емрели и дашогузскими човдурами к туркменскому населению Амударьи, и лебапскими сакарами, али-или, арабачи, ата и эрсари к своим землякам салырам*, баятам, хыдар-эли, чандырцам. Как этноним сохраняется в Дагестане и Азербайджане (табасараны, дакланцы, балаханцы, дарбанды и др.), где живёт св. 20 тыс. татов, исповедующих иудаизм, ислам суннитского толка, христианство (монофизиты). Самоназвание горских татов - джогур-иуда. Библ.: Винников Я.Р. 1968. С. 333-343; Люшкевич Ф.Д. 1971. С. 25-33; “Tats”. The Modern Enciclopedia, 1982; Люшкевич Ф.Д. 1991.
ТЕКЕ. Рус. - текинцы. Самоназвание самой крупной родоплеменной конфедерации Туркменистана. Этноним, по версии Ахмеда Бекмурадова, якобы восходит к названию древнетюркского народа тюкю, тукю, под которым источники подразумевали гуннов (Яш коммунист, 20 июля 1985). В варианте «теке» упоминается в средневековых источникках в связи с переселением в начале XIII в. сельджукидами в район г. Антальи (юго-западная Турция) туркменов теке. Этот район долгое время назывался Теке эли. В составе турков-юрюков также имеется подразделение под названием текели (Еремеев Д.Е. 1971. С. 89). Народ теке в Тукменистане состоит из двух крупных фратрий (болум): утамыш и тохтамыш, входящих в
терр. группировки: марыйскую и ахалскую. По преданиям, переселились в Сев. Хорасан в нач. XII в. из Мавераннахра. Значит, часть теке ушла вместе с Сельджуками в Иран, Ирак, М. Азию. На терр. Туркменистана вместе с йомудами* и сарыками входили в состав так называемых внешних (дашкы) салыров. Библ.: Stewart С.Е. 1881. Р. 513-546; [Lessar, Р.М.], 1882, Р. 486-498; O’Donovan, Е. 1882.; Е.З. Текинско-персидские, 1883. С. 39-47; Михайлов Ф.А. (1914-15); Barthold, V.V. 1934. Р. 720; Summer F. 1974. Р. 123-124; Джикиев А.1977; Нурмухаммедов К. 1979.
ТЕККЕ - область в Малой Азии (Турция), предположительно, район компактного проживания туркменов-теке, сформировавшийся в одну из волн массового переселения туркменов- огузов в Малую Азию.
ТЕКЕЛИ, ТЕКЛЕ - аул в Марначаульском районе, где живут потомки туркменов теке. Племя частично переселившееся в XV в. из Анатолии на терориторию Азербайджана. Текели - одно из племен в Ширване и связано с туркменами. Это остатки кара и ак коюнлы. Кочевали в Иране, а затем переселились в Азербайджан, в Арзерум, а потомки ак-коюнлы - в Диарбекир. Теке-туркмены показаны в эпосе «Короглу». Часть племени теке была приглашена из Серахса в начале XVIII в. в юго-западную Анатолию, где и сейчас кочует племеня текели. Гаджихалилов М.К. 1990. С. 15.
ТЕРЕКЕМЕ (кавк.), ТЕРЕКЕМЕНЦЫ (рус.). - терекеме собирательное название, данное огузским этнич. группам персами и означает арабское мн. ч. от слова тюрк. (Баскаков, 1982). Старо- огузский народ, участвовавший в средневековом этногенезе турков и азербайджанцев. Потомки народов каракоюнлу* («чернобаранные» -  карапапах?) и аккоюнлу* («белобаранные»), под властью кот. в XV в. находились земли к югу от Кубы (Азербайджан). При этом вне терекеме существует и самостоятельная, но родственная им группа каракоюнлу. В наст. вр. зачислены в состав азербайджанцев в Дагестане, живут также в Азербайджане, Турции, Грузии, Армении. Часть терекеме из народа афшар были переселены Надир-шахом (1736-1747) в Афганистан и фиксируются учеными-лингвистами как часть азерб. этноса, хотя в то время это были все еще староогузские «племена», осевшие на Кавказе со времен сельджукских походов и империй Кара- Ак-Коюнлы: джаванширы, отузикилары, кабирли и др. Терекеме Кавказа и Ирана, вероятно, составляли знач. часть 80-тыс. армии Надир- шаха во время покорения им Афганистана и Индии. Афшары Афганистана (с. Нанакчи) подтверждают, что прибыли из Карадага и Тебриза, позднее некот. семьи вернулись обратно. Часть азерб. тюрков была переселена в Афганистан еще при Сефевидах (1501-1724). В 1970-х насчитывалось ок. 10 тыс. афшаров Афганистана. В Турции терекеме или карапапахи (не путать с каракалпаками) живут в районах Карса и Ахиска. Там карапапахами-терекеме называют оседлых, а карапапахов кочевников-скотоводов называют исключительно как терекеме. Существуют и другие турецкие прозвища терекеме: безбаш, гагаван, чинчават. В приморском Дагестане, а также в сев. части Дербентского р-на терекеме живут в Терекеменском участке. В Азербайджане основная масса живет в 10 селениях: Берикей, Джемикент, Великент, Падар, Мамедкала, Селик, Карадаглы, Уллутерекеме, Татляр и Деличобан. Др. часть терекеме консолидировалась с кумыками и живет в Сев. Дагестане: в Хасавюртовском (сел. Темир аул и квартал Терекемеаул в сел. Костек) и Кизилюртовском (сел. Чонтаул) районах. Антропологически дагест. терекеменцы смешаны, имеют сходство гл. обр. с азербайджанцами и частично с юж. кумыками (особенно с жит. с. Каякент). В целом считаются «нетипичными представителями» касп. расы. По ср. с азербайджанцами, выше ростом, более широколицы, менее пигментированы; менее полные губы, менее волнистые волосы, не такие густые брови. Говорят на языке, близком к вост. диалектам азерб. яз. - кубинскому и шемахинскому, связанных с языками кыпчаков*. Однако диалектные особенности их языка до конца не изучены. Терекеме-карапапахи живут также в Армении. В 1952 в Калининском районе Армении выявлены их аулы: Кара-Иса, Эвлю, Иль-Мазлу, Союз-Булах, Сарйар, Кизил-Шафах, Демирчиляр, Кара-Кала, Кызыл-Даш и др. Считали себя азербайджанцами. До переселения в Армению терекеме проживали в Ахалцихском и Ахалкелекском районах Грузии. Часть их переселилась в Ошский район Киргистана- Узбекистана, а др. - в Армению: Зангезурский, Басаргечарский, Калининский и др. р-ны. См. Гаджиева С. Ш. 1990. 216 с., ил., карта; Баскаков Н.А. 1987, № 1. С. 4-5; Баскаков Н.А. 1982, № 3. С. 6-8; Аббасов А.М. 1975, № 4. С. 72-76; Карпов Г.И. 1945. № 3-4. С. 55-61. Библ.
ТЕРЕНЖ.И (туркм.), ТАРАНЧИ (рус.), - уйгуры. Род в составе эрсари. Древние переселенцы из Кыргызстана ( XI в.), а также переселенцы конца XIX в. в Мургабское государево имение (Байрамалийский район Марыйской области). См. Атаныязов С. 1994. С. 208.
ТИБЕТ - род в составе туркменов-сарыков. Беженцы из Китая. См. Атаныязов С. 1994. С. 203.
ТИ'РЕ - группа родственников, родовая община, клан. ТИ'РЕПАРАЗ-человек, относящийся с презрением к членам другой туркм. этнич. группы; преданный интересам своего рода, племени.
ТОРКИ - собират. название тюрк, народов, родст. печенегам и половцам. Древ. рус. търци (ПВЛ, 1096). В Киевской Руси торками называли гузов или огузов, кот. откочевали из Приаралья после распада огузской конфедерации и разгрома Хазарии Русью во 2-й пол. X в. По др. версии, судя по обряду погребения с конем и др. находкам,
происходят не из Ср. Аз. (огузы), а с Кавказа. Первые поселения на землях древ. Руси с конца XI в. Поселения торков известны в Поросье по р. Рось и на правом берегу Днепра (Торческ). Часть их жила на границах Киевского и Переяславского княжеств (1096, Повесть временных лет) вместе с берендеями, коуями, печенегами, образуя корпус т.н. черных клобуков. Отвечали за безопасность Киева от Степи. В XII в. отмечены у Дона, в составе черных клобуков («свои поганые», см. Гельмишеклер) служили погран. охраной и постепенно слились со славянами и половцами. Именовались также черкесами (1152), а в тат.-монг. вр. - ордынскими казаками. Следы пребывания в причерноморских степях
· [bookmark: bookmark362]поселения: Тор и Торец, Торское городище (ок. совр. Славянска), Торская дорога вдоль р. Телега. См. Голубовский П. 1884; Modern Enciclopedia of Russian and Soviet History. Volume 39; Бибиков M.B. 1980. C. 78; Плетнева С. А. Древности черных клобуков. M., 1973. 7;. Плетнева С. А. Половцы. М., 1990. СлЭн, Т. 2, 2001. С. 507; Фасмер, Т. 4, С. 8384. Расовский Д.А. 1933. С. 10-11; Повесть временных лет, ч. 1. С. 59, ч. 2. С. 329. Пашуто. С. 110, 111, 112; Казачий словарь, Т. 3-й. С. 171-173; Бартольд В.В. История турецко-монгольских.., 1928.
ТУР (авест, позднее - фарс.) - в иран. мифологии родоначальник туранцев. Сначала под туранцами понимались кочевые вост.-иран. племена, затем - тюрки. См. Мифы народов мира, Т. 2, 1982. С. 534.
ТЭЗИК (туркм.) - таджики в составе туркменского народа геоклен.
ТҮЙС - «чистые» туркмены. У Махтумкули - “благородный, доподлинный”. Мухамедова З.Б. 1973. С. 131.
ТҮВЕР, ТҮГЕР, ДҮГЕР, ДӨГЕР, ДҮКЕР - по мнению С. Атаныязова (1994. С. 204), этноним восходит к имени второго сына Гунхана. Это лексема, по мнению того же автора, наиболее близка к этнониму тюрк. В Туркменистане она сохранилась только в топонимах: аулы в районе Кизилкая, Каракала, Карабека, Чарджоу. Атаныязов С. 1994. С. 206.
TYPK, ТЮРК - древ. тюрк. вариант - туркун, где кун от древ. тюрк, народ, род, фамилия, т.е. «народ тур» или «народ тор». Тюрк название правящей династии из рода Ашина (волк), монг. происхождения. Ту-кюэ (рус. вариант кит. Ту-цюэ). Не исключается, что кит. впервые познакомились с лексемой турк в монг. передаче туркут. Срав. монг. торгут
· [bookmark: bookmark363]родственники по матери или родственники жены. По Н.А. Баскакову, - название народа или племени, из которого монголы брали себе жен (Баскаков Н.А. 1979. С. 21). См. также: Поливанова Е. Д. 1927. С. 691-698. Кононов А. Н., 1957. С. 81. Гафуров Б.Г. История таджикского народа, Т. 1. С. 244. Разговорное - “простак”, “простодушный”, “легковерный”, “доверчивый” (тРС-1968). В лексконе сельджукской элиты - «плебей», «мужик» Еремеев Д.Е. 1971. С. 82.
ТҮРКИ (собир.) - этническая конфедерация. В легенде, записанной со слов тюрок в кит. источ. сер. VI в., жили вокруг болота; истреблены соседями. Уцелевшего мальчика усыновила волчица, ставшая его женой. В горах севернее Гаочана волчица родила 10 сыновей, кот. женились на местных девушках. Имя одного из них Ашина. Его потомки асянь-шад вышли из гор и поселились на Алтае, где стали называться тюрк. В др. варианте мифа упомянуты остальные потомки волчицы, в т.ч. кыргызы. В мифе о происх. царского племени уйгуров яглакар, родоначальником также является волк и хуннская царевна. См. Могильников В.А. 1981. Мифы народов мира, Т. 2, 1982. С. 537.
TYPKMAH - этническая группа в составе узбекской нации, именующая себя узбеками, но сохраняющая в качестве исторического самоназвания этноним туркман. Живут в Нуратинском межгорье. Часть нуратинских туркманов расселилась в районах Бухарской и Самаркандской области, в кишлаках «носящих большей частью названия «туркмен кишлак». Нуратинские туркмены считают своими родственниками туркменов тока (теке). Мошкова В.Г. 1970. С. 238.
TYPKMEH — рус. Туркмен. По С. Атаныязову, этноним впервые встречается в китайской энциклопедии VIII в. как ТӨ-КҮ-МӨНГ. По версии Абу- Рейхан-Бируни (973-1048) туркмены служили переводчиками в огузской разноязычной среде и потому их называли словом тержимечи (переводчики). Это была первая попытка толкования этнонима и его происхождения. Сословная версия происхождения этнонима не выдерживает критики, т.к. знание двух и более языков было более характерно для сартов (тюркский и персидский), родственную связь с которыми туркмены современности категорически отрицают.
ТУРКМЕНЫ КЕРЧИНСКИЕ - группа в составе степных крымских татаров (ногъай, мангъый, тархар, кыпчак, суткулю, туркмен). Говорят на диалекте кыпчакско-ногайской группы. Заатов И.А. 1990. С. 10.
ТЮРГЕШИ - конфедерация древ, тюрков в Семиречье, образованная после крушения Зап.-тюрк, каганата в 657. Ранее входили в состав Тюркютского союза Дулу. Ок. 700 создали своё гос. См. Артамонов. История хазар. С. 239.
ТЮРКЮТЫ - то же, что и тюрки. Кит. название ту- кю, тюркют. В дальнейшем термин тюркют применялся для обозначения алтай. тюрок и созданного ими каганата (империи). Тюркютами называли тюрок родственные им жужани (в европ. источ. - авары). В 545 установили дипл. отношения с китайцами (Зап. Вэй). В 552 разбили жужаней и вождь тюркютов Тумынь принял титул иль-кагана. К 555 распространили
свою власть до Зап. моря (Арал), где столкнулись с эфталитами. Ок. 558 подошли куграм Зап. Сибири и Юж. Урала. Подчинив их, вышли к Волге. В 565 нанесли решающее поражение эфталитам. В 571 установили мир с Сасанидами: по р. Амударье. Во втор. пол. VI в. подчинили народы Сев. Кавказа и Азовско-Касп. Междуморья. См. Гумилёв Л.Н. 1959, № 1. С. 105; Артамонов, История хазар. С. 104.
ТОХУМ - порода, семя, клан, потомство; диал: сперма, яйцо. Кырг. - яйцо.
УРГЕНЧЛИ. Прозвище части хивинских туркменов. От названия города в Дашогузском велаяте - Куня- Ургенч (туркм. Кейне-Ургенч). Территориальная группа туркменов Лебапского велаята, кот. переселилась туда из Хивинского ханства. По языку и культуре близки к древнетюркским группам населения Лебапа (чандырцы, аравачи, баяты и др.).
УССА(-ЛАР) - букв. “мастера”. Трансформация профессиональной группы, потомственных ремеслеников в этноним. В различных вариациях встречается у эрсари, йомудов, нохурли, геокленов. См. Атаныязов С. 1994. С. 211.
УСУНИ - китайское наименование асов - одного из скифских народов - насельников древнего Турана, в IV-II вв. д. н. э. входивших в сако-массагетскую конфедерацию.
УРУГ, ТИРЕ - род. УРУГ (таранчи, половец., уйгур., стар, узб.) - семя. От этого слова в совр. туркм. яз. уруг - “род, племя” (потомство). Мухамедова З.Б. 1973. С. 181.
ҮКҮҖИКЛИ - уруг в племени гараман у народа салыр. Жили в Иолотани, затем в Серахсе. Формирование уруга и его этноним связан с деятельностью Салыр Огурджика. См. Атаныязов С. 1994. С. 212-213.
YPKYT - племя в составе туркменов-эрсари. Этимология восходит к древним тюркам. Корень слова означает «племя». Отражен в гидрониме западной Сибири (р. Иркут), топониме Иркутск (областной центр в России). См. Атаныязов С. 1994. С. 214.
ҮЧ-ЭЛЬ - букв, «три народа»; «тройственный союз» народов алили, тиведжи (дуеджи) и хызыр-или. Жили в XVI в. по Узбою: Тиведжи по Октаму до западных склонов Большого Балхана; алили - между западными склонами Балхана до урочища Кара-гечид*, между колодцами Яныджа и Давали; хызыр-или (хыдыр-или) - от Кара-гечид до колодца Пештах. Все три народа входили в салырскую конфедерацию, а после ее ослабления расселились на Лебапе*, а также в районе Абиверда (алиили).
ХАЛАЧИ, ХАЛАДЖ - народность. Халачский район Лебапского велаята Туркменистана. Несколько аулов с названием халадж в современной Турции.
ХАТАБ — селение на терр. Кизилаякского района (Лебап), где жили представители небольшого туркм. народа мукры, родственного туркменам- геокленам из соседнего Чаршангинского района этого региона.
ХИВИНСКИЕ ЙОМУДЫ (литер.) - терр. группа туркм. народа, расселенного на обширном пространстве с севера на запад, вдоль Касп. моря, до югозап. Туркменистана, включая обширную часть иранских земель под названием Туркмен Сахра. После смерти Надир-шаха (1747) йомуды передвинулись к Хиве и в 1760-х стали занимать господствующее положение в полит, жизни ханства. В 1900 в Хивин. х. жило 15 тыс. кибиток йомудов, в 1909-1910 - 17 500 киб. Основ, войско йомудов-ополченцев, как и у всех туркм. народов, было пешим. Они могли выставить до 30 000 воинов, в т.ч. несколько тысяч нукеров. Йомуды-всадники занимали авангардное место в ханской коннице. В 1848 йомудов-нукеров в хивин. войске было 3400, чоудров - 1000, имрели 700, карадашлы - 400, али-или - 650, геокленов - 1000 (Брегель, 1961). Во главе их большей частью стояли начальники, назначавшиеся из ханских приближенных узбеков (Иванов, 1958. С. 172). Благодаря туркм. коннице, хивин. хан не раз одерживал победы над Бухарским эмиром и др. соседями. Это господство было ослаблено ханом Мухаммед Эмином ок. 1770. Значит, часть народа ушла в Хоросан, но в 1806 снова возвратилась на окраины Хивин. х. и, с согласия хивин. правительства, расселились на терр. к западу от столицы, на границе с пустыней. Др. часть народа осталась жить на вост, побережье Каспия. В 1858 йомуды вновь стали фактич. хозяевами северной части ханства и держали в осаде Куняургенч и Ходжейли. Глава хивинских туркменов Атамурат-хан играл выдающуюся роль в йомутском движении за независимость до момента завоевания ханства Россией в 1873. Еще в конце 1850-х Атамурат вступил в сношения с Оренбургским Ген.-губ., прося его о помощи против Хивин. х. и обещая признать со всем подчиненным ему нас. русс. подданство. Хивинские йомуды делились на четыре этнические части, имевшие терр. и жившие обособленно. Благодаря этому, хивин. х. удавалось срав. легко удерживать йомудов в повиновении. См. Иванов, 1958; Брегель, 1961.
ХЫВАЛИ, ХЫВАЧИ. Собирательное название группы народов - выходцев из бывших районов Хивинского ханства или временно проживавших там (мурчали, нохурлы, сакар, човдур, йомут, дуеджи). См. Атаныязов С. 1994. С. 219.
ХЫДЫР-ЭЛИ, ХЫЗР-ИЛИ - народность; живут в Лебапском велаяте, в т.ч. большинство сплошным массивом в Фарабском районе Лебапа, где ошибочно причислялись к узбекам (7730 человек). Ранее жили в районе Сарыкамыша. Несколько тысяч хыдырэлинцев до сих пор живут в Северном Туркменистане, в Гурленском и Куняургенчском районах. Отмечены в Дейнауском и Чарджоуском районах (Винников Я.Р. 1962), в Алате и Каракеле.
По легендам, они потомки от раба дочери Эрсари-бая. По Абульгази, в состав хыдыр- или вошли четыре монгола, шесть салыров, к которым с разных сторон присоединились голодные, отощавшие, ослабленные (Абульгази. Родословная, С. 72).
ШАЙЫ, ШАЙЫЛЫ - этимология восходит к лексеме шиит араб. шиъа (шыга - верующие). Одна из ветвей ислама, наряду с суннитами. В средние века часть туркменов исповедовала шиизм. Этноним шайы - уруг у безмеинских ахалтеке. См. Атаныязов С. 1994. С. 232.
ШИРВАН - город в Азербайджане. Туркмены- ширванцы проживают на о. Огурджалы (Огурчинский). Этимология восходит к походам туркменов на Кавказ и реэмиграции оттуда. См. Атаныязов С. 1994. С. 232.
ШЕҖЕРЕ, СЕҖЕРЕ - туркменские родословные, позволяющие определить степень близости отдельных родов и их «старшинство». В советский период во многом утрачены. В постсоветское время традиция родословных восстанавливается. В исследованиях Г.П.Васильевой этногенез представлен как смешение поздних и ранних, пришлых и автохтонных (дахи и массагеты) народов на терр. Туркменистана. Древним пластом смешения были ираноязычные обитатели аралокаспийских степей и нас. оазисов Юж. Туркмении. Прослеживается этнич. преемственность и культурная непрерывность туркменов с древними ираноязыч. группами запад. части Ср. Аз. хуннского и даже парфяно- кангюйского периодов. С VI в. началась тюркизация, а с IX в. огузизация автохтонного нас. Туркменистана. Подчеркивается патрилокальное единородство и матрилокальная многолинейность этнич. формирования туркм. нации (согласно легендам, многие туркм. народы произошли от Салор-Казана, но от разных женщин). Завершение формирования народа связано со слиянием степных скотоводов с оседлыми хорасанцами. Кросскультурные особенности родства туркм. народов: близость туркменов- эрсари и йомудов, с одной стороны, и туркменов-теке с сарыками - с другой. Исслед. этнические особенности женских украшений, выделив две группы. Скифо-сарматско- аланская группа, сходная с украшениями народов Поволжско-Северокавказ. региона, по кот. прослеживается участие в этногенезе туркменов осетинских народов, аланов, и пребывание кот. зафиксировано на Устюрте в XI в. Обнаружено очевидное сходство йомудских украшений с украшениями северокавказских алан VI-VIII вв. на терр. Осетии с находками в средневековых могильниках Горной Ингушетии, датируемых XV-XVI вв. Украшения туркменов показали их связь с древнетюркской общностью (бронзовые и серебряные бляхи и пряжки поясов праздничной одежды). В этой же группе женские головные уборы, нашейное украшение «буков» связывает туркменов с кыпчакским суперэтносом. Вторая группа объединяет народы: игдыр, чоудор, салор, геоклен, а также небольшие народы на Амударье, более тяготеющие к огузо-кыпчакской группе. В ней, наряду с общетуркм. формами, преобладают менее массивные, часто ажурные, стоящие ближе к украшениям «общесреднеазиатского» типа. Своеобразие украшений этой группы особенно проявляется в серьгах, распространенных очень широко в XI-XII вв. среди народов «кыпчакского круга» (узбеков, киргизов, казахов), а также в женском свадебном головном уборе, налобном женском украшении, бисерных нашейных и нагрудных подвесках, не характерных для женщин «скифской группы». Для туркменов чоудоров, игдыров, салоров, приамударьинских групп (включая эрсари) были характерны носовые серьги, широко распространенные также у узбеков, таджиков, арабов и цыган Мавераннахра. Обнаружила сходство в орнаменте украшений у йомудов и сарыков, ныне живущих на большом расстоянии друг от друга. См. Васильева Г. П. Ювелирные 1991. С. 119- 128; Васильева Г. П. Туркмены. .: 1990; 64 с. По Джикиеву, туркмены - это, по-преимуществу, огузы, но сами огузы - не пришлое, а коренное нас. Туркменистана. Центр. место в инструментарии исследователя занимают тексты многочисленных преданий и легенд туркменов, записанных ученым во время полевых исслед., а с 2007 т.н. метод языковых (зачастую интуитивных и произвольных) аберрации топонимов и этнонимов. Ученый присоединяется к мнению о том, что туркмены произошли от древнего аборигенного нас. в состав кот. позднее влились группы древнетюрк. и огузских народов. Вместе с М. Аннанепесовым Джикиев разделяет этногенез на древний и средневековый. По Джикиеву, проникновение древних тюрок, начавшееся еще на стыке старой и новой эры и продолжавшееся в течение многих веков, привело в XI в. к образованию новой этнич. общности - туркмены, с новым антропологическим типом, отличным от облика древних тюрков и древнего автохтонного нас. Салырская конфедерация XIV-XVII вв. соединяла пять народов (сарыки, салоры и эрсари-огузо-туркм. происхождения), а также альянс йомудов и теке. Эпоха XVI-XVIII вв., характеризуется переселениями в оазисы Прикаракумья, определившее формирование современного состава нас. Туркменистана. Передвижение теке, начавшееся в конце XVII в. в этом процессе имело решающее значение. Специфика концепции Джикиева - это попытка выделить в этногенезе туркменов особость народа теке. Туркмены-теке, в отличие от
других, имели специфически местное происхождение. В их составе сравнительно меньше тюрк. компонентов древнего и средневекового огузского времени. В 2007 Джикиев, возвращаясь к общенациональной этнич. истории, дополняет: огузы-туркмены не пришельцы, а автохтонное нас., и углубляет тезис об особом статусе туркменов-теке в составе туркм. суперэтноса. Поводом для новых размышлений стал топоним Ызгант в Ахале (Геоктепинский этрап Ахала), кот. А.Джикиев толкует как Огузкент (город огузов), полемизируя с покойным спец, в этой области лингвистом С. Атаниязовым. Из шести вариантов толкования этнонима «Огуз» (племя-род, бык, мать, ум, молоко, река) автор выбирает лексему «бык» (огуз = окс), как цент, элемент на знамени легендарного Огузхана. Далее, напоминая, что бык - это тур (разновидность быка), Джикиев привязывает туров к понимаю топонима Туран (заметим, что ойконим тура в древ. тюрк. - город, а не разновидность быка. (См. Саттаров, 1988); торук- стоянка, пастбище (Караев, 1985). Огузы и туранцы, по Джикиеву, - суть один народ и потому огузы не пришельцы, а коренные жители Туркменистана, заключает ученый. В дополнение автор приводит сведения о туранском народе «аугаз», что звучит почти как «огуз». Долгое время лексема «сельджук» считалась в туркм. яз. чужеродной. По Джикиеву, это слово должно произносить по-туркменски - «салджык» (!?), те. сельджуки - это туркмены-салыры - старейший туркм. народ огузского происхождения, от кот. с эпохи средневековья пошло развитие совр. туркм. этноса. Далее автор переходит к этимологии этнонима «языр» (в XII-XIII вв. консолидировали под собой большую часть туркменов и имел определенную терр. (См. Бартольд, Очерки. С. 36). Языры (йязыры), по Джикиеву, это «люди Турана» (Каракумов). Но, поправляет исследователь, не языры, а, опять-таки, по-туркменски - ясманы. А поскольку топоним ясман распространен в регионах основного проживания искл. туркменов- теке (Ахал и Мары), то совр. туркмены-теке - суть языры (туранцы). Спорность лингвистических доводов этнолога Джикиева проявляется в том, что языр прямо указывает на связь народа с тюрками-скотоводами, те. туранцами-степняками иязырами, ибо яссы с древ. тюрк.-степь, равнина (Караев, 1985. С. 26). Сарык = ярка, овца (в русс, яз. - сарг, затем - сарга). Этноним теке = горный козел, козел-самец, но не бык. Бык в древнетюрк. - буга, бугай, а не тур. Туркм. этноним салыр созвучен монг. и древн. тюрк, сарлук, сарлык = монгольская или тибетская корова, бык. См. Джикиев А. Очерки 1991; 336 с.; А. Джикиев. № 205 от 21 авг. 2007 года. С. 4; Дж. С. Сетаров. Тюркизмы, 1978, № 1. С. 50; Саттаров Г.Ф. 1988, № 1. С. 47-48. Суть концепции М. Дурдыева, как и у Джикиева, -  автохтонность туркменов. Но по-Дурдыеву - туркмены - не огузы, т.к. огузы - это пришельцы с
востока. В отличие от Джикиева, Дурдыев полагает, что генеалогические легенды - «мутный» источник и продукт не только памяти, но и идеологий. Вопреки тому, что знач. часть туркменов связывает свое происхождение с Огуз- ханом, М. Дурдыев утверждал, что «туркмены -  не суть огузы», и к тому же не кочевники. Они, в первооснове, вопреки Н.А. Аристову, В.В. Бартольду, С.П. Толстову, Абу-л-Гази, автохтонное нас. с древними традициями земледелия. Надо сказать, что и до М. Дурдыева, отдельными авторами отмечалось, что родиной современных туркменов является Юж. Туркменистан (Г.Е. Марков, науч. рук. Дурдыева - Ред.), что туркмены - не скотоводы, а скотоводы-земледельцы (Т.А. Жданко); что совр. туркмены сходны не с пришельцами из вост. Туркестана, а с древним автохтонным нас. Туркменистана. Практически все исслед. видели доказательство древности туркменов в традициях коневодства и ковроткачества. Но гл. признаком автохтонности туркменов, по Дурдыеву, является не легенды и украшения, а их наследственная длинноголовость. При этом искусст. длинноголовость также имела место среди туркменов, особенно среди кочевой скотоводческой знати, те. пришельцев, кот., желая подчеркнуть лояльность к местным (прототуркменам:	дахам, массагетам),
практиковали вытягивание головы своим детям. Отмечается, что длинноголовость чаще встречается среди туркменов-скотоводствов (теке, йомуды), чем среди земледельцев (геоклены). Туркмены этногенетически связаны с парфянами, о чем свидетельствуют материалы архитектуры туркменов, топографии, традиции коневодства. Позднее на этногенез туркменов, судя по сходству женских украшений с украшениями, найденными в могильниках Сев. Кавказа, оказали влияние аланы (предки осетин и ингушей) и эфталиты - когда-то автохтонные народы юга Туркмении. Автор не отрицает влияния на этногенез туркменов огузов, пришедших из Вост. Туркестана. С ними связано появление этнонима «туркмен». Но в отличие от А. Вамбери, Ж. Дени, Л. Лигети, Ф. Суммера, С. Атаниязова, стоит на версии, что это имя означало не «я тюрк» и не «сообщество тюрков», а «похожий на тюрка». См. Дурдыев М. Туркмены, 1991; 56 с.
ШЫХ(-ЛАР). Первоначально - шейх, старейшина, аксакал, глава племени, главный дервиш, святой и т.п. «Священное племя» туркменов (см. Овлят). Расселены по всему Туркменистану. Основной центр шыхов расположен в районе Кизиларвата, в ауле Бендэсен, а другой - вокруг г. Термез.
ШИВЕ - говор, местное наречие.
ЧАКА, ЧАКАН, ЧАКМАК, ЧАКЫР - этнонимы уругов среди туркменов теке, эски (эсги), емрели, мурчали, салыров, човдуров, эрсари, йомудов, геокленов, мукри. Возможно, этимология
восходит к слову «сак». Согласно правилам языков тюркской семьи, локальные изменения связаны с допустимым переходом С-Ш, Ш-Ч. См. Атаныязов С. 1994. С. 222-223.
ЧОУДОР, ЧОВДУР, ЧОУДЫР - туркм. народ, расселен на юге России, а также в Дашогузском и Лебапском велаятах. Гегемон этнич. конфедерации эсен-или.
ЭНЕВЛИ, АНАУЛИ. Туркменский народ. По преданию считаются выходцами из Саудовской Аравии. По другой версии - аборигены юга Туркменистана. Основали аул Анау. Выбиты оттуда туркменами-теке. Бежали в Персию. Затем возвратились и поселились в местности Атек (Каакинский этрап).
ЭСГИ, ЭСКИ - народность (в 1926 г. - 5834 человека). Живут на территории аулсоветов Эски и Аулчи Саятского этрапа. Ранее жили на правом берегу Амударьи в г. Наразым, в течение 300 лет входившего в состав Бухарского ханства, ныне Каракульский и Алатский районы Бухарской области Узбекистана. Переселились на нынешние места в результате наводнения. До Наразыма жили в Ургенче, на землях прилегающих к Узбою (до XVII в.). Расселены по родовому признаку, сохраняют эндогамию. Основные племена, входящие в народность: абугузар и ханхалкы, включающие более 20 родов. Свое происхождение эски связывают с младшим сыном или внуком Эрсари-Баба. Однако в конце XIX в., по Н.Г Петрусевичу, относили себя к човдурам. По Абульгази, эски происходят от раба Аяза, служившего у уйгура Санклы-сина, посланного золотоордынским Джанибек-ханом (1341-1357, сын Узбек-хана (1312-1342) в Абульханы (Большие и Малые Балханы) и Мангышлак для сбора налогов с живших там туркменов. (Винников Я Р. 1962). Аяз по наущению тамошних туркменов убил своего хозяина и остался среди эрсаринцев, дав начало народу эски (Очерки, 1954. С. 167).
ЭСЕН-ИЛИ - племенная конфедерация. Состав: човдур, игдыр, абдал, арабачи, бозачи, бурунджик и соинаджи. Жили в низовьях Амударьи до восточных берегов Каспия. Другие их названия - «мангышлакские» или «внутренние», хивинские туркмены. Антропологически они были ближе к монголоидной расе. Особое место в этой группе имели туркмены-човдуры, кот. играли роль гегемона конфедерации в виду своей многочисл. и приближенности к властям Хорезма; в составе их элиты было больше духовенства. Эсенхановский союз распался в результате усиления на Мангышлаке калмыков с первой четверти XVIII в. и узб. династии Кунгратов (1804-1920) в Хиве. В XX в. човдуры жили в Калининском (Порсинском) районе Ташаузской обл. (ок. 25 тыс. человек). См. Союнили, Туркмены и монголы.
ЭРМЕН(-ЛЕР) - армяне. Появились в Закаспии как эмигранты, беженцы, маркитанты, преимущественно из Карабаха, Зангезура, Турции. В 1897-4830 человек, в 1909- 13 411, в т.ч. в Закаспии - 11009. В 1913 — 15 541. В 1914 в Ср. Аз. из 23 хлопкозаводов 17 принадлежали армянам, из 30 маслобойных предприятий - 6 армян., из 112 кожевенных заводов 8 армянов, из 78 мукомольных заводов 16 армянов, им же принадлежало 8 электростанций, 4 из 32 типографий. В 1898 в Ашх. 4-х классной гимназии из 190 учащихся 36 составляли дети армянов. В Ашхабаде в частном армян, училище Е. М. Адамовой обучались 90 детей. Г. С. Азатян открыл платные курсы бухгалтеров, С.А. Ованесов в 1896 - библиотеку-читальню. Армян, церкви были открыты в Ашхабаде*, Мерве, Красноводске*. См.: О поселении в Закаспийской области бежавших в пределы России турецких армян. 9 ноября - 24 дек. 1894, 7 л.// РГВИА, Ф. 400. Оп. 1. Д. 1754; Заорская В.В., Александер К.А. 1915. 1; Гинсбург С. 66-67, С. 69.
ЭРСАРИ, ЭРСАРИ, АРСАРИ - народность в Лебапском велаяте, от кишлака Чекич в Саятском этрапе до границы с Афганистаном, где также проживают их значительные группы, состоящие из эмигрантов, пострадавших от коллективизации. Наиболее компактно расселены в Карабекаульском этрапе Туркменистана, где им исторически принадлежат крепости:	Кутнамкала, Ходжаидаткала,
Ходжагундускала. Занимают также поселки Пальварт, Халач, Актерикала и на правом берегу Амударьи - Бурдалык и Бешир (История ТССР. 1957. С. 12). Первопредком народа считается Эрсари- Баба, могила кот. находится на одном из кряжей Балханских гор на западе Туркменистана. Эрсари- Баба был убит во время похищения его дочери Мама-бике Кама-беком. По В.С Расторгуевой, корень слова от древнеиран. аг с последующий формами arsan -: arsn -: rsan - мужчина, самец. Расторгуева В.С., Эдельман Д.И. 2003. Т. 2. С 227.
ЯЗЫР, ЯЗЫ. См. Гарадашлы.
ЯКАЛЫ'БАМЫЛЫ - уруг у народа карадашлы (гарадашлы) в севером Туркменистане. Ранее жили в Прикаспии, затем в районе современного Бами в Ахале. После захвата текинцами Ахала были вытеснены в Северный Туркменистан. См. Атаныязов С. 1994. С. 244-245.
ЯКА ТУРКМЕНЛЕР - туркмены, жившие в Прикаспии: геоклены, емрели, салыры и охлу. Туркмены называли также эту группировку союнхановской, по второму имени Баты-хана - внука Чингизхана, которому ранее номинально подчинялись. В эту группировкку входили все туркмены, жившие в районах Гургена, Атрека и Балкана. См. Атаныязов С. 1994. С. 245.
ЯРЫМ; ГАТАНЧЛЫ - туркмены-полукровки от браков с др. народами. От слова «ярым» - половина. Ярым адам - неполноценный человек (ТРС- 1968). ЯРЫМ ГУЛ - потомство от брака туркмена с нетуркменкой, потомки которых только через семь поколений получали право относить себя "игам”.
[bookmark: bookmark364][bookmark: bookmark365][bookmark: bookmark366]ВЛАСТЬ, ТИТУЛАТУРА, СТАТУС
АКСАКАЛ - старейшина, букв. белобородый, седобородой. В уруге и тире, т.е. мелких подразделениях они не избирались, а становились во главе сообщества, благодаря своему авторитету и возрасту. В рамках племени (тайпа) они выдвигались на совете аксакалов при непосредственном участии духовенства. Аксакалы тире и уругов наряду с хоз. задачами решали вопросы местного судопроизводства, касавшихся интересов нескольких тире или уругов своего племени. Они являлись хранителями и блюстителями обычного права (адата), выполняли функции сборщиков налогов и податей, организовывали ирригационные работы. Управленческие функции аксакалов дополнительно оплачивались сельчанами. Так, среди хивин. туркменов аксакалы, помимо атлыка*, получали участки земли, носившие название инам (букв, награда, подарок). Инам являлся мюлком* -  частным владением семей старшин и аксакалов. Размеры этих участков от 10 до 50, а иногда и до 100 танапов (5-25 и более гектаров земли). Офиц. жалования аксакалы, как низшие полицейские чины, не получали. Аналог. в царской России - сельский старшина, староста.
АЛП (устарев. неупотреб.) - этимология, предположительно, восходит к тюрко-монг. ал «брать», албату - «обязанный службой, повинностью», «подданный». По В. Радлову, албан - «подать», «обязательная, коронная служба». Воин феодальной дружины, позднее - имя сказочного богатыря. По Жирмунскому, «Алп» - имя неуязвимого великана алтай. сказки эпохи Тюрк, каганата* «Алып-Манаш» VI-VIII вв. Занесено огузами в низ. Сырдарьи в цикл песен о Салор-Казане. В XI в. вместе с сельдж. туркменами распространилось на Кавказ и в М. Аз. В XII-XIII вв. проникло с кипчаками в Казахстан, Башкирию и на Волгу. Подробнее см.: С. Е.Малов. «Тюркизмы в языке «Слова о полку Игореве». См.: Жирмунский В. М. 1957, Т. 16, Выл. 2, март-апр., С. 102-104.
АРЧЫН - аульный староста, старшина, в царское время - имевший милицейский чин. Избирался односельчанами по рекомендации царской колониальной администрации, следил за соблюдением порядка в своем обществе.
АРШАКИДЫ (летопис.) - одной из причин успеха восстания Аршака против Селевкидов была неспособность скудной на продовольствие Парфии содержать большие гарнизоны. После отделения от Селевкидов, парф. царь Ород (56-37 д.н.э.) осн. новую столицу на берегу Тигра - Ктесифон (в араб, источ. - Мадаин). Царь Вологез 1 (Валгаш) (51-77 д.н.э.) канонизировал Авесту. С этого же вр. на аршакидских моментах вместо греч. появляются пехлевийские (парфянские) легенды. Тиридат правил в 248-214 д.н.э., Артаван (214-196 д.н.э.) захватил у Селевкидов большую часть Мидии с её столицей Экбатаны. Русс, транскрипция кит. названия Аршакидской династии - Ань-Си. См. Гафуров Б. Г. История таджикского, Т. 1, С. 57, 58, 60. Страбон. География, 9, 9,1. Древние авторы..., С. 90.
АХУН - духовное лицо, окончившее медресе и получающее этот титул на специальном совете по достижении кандидатом возраста, чаще всего, не моложе 45 лет. Фасмер, ссылаясь на Радлова предложил связь с казах, акын «певец-сказитель». См. Радлов, Т. 1, С. 98, 109, 135.
АШНА - друг (западно-йомуд. диал.). См. также Ж,ора.
БАЙ - этимология восходит к алтайскому - "запрещеный, священный, волшебный” (Баскаков Н.А. 1985. С. 30). В парфянском - bay - 1). Бог. 2). (перед собственным именем) “господин” (Расторгуева В.С., Эдельман Д.И. Т. 2. 2003). В туркм. яз. - букв, “богач” (байлык - богатство”). Рус.-совет. - кулак, “богатый собственник”. В дореволюционном туркм. общ. 17 процентов нас. Владели более 50 процентов всей орошаемой земли и более 60 процентов скота. Сдавали земли, рабочий скот, с. х. инвентарь, семена и пр. в субаренду дайханам получая за это, как минимум, половину урожая. В хоз. среднего бая имелось примерно 150 верблюдов, 900 овцематок. Крупные баи-скотоводы имели по несколько тыс. голов скота. Эмигрировавший в Афганистан в годы ЗВР Ямат-бай из Пендинского оазиса имел ок. 12 тыс. каракулевых овец, Эзис- бай - ок. 8 тыс., Энвер-хан - 3 тыс., Халифа-ишан - ок. 4 тыс. голов. Сын атрекского бая Джафарали в 1926 имел 400 коров. Марыйский бай Берды-ишан имел 50 батраков и 800 га земли в Мургабском Государевом имении*, кот. сдавал в субаренду; ездил на приём к Николаю II. Крупные баи (1,5 процента нас.) имели собственные оросительные каналы, от 500 до 1000 га земли. Махтумкули-хан* состоял в моногамном браке, управлял землями от Бахардена до Гёоктепе, имел 1000 овец, 100 верблюдов, 20 дойных коров, скаковых и рабочих лошадей, 40 батраков и 10 советников из ишанов, сердаров, мул, баев, при необходимости мог сразу собрать несколько сотен джигитов. Сдавал землю в аренду под половину урожая. “Начинающий” бай Эзис Чапык* имел 4 жены, стадо в 300 баранов и 15 верблюдов. Хоз. баев были товарными, часто хлопководческими. 15 процентов таких хоз. в конце 1920-х гг. поставляли 37 процентов выращиваемого в ТССР хлопка. Во время ЗВР 1925-27 гг. наделы земли баям были сокращены до 2,5 га. В 1926 г. 5653 баев были лишены права участвовать в выборах аульной власти. В это время доля всех байских хоз. сократилась до 5 процентов. Ликвидированы как классе в 1932 г. в результате насильственной коллективизации, стихийной эмиграции, выселений и казней. План ликвидации с марта 1930 г. сельских эксплуататоров как класса предусматривал: а) репрессии по линии ГПУ -
контрреволюционный актив; б) выселение из р-нов сплошной коллективизации ханов*; в) расселение кулаков на худших землях, вне к-зов, небольшими посёлками по 20-30 хоз., под начальством комендантов ОГПУ. Все имущество, денежные сбереженья, недвижимость, конфискованные у баев переходили в «неделимый капитал» к-зов. В совет, вр., вместо старой, сформировался новый слой сельской элиты: пред, к-зов (ныне -  арчыны), агрономы, бригадиры, зав. фермами, гл. ветеринары, гл. зоотехники, дир. школ и др. Они со второй половины XX в. основ, отряд КПТ. Число баев (совр. “бизнесмен”, “предприниматель”) в постсоветском Туркменистане значительно выросло. Официально, эта историческая глосса не используется. См. Гарамаяк.
БАРЛЫ ГАРЫП - менее зажиточные дайхане- середняки, имевшие до 60 овец и до 15 верблюдов.
БАТЫР - древнетюрк. батур, перс. - бахадур. На Кавказе лексема известна в первые века н.э. Предположительно, возникла с гуннами. Batraz - имя одного из главных героев нартовского эпоса осетинов (аланов. См. Олам). Тунгусоманьчжурские (протогуннские?) эквиваленты: эвенкийское багади (богатырь; сильный, большой); батур - храбрец, смельчак, удалец, молодец; орочское - бату, батури (богатырь), нанайское - батору (герой, силач) и т.п. Русское “богатырь” в первый раз встречается в 1425 г. в Ипатьевской летописи. Севортян Э.В. 1978. С. 83-85.
БАШИЗМ, БАШИЗАЦИЯ (общест. -полит.) Массанов Э. А. 1964. Вып. 1. С. 74-76. Отечество. История, люди, регионы, 1999; J.Klaproth. Memoire surles khazars. Jornal Asiatique, T. 3. Paris. 1823. C. 153; Казачий словарь-справочник, T. 1-й, 1968; История СССР с древнейших времён, Т. 2. С. 526.
БИБИ (иран.) - тетка со стороны отца (туркм. диал.), старшая сестра (туркм. диал.). Севортян
[bookmark: bookmark367]Э.В. 1978. Женское имя, особенно часто встречается среди ахалских теке. Считается, что девушки, носящие такие имена происходят из семей овлядов*.
БИЙКЕШ - хозяйка, госпожа, имя собственное женское. Севортян Э.В. 1978
БИКЕ - госпожа, хозяйка, а также женское имя. В аварском, дагестанском, лакском, табасаранском- «жена хана», «жена бека», «госпожа», «барыня», «гордая», «важная», «белоручка». Кроме того, в лакском-«невеста», «новобрачная». См. Джидалаев, 1986. С. 16.
БОЛЯРЕ (тюрк.) - правящий слой (истор.). Старослав. болгаринъ представляет собой наиболее древ, форму. По Малову, Младенову, Фасмеру в основе-древ. тюрк, форма bai (бай). «Боярин» засвидетельствовано в русс. яз. домонг. времени (Договор между Олегом и Византией IX или нач. X вв.) и очень часто встречается в последующих древнерус. летописях, вплоть до XVI в. Проникло из хазарского или булгарского языков. Первонач. - «старшина дружины князя». Древ.-рус. боярнъ, далее в XVIII-XIX вв.
· [bookmark: bookmark368]барин. По Фасмеру, название родовой знати, в отличие от нового служилого дворянства. В туркм. bajar (байяр) «хозяин; рус. офицер; чиновник». У С.Н. Йомудского туркмены использовали лексему бояр до рус. завоевания в значении «господа». Арендодатели земли, занявшие земли туркмен-сарыков в Мервском оазисе в сер. XIX в. Г.И. Карпов отмечал, что слой боер в ауле Багир как богатых кочевников, захвативших правление над оседлыми земледельцами. Аналогичное явление наблюдалось в ауле Нохур. Л.С. Будагов отмечает, слово «байар» имеется в татар, яз. со знач. «дворянин»; у кокандцев
· [bookmark: bookmark369]«вельможи», «богатые» и «значительные» лица. Сохр. в болгар, соц. лексике. В турец. яз. есть неологизм Ьауаг в значении «великий, славный, именитый» (В. Д. Аракин, 1984. С. 1617). См.: Владимир Петрухин. Славяне, 1996. 2 (3). С. 59, 60; Йомудский С.Н. О пережитках, 1962. №
4. [bookmark: bookmark370]С. 51; Фасмер, 1, 203-204. Аракин В.Д. Тюркские лексические..., 1973. № 3. С. 28-29; Бернштам А.Н. Туркменский род..., 1931. С. 24.
ВЕКИ'Л - представитель, уполномоченный, посланец; доверенное лицо, как правило, зять - муж сестры жениха (гиев), по обычаю присутствующий при церемонии религиозного бракочетания вместо молодоженов. Титул власти. Встречается исключительно среди туркменов (см. Бахши). По уровню - ниже бахши. У мервских туркменов представитель племен, рода в генгеше - совете племени. Например, векил адм.-ирригационных групп в генгеше. Титул не имеет отношения к внутреннему самоуправлению.
ГАЗАН, КАЗАН, КАГАН, ХОКОН (истор.) - титул первого правителя Тюрк, каганата Ашина. По Фасмеру, от чагат. ка'аh. От кит. ке «великий» + kuan «правитель». Титул. Великий хан. Хан ханов. Самый почетный титул у древних тюрков. Впервые появляется в кит. хрониках в 312. Распространился среди других зависимых от каганата тюрк, народов (аваров, енисейских киргиз, печенегов, хазар и др.). В период династии Тан титулом кэ=хань тюрки называли кит. императора. Первоначально этот титул означал, что и в англ. яз. лорд, т.е. общее почтительное отношение. Монголы использовали титул «каган» в значении «император». Избирался советом старейшин (курултаем). Через хазаров попал в параллельную титулатуру викингов- руссов. В Киевской Руси использовался до конца XII в. По Артамонову, при Владимире (988) титул каган символизировал Русь как соперника Хазарского каганата. Затем из «западного кагана» Владимир становится «рус. великим князем». Имя собств.: племянник кн. Игоря - Акун, скорее всего Hakon. Впервые каган Руси (Рос) упоминается в Вертинских анналах (839). В первоисточниках (Ибн-Русте, «Худуд- ал Алем» и Гардизи - первой пол. IX в.): руссы имеют царя хакан-рус. В письме к императору Василию 1-му Македонянину (871) король Людвиг указывает правителей с титулом каган, а именно: аварского, хазарского, норманского (т. е. русского) и булгарского. Zuckerman С. располагает Рус. каганат на Волхове в 830-870-е с центром в Ладоге, затем в Новгороде. В X в. рус. князья носили титул хаканрус. В сер. XI в. каганами титуловались князь Владимир, его сын Ярослав, сын Ярослава Святослав в Киеве в последней трети XII в. Автор «СПИ» (конец XII в.) называет каганом Олега, сына Святослава. В Софийском соборе в Киеве обнаружено граффити XI-XII вв. «Спаси, господи, кагана нашего». В соврем, норв. яз. Hakon имя собств. У Караханидов «султан султанов», аналогично иран. шахиншах «шах шахов». Туркм. - Казан, Газан (напр. Салор-Газан). У татаров - г. Казань как ставка казана-кагана. См. Новосельцев А. П. 1982, № 4. С. 150-159; Трубецкой Н.С. 1995. С. 141-162; Цукерман К., 2001. С. 57; Гумилёв Л. Н. Удельно-лестничная система у тюрков 6-7 вв // СЭ, 1959, № 3. История СССР, Т. 2. С. 207; Гафуров Б. Г. История таджикского... Т. 1. С. 109. Рыдзевская Е. А. Древняя Русь и Скандинавия. С. 137. Артамонов. История хазар.., 366.
ГАРАЧИ, ГАРАҖА, ГАРАМАЯК (туркм. гара - черный, «черняк», «черный люд», простолюдин) - политический слэнг. Используется офиц. СМИ Туркменистана после 1991 г. как эквивалент лексемам «народ», «трудящиеся», «граждане».
ГАРЫП - бедняк-скотовод, имевший менее 10-15 овец и 2-3 верблюда.
ГАЧАКЛЫ - перебежчик, невозвращенец, эмигрант. От гачак, гачаган - ирон, беглец, тот, кто дал согласие прийти куда-л., участвовать в чем-л., но потом не пришел, обманул.
ГЕДАЙ - нищий, попрашайка, нуждающийся.
ГЕҢГЕШ - первичное звено в цепи взаимоотношений граждан и органов власти в новом Туркменистане. Представительный общ. орган мест, самоуправления (город, район, поселок, село). Образуется на терр. одного или нескольких сел. Избирается на основе тайного голосования на пять лет. Распускается по решению референдума или самого Генгеша, в результате адм .-терр. изменений, парламентом (меджлисом). Решения принимаются открытым голосованием. Избирает своего пред. (арчина), кот. осуществляет исполнительную власть и несет ответ. непосредственно перед Президентом страны, Парламентом, губернатором (хакимом) области (велаята), района. Председатель освобождается решением генгеша открытым голосованием. Распоряжения арчина могут быть отменены губернатором области, района, парламентом, в кот. имеется спец. Комитет по контролю за генгешами. Генгеш утверждает мест. бюджет, устанавливает налоги и сборы, предоставляет льготы по платежам, возбуждает ходатайства об изменении границ, статуса нас. пунктов, регулирует земельные отношения и др. Арчин разрабатывает проекты, оказывает содействие членам Генгеша в осуществлении ими своих прав и полномочий, управляет объектами муниципальной собственности, обеспечивает работу с обращениями граждан, заслушивает отчеты, устанавливает правила застройки терр., содействует тесному сотр. полиции с Советами старейшин, распоряжается кредитами бюджета и др. Члены Генгеша осуществляют свои полномочия безвозмездно. См. Закон Туркменистана. О Генгеше «Нейтральный Туркменистан» № 16 (23519), от 17 янв. 2003.
ГОҢШЫ - сосед, институт соседства у туркменов, с соответствующими правилами поведения и взаимоотношений. У туркм. также гариб (араб.) = «несчастный, скиталец, бедняга». Г. И. Карпов упоминает о существовании у закасп. туркменов «института баяр - покровителей (Боляр*) и конши - покровительствуемых. Последние по отношению к первым находились на положении «вечных рабов». У казахов «Консы-бедняки, живущие при байском хозяйстве»; «консы - вечный байский пастух». См. Карпов Г. И. 1935. С. 28. Цит. по: Самойлович А. Н. 1936. № 3, С. 44; Тогжанов Г.1934. С. 21,38, 50-51 и др.
ДАЙХАНЕ (тадж., перс.) - крестьяне, ранее - землевладельцы, в т.ч. крупные.
ДИВАН — перс.-турец. «Кабинет, совет». 1. Система управ, в сасанидском Иране. Аналог соврем, гос. учреждения, министерства. Введена в араб, халифате при Аббасидах, когда к гос. делам были привлечены дихкане. 2. Ин-т военно-гражданского управ, в Саманидском гос., рук. кот. являлись придворной знатью. Диван - министр, пом. хана. Гл. считался диван вазира или гл. ходжиба, контролировавший др. диваны: финансы; гос. канцелярия, дип. переписка; гвардия, выдача продовольствия, жалования войскам; гос. почта, секретное наблюдение над хакимами; контроль за рынком, ценами, нравственностью; контроль за казначеством, и также диваны гос. земель, суда, вакуфных земель и др. 3. В гос. Хулагуидов и Тимура диванами называли земли казны. 4. Министерство, канцелярия в Бухарском х. 5. Сборник лирических произведений. Стихотворение, цикл стихов (напр. диван касыд). 6. Франц, «ложе, диван». Возможно, отсюда «ложа» (массонов). См. Гафуров Б. История таджикского..., Т. 1.
ЕСАУЛ (тюрк.-рус., возможно, от яш огул - молоде'ц) - аульный джигит при старшине аула. В его обязанности входило доводить распоряжения старшины до населения, розыск и вызов нужных лиц и прочие служебные обязаности общественного порядка. История ТССР. 1957. С. 153.
ҖЕРЧИ - коробейник, мелкий торговец, имевший небольшой карван в 2-4 верблюда и одного ишака. Привозил в кочевья туркменов: зеленый
чай, сахар, кишмиш, леденец, нас, махорку, керосин, спички, мануфактуру, пиалы и пр. В обмен увозил продукты скотоводства: бараньи шкуры, шерсть, ковры и пр.
ҖОРА. Товарищ, сподвижник. Имя собственное, мужское, чаще всего на Лебапе. Имеет также форму Чир, Чора (кырг.), Чури (туркм.).
ЗЕНАН (перс., высокостильная форма)-жена.
КАЗЫ - судья; суд.
КЕТХУДА, КЕДХУДА, КЯХУДА (иран.) - старейшина, аксакал*, яшули. В туркм. произношении кяхуда. Заимствован у иранцев и хорезмцев от перс, капиа, что означает: управляющий, эконом, старшина, хозяин дома. Персидский словарь. М. 1950. С. 659.
ЛАКАМ - прозвище, кличка; псевдоним человека
МАСЛАХАТ, ГЕҢГЕШИ - совет старейшин, знати; маслахат - третейский суд. Собирался обычно на открытом месте, у мечети или кибитки какого-либо почетного лица аула. Процедура осуществлялась изустно, никаких записей не велось.
МИРАБ - см. Разделы: «Хозяйство», «Ирригация».
НОМЕРБАШИ - “хозяин номера”, номерной земли. Глосса царского времени. Возникла в Мургабском государевом имении (современный Байрамалиский этрап) для обозначения лиц, сдающих земельные участки в субаренду дайханам. Русские власти, завладев землями туркменов, стали сдавать их в аренду (по 200 более десятин) местным баям. Те, в свою очередь, сдавали в субаренду (по 25 десятин), нумеруя участки. Владелец такого участка назывался “номербаши”. Такое же название давали тем, кто брал вновь нумеруемые земли (по 2-3 дес.) за половину урожая у субарендаторов-номербаши. (История ТССР. 1957. С. 152).
ОРТА ДАЙХАН - середняк: от 100 до 300 голов и мелкого скота и до 30-50 верблюдов.
ПАЧМАН - сборщик налогов.
РАЙЯТ(-ЛАР) - с 2007 года в языке офиц. документов заменило слово гражданин. Истор. аналог, рус. подданный.
СОВДАГАР - торговец, педприниматель. Совда - букв, торговля.
СЕРБАЗ (перс.) - наемный ханский дружинник.
СЕРДАР - военный предводитель. Иран, происхождения, но распространен среди туркменов еще с домонгол. вр. Также выборный предводитель аламана*. Титул не передавался по наследству и присуждался любому за военные заслуги.
ТЕГИН (устарев.) - по Кашгарскому - раб. Затем это слово стало приставкой к имени детей царской фамилии. Потомки Афрасиаба употребляли в значении «раб ваш» в разговоре со старшими. В VIII в. титул, кот. носили только родственники тюрк, ханов. Тикином-Тигином звали одного из внуков Огуз-хана, родившегося от наложницы. По мнению Котловина, старотюрк. титул тегин в соврем, яз. Йигит, джигит. См. Аристов Н.А. Заметки.... С. 159; Кононов А.Н. Родословная, 1957. С. 97.
ТӨРЕ, тюрк. - «господин». В Ср. Аз. «начальник», «глава», титул ханских сыновей (Л. Будагов, В. В. Радлов.). Сановник хана, эмира. В рус. яз. нередко искаженное тюря. Также имя собственное. Торелер - в туркм. яз. также овляды*. См. Будагов Л. Сравнительный..., Т. 1-2, СПб, 1869-1871; Радлов В.В. Опыт..., Т. 1-4, СПб., 1893-1911; Примечания в книге: Мирза Абдал Азим Сами. С. 133. ТӨР - почетное место в жилище для гостя или старшего по возрасту, социальному положению.
ТУРКМЕНБАШИ (совр.) - от баш - голова, производ. башлык - руководитель. Первоначально, прозвище С.А. Ниязова*, данное ему случайно этническими туркменами Афганистана во время первого визита туркм. делегации в Королевство Саудовской Аравии (май 1992). С этого времени вошло в оборот в СМИ Туркменистана. Этимологически близкое бытовавшему в совет, вр. «титулу» «баш секретарь» (первый секретарь” ЦК КПТ). В окт. 1993 на сессии Меджлиса признан офиц. титулом С.А. Ниязова. Законом 1994 произвольные толкования титула («глава туркмен») классифицируются как преступление против государства. Ср. норвеж. basjk - “от природы незаурядный, сильный, крепкий человек”. См. Башизм.
ТҮРКМЕНЧИЛИК — 1. Неписанные моральные нормы, этикет, включая нормы адата - обычного права; 2. Времена туркменчилик - эпоха господства неписанного права во всех сферах жизни общества, то что можно и должно туркмену как туркмену, независимо от этнотерр. происхождения; неофициальная, бытовая идеология общетурменского (национального) самосознания.
ХАЛК МАСЛАХАТ'Ы, 2003 - универсальный орган авторитарной власти в ниязовском Туркменистане. С 14-15 авг. 2003 по новому Конституц. закону «О Халк маслахаты» существует параллельно институту президентской власти, но, как правило, возглавляется президентом страны. ХМ подотчетны все ветви власти. С мая 1992 и до 2003 этот статус был закреплен в регламенте и потому не имел силы закона. Соединял представителей всех ветвей власти и выступал от их лица. Постоянно действовавший орган с 2003, заседал в течение года по необходимости.
Круг лиц, имевших право внесения предложений на рассмотрение ХМ: не менее 25 проц, членов ХМ или пред. ХМ, президент страны, парламент, КМ. Требования для пред. ХМ, практически те же, что и для канд. на пост президента страны, кот. имел право быть избранным и, как правило, был пред. ХМ. ХМ решал вопросы об изменениях Конституции страны, ее полном реформировании, принятии или упразднении. Роль Парламента сведена к работе над текущим законодательством. ХМ полностью контролировал процедуру формирования Центр, избир. комиссии, решает вопрос о проведении референдумов, о выборах Президента, депутатов парламента и депутатов ХМ, а также формирования органов самоуправления (Генгешей). ХМ утверждал программы соц.-экон. развития, изменял внутренние и внешние границы страны. ХМ ратифицировал и денонсировал межд. договора, рассматривал вопросы войны и мира. Упразднен как универсальный орган власти в 2008.
ХАН - согласуется с древ. монг. каан. У киргизов иналь (напр., Урус-инал «русский царь»). У Б. Каррыева (туркм.) почтительное обращение (в сочетании с основ, именем). Ханум - госпожа. В древ. русс, катунь = жена с XIV в. («Сказания Сафония Рязанца», «Задонщина», «Сказание о Мамаевом побоище»), В такой же форме показано в древнетюрк. орхонских и енисейских памятниках, в словарях древ, кипчакского яз. В дагестанской среде слово «хан» известно еще с гунно-булгарского времени тюрко-дагестанских контактов. В монг. эпоху слово «хан» означало правителя обл. В значении титула «государь» слово стало употребляться после распада монг. империи (Джидалаев, 1986). Церемония избрания хана у древнетюрк. народов (хан гётормек «поднять ханом»): канд. сажали на белый войлок, трижды поднимали за концы, провозглавшая «хан! хан! хан!» Затем спрашивали: «Сколько лет он можешь быть ханом?», имитируя при этом удушение избранника шёлковой тканью - обряд, демонстрирующий влияние беков. Тот же обряд в Хазарском каганате. Титул «хан» у туркменов, в отличие от казахов и узбеков, не означал особого сословия. Ханы относились к родовой знати, но ничем не отличались от нее. В степи «каждый, кто побогаче называет себя ханом». Ханом у туркменов мог быть как глава крупного племени, так и глава мелкого рода (Галкин, Брегель). Титул хан, а также бек противопоставлялся прочей, неродовой знати, например, кетхудам. Титул передавался по наследству. См. Самойлович А. Н. 1936, № 4. С. 21-66; Кононов А. Н. Родословная ..., 1957. С. 95; Саблуков. С. 39; Гёр-Оглы. Туркменский героический эпос, 1983. С. 801; Бичурин Н.Я. Собрание сведений, Т.1. С. 229; Толстов С.П. Древний Хорезм. С. 319; Артамонов. История хазар. С. 410. Аракин В.Д. 1973, № 3. С.30; Джидалаев Н.С. 1986, № 6. С. 14-15.
ХӘКИМ - правитель. В Бухар. х. ответ, за управление гос., адм. и земельными делами. По В. А. Гордлевскому, правитель города или области, исполнявший и судебные функции. С 1992 хакимы в Туркменистане - представители презид. вл. в областях и районах. См. Гафуров Б. Г. История таджикского .... Т. 1. С. 403; Кононов А.В. Родословная .... 1957. С. 90.
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АБА (диал.) - отец, папа. "Мать”, по огузски. У карлукских туркменов - Ана, как “мать”. Аба, как отец и Ана как мать в современ. туркм. яз. относятся к разряду малоупотрябляемых, хотя и понятных слов. Аба, также, редкое мужское имя, даваемое в честь усопшего предка, приходившегося старшим родичем отцу новорожденого. Мухамедова З.Б.
1973. [bookmark: bookmark374]С. 51-52. У киргизов - аво, обращение к старшему мужчине. Кармышева Б. 2009. С. 271.
АГА (теке)-старший брат. Также форма, подчеркивающая уважение к старшему. Аналог, у гагаузов Болгарии. Ср.: экэ - “старшая сестра” в диал. эрсари. В говоре туркменов-хасар эгей - “отец”. Также у геокленов акга - "отец”. У салыров акка - "отец”, как обращение к старшему по возрасту. Кулиев А. ВСЭТН-1967.
АГЗЫБИРЛИК — семья; сплоченность.
АГЫЗ АЧМАК (сарык.) - букв, «открывать рот». Бытовавший в прошлом запрет на общение женщины (нередко до старости) со старшими членами семьи.
АДАГЛАМА, АДАГДЫК, АДАГЛЫЛЫК (геокл., салыр., огурджалы) - обычай сговора между родителями малолетних детей о заключении брака, чаще всего практикуется между родственными семьями. Во время адаглама родственники жениха надевали на шею девушки (адагланан гыз) пеструю веревку (аладжда-йуп) с бусинками или серебряными и золотыми монетами в знак того, что она просватана. Бракосочетание совершалось по достижении детьми совершеннолетия. Адаглама не практикуется у старейшего туркменского народа гарадашлы*.
АДАМ — человек, муж. У гагаузов - муж. Эквиваленты: «сизинкиси», бизинкиси» - «ваш», «наш», в разговорах женщин о мужьях. См. Квилинкова Е.Н. 2005. С. 112.
АДАМАН - родовая община у туркменов-йомудов.
АЙБАШИ - месячные, менструация.
АККА - отец (cap.); старший брат (эр.).
АЛАМАН (диал.) - у човдуров - “народ”; общетуркм. “военный набег”. Слово отсутствует в древних языках, например, у М. Кашгари. Севортян Э.В.
1974. [bookmark: bookmark375]С. 134.
АЛЫП ГАЧМА - обычай умыкания, похищения невесты.
АНА (тюрк., азерб.) - “мать” в говоре ставропольских туркменов, в диалектах геокленов, сакаров, говоре
хатабов. Кулиев А. ВСЭТН-1967. Аналог: эне у теке, йомудов и эрсари. При этом форма ана древнее. В говоре манышских анаули энэ.
АПА (лебап.) - тетя. Гагаузское абла - старшая сестра. См. Квилинкова Е.Н. 2005. С. 110. АПА - мать у карлукских туркменов. См. Атаджанов М. 1958.
АРАДА ГЕЗЙЕР (презрит.) - сводник, сводница.
АРКА (тюрк., ахалтеке) - букв.. - спина; перен. - поколение, примерно в 36 лет. См. Несил. АРКАДАШ - соплеменник родственник. Древнеиран ark - скрепление скреплять. Совр. туркм. арка - спина хребет; перен. - несущая конструкция. См Расторгуева В.С, Эдельман Д.И 2003. Т 2. Арка - поколение. Севортян Э.В. 1974. У якутов - арка - спина, тыл; запад (Трощанский В.. 1911. С. 4. См. также - Иль). Ср. арм. - аракаш, аракашутюн - сообщества из малочисленных семей в малоземельных общинах. Григорян. 1981.
АТА (общетуркм.) - отец. Ата - имя собственное муж. у туркменов. Ср. Атта - герм., готск. - “отец". Аттила (вождь гуннов) - батюшка. Баскаков Н.А. 1985. С. 30. Кирг. - ота, узб. -дада, ада.
АТА-БАБА - родители; предки.
АТ’БАШИ (емр.) - всадники, сопровождающие свадебный поезд жениха в аул невесты во главе со старшим уважаемым родственником жениха. После выезда из аула невесты всадники, по обычаю, скакали к дому жениха, чтобы оповестить о благополучном выезде невесты; прибывший первым атбаши получал подарок. (Теджов А. 1987. С. 62-63).
БАБ'А (древнеиран. узб., тадж. - бобо) - дед со стороны матери; старик, старец, дедушка; почтительное обращение к старшим, уважаемым людям. Персонаж русских сказок Баба-яга - трансформированное от Баба-Ага, собирательный образ антигероя, воинственного тюрка-степняка эпохи раннего средневековья (Гюль Э.2008). БАБА’ - имя собственное, мужское. Также обращение к старшим родственникам; от общеарийского Ьарра. Пуштунское - бобо - (обращение) отец; дедушка. (Расторгуева В.С., Эдельман Д.И. Т. 2. 2003). Лексическая форма ба:ба известна в целом ряде языков: арабском, персидском, осетинском (дедушка, тятя), лезгинском, удинском, во всех иранских, семитских, индийских, африканских, китайском, кавказских, европейских языках, что указывает на лепетное (детское) происхождение слова. Севортян Э.В. 1978. "Б". С. 13.
БАБАДА’Ш - патронимия, круг родственников, имеющих общего предка по мужской линии.
БАБА (геокл.) - дед по материнской линии. См. Мама.
БАҖА, БАҖАНАГ (тюрк., общетуркм.) - свояк, родственник, приобретенный через женитьбу
(замужество).Севортян Э.В. 1978. “Б".
БАЙРЫ - при многоженстве, первая, старшая жена; также - имя мужское и женское.
БАЛА - ребенок; дитё.
БАЛДЫЗ (общетуркм.) - золовка, незамужняя сестра мужа. У гагаузов Болгарии - балдызка - младшая сестра жены. См. Квилинкова Е.Н. 2005.
БАЛЛЫ - см. Дэде.
БИБИ (тюрк., азер.) - тетя по отцу. Григорян. 1981.
БИР-БИРИ [би:р-би] - свой, родные, родня; оларың ез бир-бирлери - они друг другу родня; они друг другу свои; они родня.
БӘБЕК - крошка, младенец, малютка (о ребенке до одного года); имя мужское и женское.
ГАЗАНЫБЫР - семья.
ГАЙДЫП ГЕЛЬМЕК - обычай возвращения молодухи в дом своего супруга после гайтармы*.
ГАЙТАРМА, ГАЙТАРГЫ (сарык ), ГАЙТА (эрсарин.) - обычай возвращения молодухи в дом родителей через 2-3, изредка 5-7 дней после заключения брака на срок 2-3, а иногда 3-4 года. За это время молодая жена должна была приготовить себе приданое или дополнить его, а муж - скопить недоплаченную сумму калыма. В отличие от туркменов-йомудов, у туркменов-теке и других туркм. народов, жена возвращалась в дом своих родителей после заключения брака и 3-4-х недель проживания с мужем в его ауле до полной уплаты за нее калыма (галың). Короткая гшайтарма была у геокленов, салыров, эрари. У геокленов вместо гайтармы через одну-две недели после свадьбы отмечали “чорек чагарымак” - пиглашение зятя. Молодые приезжали в гости к родителям молодухи, где оставались на 1-2 недели, после чего оокончательно возвращалась в дом к мужу. (Овезов Д.М. 1976. С. 212). Гайтарма - завершащий цикл свадебного цикла, когда после полной выплаты калыма невеста на верблюде и в сопровождении конной и пешей процессии окончательно возвращалась в дом мужа (см. также раздел “Праздники”). ГАЙТАРЫҖЫ - группа людей, возвращающих молодую жену к родителям (см. гайтарма).
ГАЙЫН АТА; ГАЙЫН ДАЙЫ - свекор. ГАЙЫН ЭНЕ; ГАЙЫН ДАЙЗА - свекровь (Йом.).
ГАЛЫҢ - плата «за материнское молоко»; выкуп за невесту (деньгами, одеждой, скотом, товарами), выплачиваемым мужем или его родителями родителям новобрачной. В 1897 г. в книге «Обычное право туркмен» А. Ломакин обратил внимание на тот факт, что, в отличие от шариата, по адату, калым поступает не невесте (кот. имела право снять с жениха обязанность его выплаты), а в распоряжение ее родителей. Этим же автором отмечена дифференциация
цены калыма между туркм. народами, кот. сохраняется и поныне. Среди туркменов с сильными эндогамными традициями (например, туркменов-теке) цена калыма обычно выше, чем среди тех, кто не признает главенствующей роли этнического происхождения при выборе брачного партнера для дочери. Русс, калым. Калымить -  подрабатывать, иметь побочный заработок. Также: калымага - повозка для перевозки невесты (РУС.).
ГАН’ДУШЯР - обычай кровной мести: право мести за убийство предоставлялось родственникам убитого до седьмого колена по отцовской линии. В свою очередь месть распространялась на членов рода убийцы также до седьмого колена по отцовской линии. Основными мстителями являлись сыновья и братья убитого. ГАНДҮШЯР (сарык.) - группа близких родственников. Эквиваленты: оба, ковум, бир ата (салыр.), толар, лакам, депе, тюпе, десде (эрсари), болюг (мары-туркмен), арыш (астрах, туркмены, дэхе (буджаклы).
ГАРЫНДАШ - дальний родственник. Гарын - живот, даш
· [bookmark: bookmark376]дальний. По другой версии (со слов к.и.н. М. Дурдыева), слово даш, которое означает также существительное камень, является отголоском архаического фетишизма, забытого культа каменных символов.
ГАРРЫ АЯЛ - старуха.
ГАРШЫ, ГАРШЫЛЫК - взаимное сватовство, форма брака в виде обмена невестами без уплаты калыма. Перекрестный брак двух сыновей и двух дочерей близких родственников, позднее
· [bookmark: bookmark377]соседей; иногда обменивались не дочерьми и сестрами, а девушками более отдаленных степеней родства. Калым в таких случаях обычно не выплачивался.
ГАРТАҢ - пожилой, немолодой. Гартаң аял - пожилая женщина.
ГЕЛИНАЛЫҖЫ - свадебный поезд с невестой (в прошлом верхом на верблюде); обряд привоза невесты в дом жениха.
ГЕЛИНЭҖЕ - личное обращение к молодой жене со стороны братьев и сестер ее мужа. У салыров -  жена старшего брата или дяди со стороны отца. Мухамедова З.Б. 1973. С. 41.
ГЕҢЕШ ТОЙ - совет родственников для организации свадьбы или любого другого торжества семьи, рода, общины.
ГИЕВ; КӨРЕКЕН - зять. ГИЕВ’ЛЕМЕК - обычай тайком проведывать жену у ее родителей в период гайтарма*. У киргизов - КҮЙОВ = жених. Кармышева Б. 2009. С. 275.
ГИЗЛЕМЕК (геокл.) - обычай избегания молодым мужем родных жены. У йомуджов мог длиться до 7 лет, у эрсари - 3 месяца, у мурчали - до рождения первого ребенка.
ГӨБЕК ЭНЕ (йом.) - повитуха. От гебек - пупок. Ребенок называл повитуху бабушка, она его - внуком (внучкой), при женитьбе или замужестве приемыша повитухи ей дарили отрез на платье.
ГУДА, ГУДО (общетуркм.) - У йомудов этим словом назывались все родственники по линии матери, также члены породнившихся семей (сватья, сваты и свахи). Сват; сватья. Гудалар - семьи, породнившиеся путем брака детей; гудачылык - сватовство. Обычай гудалык - колыбельного сватовства, колыбельного обещания - договора родителей о том, что их новорожденные дети, повзрослев, вступят в брак. "Доган йуз йыллык гарныдаш, гуда - мун йыллык гарындаш” - “Брат на 100 лет родственник, сват - на тысячу. Эсенов Р. 2013 (рукопись).
ГУЛ - рабы. Пленные персы. См. также аламан* и гырнак*. Например, у туркменов-ата в каждом тире* было подразделение гулов, которые могли вступать в брак только с себе подобными. См. Васильева Г.П. 1948.
ГҮҢ-туркмен, рожденный ОТ персианки. Этимологический, 2000. С. 240. ГҮНИ - вторая жена мужа (совр. лит. яз.). Мухамедова З.Б. 1973. С. 130.
ГЫРНАГ (туркм), КЫРНАК - жена-пленница, не туркменка по происхождению (рабыня).
ДАЙЫ (огуз., общетуркм.) - дядя, а также лица любого пола и возраста, происходящие из рода отца по отношению к родственникам по материнской линии, независимо от их пола и возраста. Например: Марал, моложе Байрама, но она происходит из рода брата бабушки Байрама. Поэтому Байрам называет Марал дайы-дайза (тетя), а она его еген (племянник). Др. пример: Мать Надирбая Айтакова была из рода Мамедша, поэтому Надирбай Айтаков называл отца народного писателя Рахима Эсенова из рода Мамедша, дайы, хотя отец был значительно моложе Н. Айтакова. Отцовский род у туркменов всегда старше материанского. Туркм. народ геоклены женились на женщинах народа йомут, но не наоборот. Поэтому все йомуды Зап. Туркменистана называют геокленов дайы. Аналог, у гагаузов Болгарии. Этимологически термин дайы связан с глаголом dayamaa - подпирать, подерживать и существительным daymak - подпорка, поддержка. Этимология термина связана с особо близкими доверительными отношениями между сыном сестры и братом матери (авункулат). См. Шабашов А.В. 2002. С. 195. Согласно полевым исследованиям среди гагаузов, в тех случаях, когда ребенок оставался сиротой, брат матери (дайы) должен был забрать ребенка в свою семью и заботится о нем. У туркменов-ахалтеке - обращение дай означает оскорбление, равнозначное: ваш отец ночевал с матерью его семьи. См.: Квилинкова Е.Н. 2005. С. 104. Ср.: в якутском таай- дядя по матери, в алтайском таай - дядя по матери; в китайском - дае - старший
дядя по отцу (Сидоров Е.с. 1985). Не путать с daha (древнеиран.) См. Дай в разделе “Этнос”. Э.В. Севортян, предполагает происхождение лексемы из тунгусо-маньчжурских языков. См. также: Севортян Э.В. 1980 С. 129.
ДАЙЫ-ДАЙЗА - родственники женского пола по отцовской линии в отношении к родственникам по материнской линии. ДАЙЫ-ЕГЕН - дядя- племянник. Братья матери для ее детей - дайы - дядья. Дети сестры в отношении к ним
· [bookmark: bookmark378]еген - племянники, независимо от возраста брата и возраста его детей, а также внуков и правнуков брака. Например: Дурды и Гозель - брат и сестра. Дурды - дайы к детям Гозель. Но дети, внуки и правнуки также являются дядьями (дайы) к детям Гозель. Последние по отношению к потомству Дурды - всегда еген - племянники. Поскольку они зачастую старше по возрасту, то их называют дайы-еген, т.е. дядя-племянник.
ДАКЫЛМА - обычай левирата, по кот. овдовевшая становилась женой мл. брата или ближайшего родственника покойного.
ДАРГИ - распорядитель на свадьбе.
ДӘДЕ (йом.) = ка :ка (тек.) - традиционное обращение к отцу, а также к своим старшим братьям, братьям отца, в том числе, двою- и троюродным, прибавляя к слову «дэде» их личные имена. Также у узбеков - дада. Старших сестер, сестер отца и двою- троюродных сестер называли у йомудов «эджеке» или их личные имена прибавляются к слову дэде. Родных по возрасту моложе себя - братьев и сестер называли «баллы» (у теке - «джиги»), У гагаузов Бессарабии - дяду - дедушка. По З.Б. Мухамедовой, - дэде - “папа “(обращение к отцу) у йомудов и у них же для обращения к чужим старшим мужчинам. В литер, яз. не употребляется. См. Квилинкова Е.Н. 2005. С. 103; Мухамедова З.Б. 1973. С. 91. См. Эжеке.
ДОВХОЗ - “женщина, предначенная для ада”, нарушившая традиционные правила поведения.
ДОГАН - брат; аял доган - сестра; евей доган -  сводный брат; доганоглан - двоюродный брат или сестра для детей одного брата в отношении к его родному другому брату, sуйтдеш доган -  родной (и молочный) брат; АТАБАШГА ДОГАН
· [bookmark: bookmark379]братья от разных отцов, ЭНЕБАШГА ДОГАН - братья от разных матерей или АТАБИР ДОГАН. Также: ДОЛАНАН - дети двух братьев. См. Чыкан. ДОГАН-ГАРЫНДАШ - родня, близкие родственники. Лексема гарындаш (гардаш) вместо “доган” (общетуркм.) характерна для диалектов: анаули, нохурли, геокленов, хасарили, карадашлы. ДОГАН ОГЛАН - дети двух братьев; двоюродные братья и сестры по мужской линии. См. Чыкан.
ДОКУЗ - приданое, букв. - девять. Название, принятое у туркменов-эрсари, йомудов, салоров. Связь с числом девять - символическая, т.к. число предметов (как правило, одежды), входившее в приданное, могло быть различным. Это название не встречается у туркменов-теке и туркменов-сарыков. АЯЛ'ДОГАН - обращение братьев к младшей сестре, вышедшей замуж. См. Ини.
ДОЛ - “сперма”; Ср.: дош - “родня” (в некоторых тюрк, яз.). Севортян Э.В. 1974. С. 275.
ДУЛ АЯЛ - вдова (йом.). ДУЛЛУК - вдовство; дул - вдовец.
ДҮЗИМ-ДҮЗИМ (поэт.) - “моя равнина”, "мой мир”. Используется как ласковое обращение матери или старшей сестры, соответственно, к младшим сыновьям и братьям. ДҮЗ (топограф.) - равнина.
ЕҢҢЕ, ЕНГЕ - сноха: жена старшего брата. См. раздел “Праздники”. У Кармышевой, киргизское ЖЕҢЕ - жена старшего брата по отношению ко всем родственникам мужа; старшие родственницы невесты, которые руководят ее проводами в дом жениха. (2009. С. 273).
ЕТИШЕНЛИК - половая зрелость.
ҖИГИ - младший брат, младшая сестра; ласковое обращение к младшим по возрасту (братишка, сестренка). Повзрослевшего младшего брата называли ИНИ, а младшую сестру, вышедшую замуж - АЯЛДОГАН.
ИДДЭ - обычай, отмеченный в исследованиях А. Ломакина («Обычное право»). Регламентирует время, в течение кот. овдовевшая или разведенная женщина-туркменка не имеет право вновь выйти замуж. В случае смерти мужа равен 4 мес. и 10 дн.; в случае развода, женщина - ранее истечения трех менструаций.
ИГ - ’’стержень”, “основа”; «чистокровные» туркмены. Потомство от эндогамного брака, внутри своей этнич. группы, шире - потомство от брака туркменов, в отличие от брака с нетуркменами. Амонимами лексемы «иг» - субэтнонимы «арасса» (чистый), “пэкизе” у казахов и кыргызов. Аналоги у геокленов - “гарышмаз”, у карадашлы - “пэкизе” и “арык” (от “арасса”) у эрсари, т.е. роды «чистые», несмешанные с другими. (См. Атаныязов С. 194. С. 163). См. Ярым; Гул.
ИҢИ - диал. Брат. Общетуркм. - племянник.
ЙААТ - в соврем, туркм. яз. - «чужой». Огул йаанында оот баар, гыыз йаанында йаат баар (возле сына есть огонь, возле дочери чужой”). Мухамедова З.Б. 1973. С. 99.
ЙҮВҮРҖИ, ЙУРҖИ - младший брат мужа (йом.), к которому переходила жена старшего брата в случае смерти последнего (дакылма*).
ЙҮГРИҖИ - шурин (сарык.).
КА:КА (теке, йомут, геоклен, салыр), ЭКЕ (нохур) - букв, “папа”. Согласно традиции почитания умерших (предков) первенца-мальчика, родившегося после смерти деда, называли его именем, причем это имя до определенного возраста не произносилось, а называли ребенка «папа» (Демидов С.М. 1962; Васильева, 1954. С. 211). См. также: Уллакан ка;ка. Ср.: якутское aha - дед.
КАКЭ - старший брат (ставр. туркм.)
КЕЙВАНЫ - жена, хозяйка.
КЕЙГИ - лань. Кейгим - обращение к малолетним девочкам - “моя лань”.
КЕНИЗ - рабыня, служанка.
КЕТХУДА - руководитель организации и проведения свадебного торжества. Назначался из рода отца мужа. Также руководитель церемонии сватовства, в свадебного поезда (Васильева Г.П. 1948).
КӨВУШ ТОЗДУРМАК (емр.) - букв, «износить обувь». Ироническое выражение, связанное с тем, что родители невесты не сразу давали согласие на брак и сваты должны были несколько раз приходить в дом невесты на переговоры. Теджов А. 1987. С. 59.
КӨРЕКЕН - диал. йомуды - зять. В совр. лит. яз. принято - гиев, гийеви. Мухамедова З.Б. 1973. С. 128.
КОВУМ-ГАРЫНДАШ - родня, родственники; ковумдаш - соплеменник.
ЛАХАН, ЛАКАМ, КҮНДЕ - семейно-родственная группа.
МА:МА (сарык.) - бабушка по отцовской линии. Женское имя. У геокленов - бабушка по материнской линии.
МАШГАЛА - семья; девушка на выданье; молодая жена.
МЫСАЙЫБ - доверенный друг жениха, которому отводится особая роль в свадебном церемониале. Юрта мысайыба была местом, где собирались друзья жениха и сам виновник торжества во время свадьбы. Институт мысайыба являлся пережитком парного брака.
НАЧАР (йом.), ЭҖИС (теке)-несчастная, беспомощная, бедная, жалкая (о сироте девочке или об овдовевшей женщине).
НЕБЕРЕ - родня, родичи.
НЕСИЛ (ахалтеке) - потомки от одного предка.
НИКА АЯЛ - законная жена, в противовес гырнак*. НИКАХ - мусульманское традиционное венчание, бракосочетание у туркменов. НИКА ГЫЙМАК - обряд венчания.
ОБА - село, аул: у монголов - племя, клан, семья. У М. Кашгарского (огуз.) - племя, род. Севортян Э.В. 1974. С. 400.
ОВРУКӨЙ - юрта, предназначенная для брачной ночи молодоженов. Принадлежала близким родственникам жениха.
ОГЛАН - мальчик. Отсюда рус. улан, уланы. У З.Б. Мухамедовой, в совр. туркм. яз. “дитя” обоего пола. Гыз-оглан - дочь, эркек-оглан - сын (учтивая форма). Мухамедова З.Б. 1973. С. 135. ОГЛАН ОГЛАНЫҢ ОГЛЫ (ахалтеке) - двоюродный племянник по брату.
ОГУЛ -сын.
ОГУЛ АЙЫРМА ТОЙЫ -торжество по случаю отделения сына из родительского дома.
ОВЕЙ АТА - отчим. ӨВЕЙ ОГЛАН - пасынок. ОВЕЙ ЭНЕ - мачеха. ӨВЕЙ ЭРКЕК ДОГАН - сводный брат.
ПАТА БЕРМЕК (сарык.) - брачный договор (согласие, разрешение) между родителями жениха и невесты о калыме.
САВЧЫ - сват, по поручению жениха получал согласие родителей девушки на заключение сговора о браке. Как правило, - аксакал*. В обязанности савчы входило выведать максимальную информацию о будущей невесте, ее состоятельности, чистоте крови и т.д.
САЛЛАНЧАК - колыбель, люлька. Люлька в виде гамака из куска паласа или ковра, укрепленная на лестных веревках (ала йуп). Такая основа называлась салланчак келим. Палочки, раздвигавшие основу назывались салланчак агач, легек. Обычно такие палочки старались изготовить из дерева дагдан, растущего высоко в горах, в труднодоступной местности. Туркмены считают дагдан деревом, обладающим магической силой. Это крепкое дерево, по поверьям, защищает ребенка от злых духов. Колыбель передавалась из поколения в поколение. Колыбель, в которой умирали дети, обычно уничтожалась. Раскачивалась колыбель с помощью шнура, привязываемого к ноге матери, сидевшей рядом и, обычно, занимавшейся рукоделием. Однако раскачивать ногой можно было только люльку с девочкой. Считалось, что веревка под ногой женщины - это почти то же самое, что «мужское достоинство под пятой женщины». Плохой приметой считается качать пустую колыбель - «в такой семье не будет потомства». Под подушку ребенка клали хлеб, Коран, нож, ножницы, или какой-либо металлический предмет. С салланчаком туркмены обращаются бережно, видя в нем что-то святое (А. Союнова). На 7-й день после рождения ребенка, когда его нарекали именем, мулла читал в одно его ухо азан (призыв к молитве), в другое -  текбир азан (подобие заупокойной молитвы), что означало - ребенок должен помнить, что он на свете не вечный. Ребенка клали в саланчак на 7-й день после рождения.
СЕП (туркм., кирг.) - приданное. В день возвращения жены после гайтармы привезенное ею приданное выставлялось напоказ в юрте для осмотра гостями. О богатом приданном долго ходили разговоры по аулу. Состоял из одежды, нарядов,
ковров, чувалов, сумок для хранения домашних вещей, теплого одеяла, кухонной утвари, шелковых рубашек, халатов, шалей-накидок, многочисленных тюбетеек для родственников мужа, вышитых штанов и платка для свекрови, халата - для свекра, а иногда и свой станок для изготовления ковров.
СОЙШУП ГЫЗЫН ГАЧМАГЫ (геокл.) - брак путем умыкания невесты. Умыкание обычно осуществлялось, когда род жениха был сильне рода невесты. Свадьба не игралась пока жених не получал "прощения” (отум этмек) родителей невесты. Овезов Д.М. 1976. С. 216.
СОНА (поэт.) - уточка (кряква). Эпитет красивой девушки. Сонам - “моя уточка” (ласкательное). Аналог, рус. народных сказок - “белая лебедушка”. Эта поэтизация, возможно, является отголоском образа плывущих уточек на керамическом орнаменте Геоксюра (современный Марыйский велаят) III тыс. д.н.э. Мухаммедова 3.1951; в БРТС: утка - ердек, лебедь - гув.
СОПБАШ - одинокий, холостой (ТРС-1968).
СӨЗ АЙДЫҖИ (емр.) - женщины-посредницы в брачном сговоре. Обычно в этой роли выступали енге (жены старшего брата, как со стороны жениха, так и невесты), а также другие родственники, обладающие красноречием. Теджов А. 1987. С. 58.
СҮНҖИ - подарок невестке от свекрови.
ТАЛАК - развод. Талак-хаты - документ о разводе, выдаваемый шариатским судьей - казн. Скрепляется подписью свидетелей и печатью. Как отмечает А. Ломакин (1987 г.), женщина, получившая развод, имела право взять с собой из дома мужа: 1 рубаху, 1 штаны, 1 головной убор и платок.
ГЕЛПЕКИ АГАН (сарык.) - букв, «уронивший шапку». Юноша, считавшийся вдовцом, если его невеста, за которую родители уплатили калым, когда он был еще ребенком, умерла до его совершеннолетия. При новом брачном сговоре калым для телпеги аган был выше. Овезбердыев К. 1962.
ТИ'РЕ, ТИЙРЕ - группа родственников, родовая община, клан, колено. ТИ'РЕПАРАЗ - человек, относящийся с презрением к членам другой туркм. этнич. группы; преданный интересам своего рода, племени.
ТОТАМ - почетное имя для женщин из группы овлят* (ходжа, сейид и т.п ).
ТОПАР, ТОПАРЛАР (мн. ч.) - у туркменов-ата -  кочевая община, образованная семейнородственной группой. В букв, переводе означает «группа», «совокупность», куча». Иногда такая группа называлась лакам (по- видимому, от араб, лакаб), отчего и сама группа иногда называлась лакам или паланлар (т.е. «такие-то»). Это была самая мелкая родовая единица. Термин толар встречается также у туркменов-йомудов. У сарыков равнозначным этому термину считался ган-душер, т.е. те, на кого падает ответств. мстить в случае убийства родственника и отвечать своей кровью за убийство, совершенное родственником. У салоров - бир-ата (имеющие единого предка), у огурджалы - ковум (от араб. каум). У оседлых жителей община (аул) не состояла из одних только родственников. Аулы, как правило, образовывались из нескольких толар, каждая из кот. селилась более или менее обособленно, рыла отдельный канал, а иногда вела совместное хозяйство (Брегель, 1961). Согласно изменениям в туркм. языке 2007 года, слово топар заменило слово комиссия.
УЛЛАКАН КА:КА, КАЮКА (йом.) - дед. У теке кажа -  отец.
УШАК(-ЛАР). Дети. Аналог, у гагаузов. Этноним у северных йомудов.
УЯ (эрс.) - младший брат. Мухамедова З.Б. 1973. С. 41. ХЕЛЕЙ (бытовое) - баба (женщина). См. Зенан. ХОССАР - родственник, родня, родич; опекун.
ХУВДИ - колыбельная песня.
ЧИЛЕДЕН ЧЫКАРМАК, ЧИЛЕ - запрет. Выход из периода запрета кырк-чиле - периода ограничения контактов новорожденного с окружающими в течение 40 дней и торжество по случаю его завершения. Ребенка купают и показывают родным.
ЧЫКАН - дети сестер; двоюродный брат, сестра кого-л. по материнской линии. От чыкмак (выходить, выбывать), т.е. дети выбывшие из рода деда матерей по причине их замужества и ухода в другой род (семью) из рода своего отца. См. Догнан оглан.
ЧУВАЛ ГЫЗ - перен. девушка, готовящая чувалы, приданное; замужняя девушка носила это прозвище в период гайтармы*, находясь в доме родителей. Она, в отличие от др. женщин, не носила яшмак*, а у туркменов-теке отличалась также от других женщин тем, что не носила на голове эгме*, илдыргыч* и т.п. Родители чувал-гыз или гайтармы, согласно адату, могли держать дочь в своем доме до полной выплаты калыма от 2-х до 15 лет.
ЭҖЕ - мать (теке).ЭНЕ-ЭҖЕ (эрс.) - мама. Узб. - ая, ойи, тадж. - оча, бува. ЭҖЕКЕ (йом.) - этим словом назвают старших сестер, сестер отца и двоюродных, троюродных сестер прибавляя его к их именам (например: Тувакбиби-эжеке). Ср.: киргизское - эже, алтайское - aje, китайское - цзе - старшая сестра. Аналог, в якутском
яз. ГАРРЫ-ЭҖЕ (йом.) - старшая жена отца. Родную мать в полигамной семье дети называли «гелинэдже» (невестка-мать, букв. - пришедшая со стороны мать). У туркменов-теке гелин-эдже называли только невесток, т.е. жен своих старших братьев, братьев отца и т.д. См. также: ЕҢҢЕ, ЕНГЕ. Сидоров Е.С. 1985. Эсенов Р.М., 2013 (рукопись).
ЭЛЕШДИРМЕК (емр.) - древний элемент обряда бракосочетания - соединение рук молодоженов. Енге* соединяла руки молодых и клала между руками сахар, чтобы, по поверьям, у молодых жизнь была сладкой как сахар. Рано утром после первой брачной ночи енге невесты будила молодых и после ухода мужа приглашала к невесте енге жениха и та, удостоверившись в девственности невесты сообщала об этом матери жениха. Теджов А. 1987. С. 65.
ЭЛТИ - родственные отношения между женами братьев; почтительное обращение к женам высокопоставленных духовных лиц.
ЭНЕ (огуз., туркм. литер, яз.) - бабушка по отцовской линии. Узб. и тадж. - онам, бувим. Ср. у гагаузов нене - бабушка, мать отца и мать матери. Также ана у гагаузов = туркм. эне. У удмуртов - нене -  мать. У гагаузов Болгарии - анне, анине. Квилинкова Е.Н. 2005. С. 96.
ЭНЕКЕ (эне+эке, огуз.) - нянька, няня, кормилица, мамушка. Мухамедова З.Б. 1973. С. 42.
ЭР (тюрк., азерб) - человек; мужчина, муж (общетюрк ). Близко к китайскому е-эр, где е - отец, господин, хозяин + эр - сын, отец и сын, дядя и племянник, т.е. мужчина - еэрля. Сидоров Е.С. 1985. Григорян. 1981. ЭРЛИ АЯЛ - замужняя женщина. Букв.: “женщина мужа”. См. АЯЛДОГАН, ГАРРЫ АЯЛ.
ЯШИНМАК - букв, “прятаться”, “избегать”. Обычай избегания невесткой старших членов дома жениха. Аналогичным было отношение мужа к родителям жены в первое время после заключения брака. Во время свадебного тоя жених находился не в помещении с родителями невесты, а пировал с друзьями в другой комнате.
ЯШУЛЫ - человек преклонного возраста, старейшина.
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АМЛЯКИ, АМЛЯКОВЫЕ ЗЕМЛИ (бухар.)-были наиболее распространены в туркм. районах Бухарского х. (Лебап). Эти земли были собственностью государства (эмира), но находились в наследственном пользовании землевладельцев, уплачивавших налог (херадж) государству.
АТА МАЛАНЫ ХАЛАЛ ӘТМЕК - «очищение имущества отца». Обычай раздела имущества-наследства родителя - после его смерти, право на кот. имели все члены семьи по отцовской линии. Дети от кырнак также считались полноправными
наследниками.
АТЛЫК - от туркм. ат - «конь»; всадник, нукер. Форма военно-ленного владения землей. В Ср. Аз. известна только среди туркменов. Площади, как правило, целинной земли (боз ер) в низовьях оросит, каналов, передавались во владение родам и племенам в качестве платы за воинскую повинность в войске Хивин. х. Хан выделял атлыки старшинам туркм. общин, родовых групп топар, бир-ата и т. п., кот. затем перераспределяли их среди своих соплеменников. Держателем атлыка была вся община, все тире. Земля распределялась аналог, распределению между келеме и серкарами в Юж. Туркмении. Конными нукерами в хивин. войске могли служить лишь зажиточные туркмены, кот. были в состоянии не только прибыть в войска на своей лошади и с оружием, но и привести с собой двух верблюдов для перевозки походного провианта. Размеры атлыков зависели от их месторасположения: в голове каналов - меньше, в хвостовой части -  больше. Туркмены жили, в основном, в хвостовой части каналов и потому обычно получили от 30 до 50 танапов земли. Разные источники указывают разную величину танапа. В русской литературе о Хивин. X. чаще всего считают танап в 900 сажень (т.е. 0,41 гектара). По словам самих хивинцев, танап был равен 3600 гязов, т.е. 0,37-0,39 гектаров. Всего в ханстве было 2250 атлыков, владевших 27 тыс. гектаров земли. У мервских туркменов атлык означал келеме, т.е. полусуточную очередь в пользовании водой, или серкар - суточную очередь. Каждый атлык выставлял вооруж. всадников в случае необходимости. См. Брегель Ю.Э. 1957. № 3. С. 123-137; Винников Я. R, 1968. С. 9798; Брегель Ю. Э„ 1961.
ВАТЫМ ЕР, ВАКУФ - земли, пожертвованные мечетям, мазарам, медресе. Сдавались на откуп арендаторам.
ЁВАР - форма соседской взаимопомощи (очистка колодца, доение овец, строительство дома, стрижка овец и т.д.).
ИДЖАРА (бухар.) - форма земельной собственности, как и амляки считались гос. собственностью и находились в наследственном владении. Однако размер денежной ренты дайхане знали заранее, уже с весны и могли выплачивать его в течение всего лета и осени не представителям власти эмира (амлякадарам), а старшинам своих этнических подразделений.
ИНАМ - частная собственность, даруемая аксакалам общиной или ханом.
ИНҖИ (йом.) - молодая верблюдица, другой скот как подарок отца дочери, уходящий в дом мужа после гайтармы. Согласно обычаю, скотом, подаренным отцом, и доходом, полученным от его размножения владела и распоряжалась исключительно молодуха. Она же получала его в наследство после смерти мужа.
МҮЛК, рус. МЮЛЬК - частное владение на землю, приближенное к частной собственности. Мулькодары освобождались от уплаты всякого рода податей. МҮЛКДАР - землевладелец.
МҮШТЕК - временное кочевое объединение, образующее группу оба, часто - объединение родственников-скотоводов. объединение небогатых скотоводов на предмет выпаса скота в общем стаде. Объединенное стадо овец двух трех хозяев.
МАЯЛЫ - зажиточный, состоятельный (человек).
НИКАХ СУВЫ - 1. Сладкая вода, которая преподносится во время совершения обряда бракосочетания; 2. Брачное право на орошаемую землю в прошлом, по которому право на воду для орошения имели в сельской общине (о:ба) имели только женатые мужчины, а также овдовевшие.
САНАШИК - общинно-родовая земля, подвергавшаяся переделу. Делил орошаемые участки аксакал* или кяхуда* (кетхуда). Каждая семья получала размер земли для посевов по степени участия в общественных работах по очистке ирригационной сети (хошар). Внутри «племени» между уругами земли делились по жребию в зависимости от численного состава уруга. Внутри уругов вода делилась между тире, по аулам.
СЕРВАЗ, ШЕРИК, ШАРИК (Лебап) - объединение мелких землепользователей для проведения совместных хозяйственных работ. Члены объединения несут обязанности пропорционально имеющейся у них в собственности земли. В конце первой четверти XX в. шерик объединял от 50 до 100 хозяйств, максимум - 300. Ходасевич К. 1926. С. 2.
СЕРКАР - группа водопользователей для орошения своих участков. Деление на серкары было обусловлено посуточной очередностью использования воды, внутри аула, тире, уруга. Внутри серкара группа делилась на келеме - подгруппу получавшую воду в течение части суток. Первоначально, воду распределяли между участниками хошара, затем - только между членами общины, имеющими семьи.
СИЛАГ, СИЛАХ, СЫЛАГ (дар, почесть, почет, награда, уважение) - доля воды и земли, выделяемые в туркм. общинах почетным лицам за какие- либо заслуги или на «богоугодные» дела: содержание ишанов, святых мест (мазаров и т.п.), устройство обществен, празднеств (в особенности в честь покровителя земледелия - первого хлебопашца Бабадайхана) и на содержание бедных и сирот. См. ст. Аксакал и упомянутый в ней термин инам.
СУ, СУВ - доля воды, пай на орошение участка в старое время. Су - "вода” у всех тюрков, а также берберов и грузинов (откуда su-ma - пить). См. Алпатов В.М. 1991.
ТАНАП - мера земельной площади. Обычно - 0,4 гектара. Размеры танапа варьировали. Различали три вида танапа: большой 9216 кв. м или 0,84 десятины, или 120x120 геязов (1 геяз- 0,80 м); средний 80x80 геязов или 4096 кв. м, или 0,37 десятины; малый танап 64x64 геязов или 2621,4 кв. м, или 0,24 десятины. В конце первой четверти XX в. дехкане в среднем имели 1-1,5 танапа земли, состоятельные
· [bookmark: bookmark383]2-3,5 танапа, беднейшие - 0,2-0, танапов. Ходасевич К. 1926. С. 2.
ТЕРЕКЕ - обычай раздела имущества после смерти отца (йом.). Делилось на 8 частей, одна из кот. обязательно передавалась матери, остальные
· [bookmark: bookmark384]детям. Если у покойного было несколько жен, то доля каждой из них составляла «ярым ника» (1/16). Если мужчина до смерти заявлял, какая часть имущества должна перейти к такой-то жене после его кончины, его просьба выполнялась. Сын при любых обстоятельствах имел право наследовать имущество отца, даже если он был изгнан из дома родителем. В собственность жен, не подлежавшую разделу, переходило их имущество, привезенное из отцовского дома (шай-сеп) или «докуз» (приданное), состоявшее из одежд, украшений и ИНДЖИ*.
ХЕРАДЖ (бухар ), ХРАЧ (туркм.) - налог по шариату за пользование землей. Составлял одну десятую урожая каждого хлебного продукта, а фактически - половину и больше. Определялся «на глаз».
ЧАРВА ЧАКАНЫ - скотоводческая артель, объединение маломощных скотоводов для найма чабана и двух пастухов, или артель, в кот. выпас и уход за коллективным стадом осуществлялся поочередно ее членами. Главенствующая роль при этом принадлежала скотоводу - владельцу большей части артельного стада. Нередко чарва чаканы организовывали крупные скотоводы. Они дробили свои стада и на этой основе организовывали несколько артелей (чакана). У казахов, киргизов, каракалпаков такая родовая взаимопомощь скотоводов (саан) состояла в том, что баи передавал дойный скот и овец на выпас беднякам. За пользование молоком и шерстью они выполняли бесплатные работы по заготовке кормов, уборке урожая, стрижке овец.
[bookmark: bookmark385][bookmark: bookmark386][bookmark: bookmark387]ПОВЕРЬЯ, ИСЛАМ, СВЯЩЕННЫЕ МЕСТА
АГЗАЧАР - коллективное разговение после окончания поста Ораза. В форме коллективной трапезы -
сравнительно новое явление, возникшее в сер. 60-х гг. XX в. Прежде каждая семья осуществляла разговение в своем доме.
АДАТ. Адат - свод народных обычаев и традиций, регулировавших частные, семейные, общинные, хоз. отношения туркменов. Действовал вплоть до завершения насильственной коллективизации. В сельской местности фрагментарно соблюдается до сих пор. Единственная письменная версия - сб. «Обычное право туркмен. (Адат)» -  составлен и изд. 1897 ротмистром Закасп. бригады Отдельного корпуса пограничной стражи А. Ломакиным, 6,5 лет изучавшим жизнь закаспийских туркмен. Рукопись книги получила положительную рецензию членов Чрезвычайного съезда народных судей Закасп. обл. в 1896. Состоит из трех отд.: семейного, процессуального и материального права. В нач. XX исслед. А. Ломакина были продолжены Н.Н. Йомудским, позднее - М.Б. Дурдыевым и др. Сокращенный вариант книги А. Ломакина опубликован в 1993 изд. «Ылым» по постановлению Научно-изд. Совета АНТ.
АЗАН - молитва вообще; молитва в честь новорожденного.
АРВАХ - злой дух.
АРЧМАН-АТА (АК-ИШАН) - одно ,из наиболее посещаемых «святых мест» в Юж. Туркменистане. Находится на терр. Бахарденского э., в 120 км западнее Ашхабада. Общетуркм. популярность приобрело благодаря соседству с уникальным подземным сероводородным озером-курортом Арчман. До 80-х XX в. - могильный холмик дл. 4 м, с глинобитной оградой. Слева от входа внутри ограды на двух вертикальных метровых подпорках лежала жердь, имитирующая яйле агач - «дерево чилё». Троекратно обходя могилу, женщины с больными детьми должны были, нагнувшись, пройти под деревом, что, по поверью, могло избавить от болезни. В изголовье могилы сосуд, в кот. паломники клали дары - деньги и сладости. В конце 70-х или нач. 80-х глинобитная ограда заменена бутовым камнем; в изголовье могилы появилась плита из белоснежного мрамора. В 90-х над святилищем был выстроен кирпичный мавзолей. См. С. М. Демидов. 11 сен., 1982; он же. Легенды, С. 76-83.
БАБА'ДАЙХАН - по поверьям туркменов, покровитель земледелия. Праздник Бабадайхана - праздник урожая. Угощенье устраивали нередко прямо на току.
БОГАЗ ДАШЫ - (туркм., «камень беременной / беременности») - святилище в Ашх. этрапе, в 13 км от столицы Туркменистана. В основном посещается женщинами ближайших селений (Янбаш, Багир, Бекрова, Ашхабада). Связано с культом мужской плодовитости. Расположено в одном из распадов горной гряды, проходящей за аулами Янбаш и Багир. Это вертикально стоящий камень высотой ок. 2,5 м, а в окружности -5 м. Расширяется и имеет затем впадину на вершине. Верх, часть его, контрастируя по цвету с нижней, приобрела красновато-бурый оттенок - результат т.н. геолог, окалины, встречающейся там, где каменные поверхности долго находятся под воздействием жарких солнечных лучей. Форма и цвет ассоциировала камень с эрегированным символом мужской детородной силы. Гл. деталь ритуала паломничества - имитация совокупления с камнем-фаллосом, для чего приходящие сюда женщины, обнажив низ живота, терлись о выступ в юго-вост, части камня, вследствие чего его поверхность, в отличие от остальных участков Б. д., на высоте примерно одного метра стала гладкой. Ритуал: рано утром или вечером, чтобы по возможности не попадаться на глаза односельчанам, паломница в сопровождении родственницы направляется к Намаздашы, на кот. обращается с молитвой к Аллаху, и затем спускается к Б. д. Совершив символический акт, ложится у подножия камня и дремлет, ожидая во сне знака свыше о том, сбудется ее просьба о потомстве или нет. Сюда приходят и страдающие болезнями горла. Чтобы избавиться от них, поверхность камня покрывают кислым молоком (катык), кот. затем слизывают языком. См. Демидов С. М. Легенды, С. 69-73; он же. «Вып. III. СПб., 1999, С. 186-189; Ислам на терр. бывшей Росс, империи. Энц. словарь. Выпуск 3. - М„ 2001, С. 22-23.
БОРКУТ-БАБА - по поверьям туркменов, покровитель дождя.
ВЕЙС БАБА - пир, покровитель верблюдов. Аналог. Вейсел гара.
ГАЗАВАТ - джихад; борьба, война за веру. Павшие в этой борьбе считаются шахидами («святыми»). Идея газавата и лозунг использовалась арабами и турецкими султанами при покорении соседних стран.
ГАДЫР ГИҖЕСИ - «ночь благодарения» с 27 по 28 месяца «ораза»*. В эту ночь, дом, в котором готовили угощения для гостей, якобы посещал пророк Хыдыр*.
ГАЙМАК - букв, «кипящий». Грязевый вулкан на юго-западе Туркменистана вблизи морского побережья между поселками Чикишляр и Гасанкули. Согласно поверьям, место обитания джинов - злых духов .
ГАРА - рус. кара, черный (цвет); как эпитет используется для названия «нечистых» сил.
ГАРА ГЫРНАК - букв. “черная рабыня”. Демонологический персонаж. Аналог русалки и водных джинов горного Таджикистана. Водяной джин (чаще всего женского пола) живет, в отличие от других злых джинов, в проточной воде и не может принимать другие облики. По описаниям, имеет тело темного цвета, волосатое, эластичное, почти без костей. Демидов С.М. 1962.
ГАРА ЧАРШЕНБЕ - день жертвоприношения - последняя среда месяца Сафар.
ГАРЫП-ШЕЙИД - могила в районе Чандыра на юго-западе Туркменистана, почитаемая местными жителями. По рассказам, умерший был бедняком (гарып) пасшим баранов, жил в Иране и умер в Чандыре от голода. По поверьям, посещение могилы помогает людям страдающим от задержки мочеиспускания. Демидов С.М. 1962. С. 197.
ГӨЗ'МЕҖИК - голубой камешек на шапочке детей - традиционное украшение “от сглаза”.
ГУШАК ТУТМАК (речевое клише): «богоугодное дело”.
ГҮРТ АГЗАСАН ГУРТ ГЕЛЕР - рус. аналог - “легок на помине”. Букв. “Произнесешь “волк” и волк придет”. Отголосок древних поверий туркменов в тотеме волка. Мухаммедова 3.1951.
ДИВАНА - дервиш.
ДОВЗАХ - ад, геенна.
ГӨЗ ДЕГМЕК - сглазить.
ДУЛДУЛ АТА - пир, покровитель лошадей.
ЕГЕН ХОҖИ - овлия на холме Ясы-депе между Гудриолумом и Ак-Яйла.
ЭМИН - аминь; реже - да будет так (утвердительный ответ).
ЗЕНГИ БАБА - пир, покровитель верблюдов.
ЗИКР - магический танец, исполняемый внутри и вне юрты. Иногда - центральный акт в свадебном церемониале.
ЗЫЯРАТ - паломничество к «святым» местам по различным поводам (мазарам, кладбищам).
ЗӘКЯТ - сороковая часть доходов (от животноводства) одной семьи, которая по предписанию религии нужно было отдать духовному лицу или кому- нибудь из бедных.
ҖӘХЕННЕМ (араб.) - геенна; перен.: “иди к чорту!”, “провались пропадом”, “чорт с ним”, “наплевать”. Тур җәхеннемиңи тал - “вон с глаз моих”.
ИКЛИМ, ЫКЛЫМ (араб.). От древнегреч. клима (=климат). Согласно средневековой географии имется семь климатических поясов Земли (иклимов). 2. Имя собственное и фамилия.
ИНШАЛЛА! - мусульманское речевое клише из Корана: «Дай Бог! Пусть будет так!»
ИШ’АН, ИШАНИЗМ (ишои, эшон, эшен; перс. - тадж., по-рус. букв. - они) - духовный наставник общины верующих, почетный титул или прозвание, кот. в Ср. Аз. наделяют уважаемых и почитаемых духовных лиц - рук. (разного уровня) суфийских братств и их потомков. Также почетный титул некоторых туркменских родов, считающих себя выходцами из Аравии. Суфийским рук. (воспитателем учеников- мюридов, в т.ч. дервишей) мог стать любой мусульманин с разрешения своего учителя. По народным представлениям, высшее состояние «святости» доступно по преимуществу потомкам халифов (туркменам-овлядам*). Большинство И. получали свое звание по наследству (ишан-заде, эшон-зода). В отличие от суфиев, их последователи - ишаны - не занимались мистической философией и ограничивали свою деят. ритуальными взаимоотношениями с учеником (муршид - мурид), врачеванием, изготовлением оберегов (тумор), организ. регулярных коллективных радений (зикр ожахр). Отношение офиц. мусульм. духовенства к суфийским братствам было подозрительным и отрицательным. Духовное управление мусульман Ср. Аз. выпустило решение бороться с И. См.: Я. Маллицкий. Ишаны и суфизм И Туркестанские ведомости, 1898, С. 71-72; Лыкошин. Роль дервишей, С. 94-115; Саттархан. 1895, № 3 (сентябрь), 72-91; Бартольд В. В. Ишан И Бартольд. Соч. 6, С. 675; Демидов С. Суфизм...; Нурмурадов К. 1995, № 3. С. 934-100. Ислам. Выпуск 2. - М.: РАН, 1999. С. 4041; Росляков А.А. 1952, № 5. С. 21-25. Демидов С. М. 1990. Демидов С. №6(18), 2001.
ЙЫЛЫ - годовщина поминания покойного.
КАЗЫ (перс, и туркм.), КАДИ (тюрк.) - судья, судивший по законам шариата. В современном Туркменистане казиеты, вместо прежних советских судов.
КАРА-БАБА - могила святого у аула Карадегиш на Атреке Кпра-баба жил в XVIII в. и погиб в схватке с геокленами. Его могила является центром кладбища (овлия баши). Демидов С.М. 1962. С. 198.
КАРИХАНА - комната для чтения Корана; кари - человек, знающий наизусть Коран и занимающийся его декламацией. См.: Халимов Н. КАРЫ' - духовное лицо, знающее Коран наизусть. Такого человека приглашали «прочитать» Коран на поминках. В качестве вознаграждения «кары» получал барана, а чаще - крупный скот- верблюда, коня или корову (Овезбердыев К. 1962). В тюркском манихействе гара («черный») - означал духовную должность, обладатель которой ведал воспитанием и обучением молодых учеников в манихейской школе (Камолиддин Ш.С., 2008. С. 15).
КЕЛЕМЕ - сура из Корана, произносимая мусульманином в минуту (смертельной) опасности. См. Эсенов Р. 2013 (рукопись).
КОУС. Мифический покровитель гор и озер. Махтумкули, 2008. С. 339.
КЫБЛА - сторона, в которую обращаются мусульмане во время молитвы.
КЫРК'ЧИЛТЕН (Лебап) - сорок невидимых святых,
которые по воле Бога прокладывают русла рек. При рытье каналов им старались придать естественную форму ложа реки. Считалось, что если каналы делать прямыми, вода из Амударьи в них не пойдет, т.к. этим якобы нарушится гармоничное единство с реками, проведенными кыркчилтенами. Хорошей приметой считалось пустить в новый канал вместе с водой живую рыбу. При пуске нового канала или завершения газы- хошарных (очистительных) работ резали барана, пуская в воду его кровь. Затем устраивалась ритуальная трапеза.
МЕЛГУН - дьявол, сатана. Аналог.: иблис, шейтан.
МӘХЕРРЕМ - название первого месяца мусульманского лунного календаря, на который приходится шиитский обряд шахсей-вахсей - демонстративное коллективное самоистязания в память о погибших потомках Али.
МУЛЛА- грамотный человек; служитель ортодоксального ислама.
МУДЖАТАХИД - законовед. Халимов Н. 2002.
МУЧЕ ЙЫЛЛАРЫ - скотоводческое летоисчисление с циклом в 12 лет. Годы внутри цикла носят названия животных: сычан (мышь), сыгыр (корова), барс, товшан (заяц), лув (рыба), йылан (змея), йылкы (лошадь), гоюн (баран), биджик (обезьяна), Такык (курица), ит (собака), доңгуз (свинья). Каждый год имет свои особенности, бывает дождливым, засушливым, нормальным и др. Пирлиев К. 1980. С. 46-47.
МИХРАБ - священый узор на намазлыке*.
МУДЖАТАХИД - законовед. Лит.: Халимов Н.
МУРШИД - наставник в суфизме. Лит.: Халимов Н.
МЮРИД - досл.: тот, кто хочет, т. е. послушник. Так называли учеников суфийских шейхов. Лит.: Халимов Н. См. также Муршид.
НАМАЗ - пятикратная мусульманская молитва.
НАМАЗЛЫК - молитвенный коврик.
НАУРУЗ - священный древний праздник весеннего Нового года у зороастрийцев, совпадающий с днем весеннего равноденствия. Ежегодно отмечается в Туркменистане.
ОМАР. Второй мусульманский халиф (634-656), один из преемников Мухаммеда, завоеватель Ирана, презираемый шиитами (в т.ч.персами), но почитаемый суннитами (в т.ч.туркменами).
ОВОРРА БОЛСЫН'ЛА- междометие: “К чорту!”, “Ну его!”.
ОЮН (геокл.) - “игра”; также: камлание шамана.
ӨВЛИЯ - 1. Святилища, места захоронения пиров (напр.: Зенги баба в селении Мурче (Ахал, Бахарденский этрап), Солтан Вейс (в Каракалпакии) и т. д. Собирательное название святых могил (шахидов, местных чародеев, известных личностей. 2. Кладбище вообще, а также “святое место” независимо от наличие там могилы. (Демидов С.М. 1962. С. 198).
ӨВЛИЯ БАШИ - главная могила на кладбище, с которого оно начиналось или в которой похоронен святой, именем которого названо овлия.
ӨВЛЯТ - от араб, велед - “наследник", “сын”, “дитя”. В Туркменистане «священные» для туркменов этнические группы (ших, ходжа, махтум, сейид, ата, меджевюр), кот., согласно псевдогенеалогии, - «дети-наследники» 4 халифов, чаще халифа Али. Специализировались на пропаганде суфизма*. Пользовались статусом неприкосновенных, беспрепятственно занимались внутренней караванной торговлей, дипломатией; нередко идеологи воен, акций, поэты, ишаны - толкователи адата*. Живут во всех регионах страны эндогамными группами. Не выдают своих женщин замуж за представителей других туркменских народов, но охотно берут женщин других туркменов в свою среду. Все овляды равны, но наиболее почитаемым считались туркмены-ата. Неприкосновенность овлядов была условной. Например, в до советское время йомуды притесняли туркменов-ата, при этом продолжая почитать каждого из этого народа на торжественных мероприятиях. Внутри овлядов имелись свои эндогамные привилигированные группы. Например, у туркменов-ата это были туркмены нур-ата, которые не выдавали своих девушек родственному им племени омар-ата. Библ.: Сев. Заметки 1928. С. 5-20; Демидов С.М. “Зикр, 1965; его же. Туркменские овляды. 1976; Basilov, V. N. “Legend: 1984, рр. 83-98; Basilov, V.N. “Honor, 1984; Basilov, V. N. “Relikte, 1986, pp. 141-158; Basilov, V.N. “Popular, 1987, pp. 7-17; Демидов С.М. История религиозных, 1990; Poliakov, S.P. Everyday Islam, 1992; Васильева Г.П. Дневник 1. 1948.
OPAK ТАСАДЛЫГЫ - обряд «пожертвования серпа» или «жатвенное пожертвование». Бытовал у йомудов в досоветское время. Ритуальное садака после помола муки нового урожая. Приготовленью большие сдобные лепешки делили на 12 частей и в каждый дом относили по два куска. У зажиточных и богатых в честь этого обычая резали барана, часть мяса которого раздавали.
ПАЛЧЫ - гадалка, гадатель.
ПАКЫР-ШИХ - овлия близ аула Бендесен Кизиларватского этрапа. Названо в память о родоначальнике местного народа ших и «первого умершего ИЗ ИХ числа». Демидов С.М. 1962. С. 198.
ПАТА - благославение. ПАТА (нохур.) - поминки.
ПЕРИ - помощники духов шамана. См. Порхан.
ПОРХАН - шаман, гадатель. От перихон - “отчитывающий пери*”. Басилов В.Н. 1985.
ПУРЧУК - тряпочки на шапочке детей куняургенчских йомудов, пришивавшиеся “от сглаза”. Васильева Г.П. Дневник 1
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ГЕЛИ'Ң-АЛЫҖ’Ы - «свадебный поезд». Состоял из 20-30 верблюдов, а также сопровождаавших всадников. Руководил поездом яшули (кетхуда*), который вел свадебного верблюда с невестой. Церемония привоза невесты в дом жениха. Невесту сопровождала ее мать, или сестра, или жена старшего брата ее отца.
У туркменов-нохурли бытовал необычный, для их соседей туркменов-теке обряд: при отправлении свадебного поезда за невестой вслед выплескивали чашку воды. Это делалось с пожеланием, чтобы свадебный поезд без препятствий
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Самым радостным событием для туркмена было рождение в семье сына. Женщина, у которой рождались только девочки порой сама обращалась к мужу с просьбой, чтобы он женился вторично. Девочек нарекали именами: Огулгерек (нужен сын), Дойдук (насытились, т.е. теперь нужен мальчик) и т.п. Мальчикам зачастую давались мусульманские имена (Мухамед, Ораз, Сапар и т. п.), а также имена заклятия, например, Италмаз (собака не тронет), или имена числительные после рождения третьего сына (Чары или Дорткули (четвертый), Бяшим (пятый), Алты (шестой), реже Едди (седьмой), Он (десятый).
Такую же роль в демонстрации окружающим происхождения из большой семьи или желания иметь таковую выполняли имена мальчиков, дававшиеся по названиям пустынных растений: Кандым, Селин, Евшан и т. д. У геокленов, наряду с туркменскими были и персидские имена: Ахмед., Хайдар, Гулам, Сепхан, Мамедали и др. У приамударьинских туркменов, - имена узбекского происхождения. Со второй половины XX в. популярны имена благозвучные: Мэхри (Дорогая), Алтын (Золото), Гозель, Джерен (Лань, Джейран), Батыр (Силач, Богатырь), Сердар (Вождь, Предводитель), Арслан (Тигр), Бегенч (Радость) и др.
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Август-сентябрь, 1981. Ташаузская область. Возложение молодоженами цветов к памятнику В.И. Ленина. 16,6 х 13,0 см. Фото А.М. Жмулюкина А.М. ТО СЭ. Фотоархив ИЭА РАН. Постановлением Комиссии по советским традициям, праздникам и обрядам при Совете Министров Туркменской ССР от 16 марта 1983 г. число автомашин в свадебной колонне было ограничено до 3-4. Однако на практике туркменский свадебный поезд позднесоветского времени состоял из 10-20 и более автомобилей.
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1968 год. Гости на свадьбе («женская сторона»). Западный Туркменистан. Селение Ярты-Кала, Каракалинский район. Г.А. Аргиропуло. Чай в прошлом был редким угощением, его пили в праздничные дни. Только с конца XIX в. этот напиток стал широко доступным среди туркменов (Джикиев А. 1961. С. 111).
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Свадьба. Ташаузская обл. А.М. Жмулюкин, 1981 Фотоархив ИЭА РАН
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Городская туркменская свадьба. Обручение при гражданской регистрации брака и традиционное возложение цветов у памятника героям Великой Отечественной войны в Ашхабаде. Фото из домашнего архива А. Таджиевой и семейного архива Гульнары и Мереда. 1980-е годы.
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Вместе с гражданской регистрацией молодожены Гульнара и Мерет отдали дань традиционному ритуалу, где невеста «гелинэҗе» одета в традиционное брачное платье - прототип нарядного мужского халата, полностью закрывающий новобрачную от сглаза окружающих. Фото из домашнего архива А.
Таджиевой. и семейного архива Гульнары и Мереда. 1980-е годы.
ПИГАММЕР ГОЮНЫ - досл, баран Пророка, или «ак коюн» (белый баран, или просто - аш. Большое торжество, угощение по случаю достижения человеком 63 летнего возраста.
РАМАЗАН. Девятый месяц мусульманского лунного календаря, в течение которого соблюдается пост.
РУХ - «дух умершего»; также философское понятие, противоположное материи. ТСЭ. Т. 7.1986.
СЕЛЯЛИК - предрассветная трапеза; время, когда соблюдающие пост встают к трапезе.
СЕМЕНЕ - обряд вызывания дождя у юго-западных туркменов. Сок толченной молодой пшеницы выливали в ручей, что, по поверьям, должно было вызвать дождь. Из остатков сока с добавлением муки делали лепешки. Демидов С.М. 1962. С. 200.
СӘХЕТЛЫ ГУН - араб, сиккат (здоровье; достоверность). Желанный, удачный день, на который планируется проведение мероприятия, семейного торжества, исключающий, по поверью, неприятные случайности и возможные препятствия его проведения. По поверьям, 7, 12, 14, 17, 23, 27 и 30 дни каждого лунного месяца считались удачными, а 3, 13, 15, 16, 24 и 25 - неудачными. В четверг с наступлением вечера не разрешалось шить одежду, вышивать кайму. В день джума или анна (пятница) не разрешалось новоселье, в шенбе (суббота) после полудня - вечером и ночью нельзя было причесывать косы, кроить новые платья, проводить уборку в доме и т.д.
СОГАБ - богоугодное дело.
СУВ ПЕРИСИ - русалка.
СУННА - священная книга мусульман, содержащая описания поступков Мухаммеда и его высказываний. Сунна объясняет Коран и дополняет его. Она почитается всеми мусульманами, включая шиитов, как следующий после Корана источник сведений о том, какое поведение или мнение угодно Аллаху. См. Мирский Г. 2010. С. 3-4.
СУФИЙ. От араб, «суф», человек, носящий власянницу. Аскет, монах, приверженец мистического течения в исламе. Перен. - «ханжа», «святоша». Махтумкули, 2008. С. 343.
ТАҢРЫ ЯЛКАСЫ - «Спаси тебя Бог!»
ТАҢРЫ - древнетюрк. «поднебесный». Dingir «бог». Верховное божество древ, тюрок. Распоряжалось судьбами людей и сроками жизни. У хазар Тенгри-хан - чудовищный исполин. Денгизих - мл. сын Аттилы (убит в 469). См. Hommel. Etnologie und Geographic des alten Orients. Munchen, 1926, P. 21; Мифы народов мира, T. 2, 1982. С. 537. Dingir «бог». См. Hommel. Etnologie und Geographic des alten Orients. Munchen, 1926, P. 21; Мифы народов мира, T. 2, 1982. С. 537
ТЕБИП, ТАБИБ (рус.) - знахарь; аульный врач.
ТОТАМ - почетное имя, например «ходжа», «сеид» и т.п., даваемое женщинам у некоторых туркм. народов, считавшихся потомками «святых», происходящих из овлядов*.
ТӨВВИР - послеобеденная молитва, завершающаяся проведением ладоней по подбородку всеми присутствующими за трапезой.
ТҮВЕЛЕМЕ - “молодец, молодчина!” (похвала), одновременно в значении - уберечь от сглаза (“тьфу, чтоб не сглазить”). Аналог, но без суеверия - Берекелла!
ТӘРЕТ - омовение.
УРАЗА, ОРАЗА - священный месяц у мусульман, когда Аллах через пророка Мухаммеда ниспослал людям Коран. Сам пост называется Рамазан. Однако у тюркских народов, в том числе и у туркмен, распространено название Ураза. В соответствие с канонами ислама, в течение этого месяца мусульмане должны воздерживаться от приема пищи и воды от начала утренней молитвы (наступающей на рассвете) до наступления вечерней (наступающей на заходе Солнца). Кроме того, в этот месяц считается очень важным совершение благих дел, оказание помощи малоимущим. По Лунному календарю каждый год начало Уразы сдвигается примерно на 11 дней относительно Григорианского календаря. Также, надо учитывать, что в одних мусульманских странах начало месяца Рамазан определяется по астрономическим вычислениям, в других - непосредственно наблюдением за Луной, а в третьих - определяется авторитетным в религиозных вопросах лицом. Поэтому начало мусульманского поста может незначительно отличаться в зависимости от страны пребывания или погодных условий.
ҮЧ ЙЫЛДЫЗ - три звезды - пояс Ориона.
ХЕЗРЕТ. «Святой». У киргизов - хазрати, Дауд (библейский Давид), покровитель кузнецов. Кармышева Б. 2009.С.69.
ХАЙДАР-БАБА - пир, покровитель ветра.
ХАЛАЛ-ХАРАМ - кораническое понятие о «чистом» (халал) и «нечистом» (харам); халал - нечто дозволенное (по шариату), разрешенное в пищу.
ХАНАКА - зимнее помещение в мечети для странников- дервишей. Халимов Н.
ХАРАКУЛЛА-«божья плата, божья доля»-жертвенноочистительный обряд. Поле обмолота пшеницы определенное ее количество оставляли для бедных, чтобы этой жертвой уничтожить «харам» («нечистоту»).
ХЕЙХАТ. Загробный мир, светопредставление; междометие - выражает сожаление, досаду,
горе. Махтумкули, 2008. С. 344.
ХОДЖА. Духовник; человек, ведущий свой род от халифов; господин, хозяин, имя собственное, мужское. Махтумкули, 2008. С. 345. ХОДЖАМ-АГА - обращение туркменов к лицам из туркменских “священных племен” (овлядам). См. Овлия. Эсенов Р. "Красный падишах". М. 2013 (рукопись)
ХОДЖИ-АГА - обращение к лицам, совершим хадж в Мекку. Эсенов Р. “Красный падишах”. М. 2013 (рукопись). Ходжи - также имя мужское, собственное.
ХУДЖРА (тадж., узб., уджре у кырг.) - келья, жилая комната ханаки*. Халимов Н.; Кармышева Б. 2009.
ХЫДЫР - легендарный пророк, якобы путешествующий повсюду и приносящий счастье тому, кто его увидит. См. Гадыр гиджеси.
ЧОПАН АТА - пир (дух), покровитель овец. Аналог.: Муса пигамбер.
ШАЙЫ, ШАЙЫЛЫ - этимология восходит к лексеме шиит араб, шиъа (шыга - верующие). Одна из ветвей ислама, наряду с суннитами. В средние века часть туркменов исповедовала шиизм. Этноним шайы -  уруг у безмеинских ахалтеке. См. Атаныязов С. 1994. С. 232.
ШАМАН ОДЫ. Очищающий огонь; обряд очищения в последнюю среду года (ахыр чаршамбе). Женщины с детьми прыгают через костры, жгут факелы, разжигают костры по четырем сторонам аула. В этот день принято также бить старую посуду. Йомудский К. 1927.
ШАРГА ДЕЛИЛ - обряд, связанный с древним фаллическим культом кочевых тюрков и запретом женщине забивать скотину. Зажимание женщиной между колен палки (эрсари) или подвешивание палки за пояс (йомуды) для «превращения в мужчину при забое скота женщиной». Чаще в таких случаях туркменка вкладывала в правую руку мальчика нож и, захватив её своей рукой, убивала животное.
ШАРИАТ - общее мусульманское каноническое право.
ЫРЫМ - поверье, суеверное представление, магическое действо, примета, предзнаменование, суеверный обычай.
УРАЗА, ОРАЗА - священный месяц у мусульман, когда Аллах через пророка Мухаммеда ниспослал людям Коран. Сам пост называется Рамазан. Однако у тюркских народов, в т.ч. и у туркменов, распространено название Ураза. В соответствие с канонами ислама, в течение этого месяца мусульмане с 12 летнего возраста должны воздерживаться от приема пищи и воды от начала утренней молитвы (наступающей на рассвете) до наступления вечерней (наступающей на заходе Солнца). Кроме того, в этот месяц считается очень важным совершение благих дел, оказание помощи малоимущим. По Луному календарю каждый год начало Уразы сдвигается примерно на 11 дней относительно Григорианского календаря. В одних мусульманских странах начало месяца Рамазан определяется по звездам, в других - непосредственно наблюдением за Луной, а в третьих - определяется авторитетным в религиозных вопросах лицом. Поэтому начало мусульманского поста может незначительно отличаться, в зависимости от страны, погодных условий. См. Ораза-байрам в разделе «Праздники».
УЧУК, УЧУХ - жертвоприношение для или после излечения больного. Ыдук (древнетюрк.), ыйык у кыргызов, ыдык, идыг у тувинцев, идых у алтайцев и хакасов, итых у якутов. Басилов В.Н. 1992. С. 155.
УЛЫ ЕДИГЕН - Большая медведица. Ср.: Кичи едиген - Малая медведица.
ЮЗЕРЛЫК - степная трава; применялась в лечебной магии. По поверьям юго-западных туркменов эта трава является универсальным средством против злых джинов и от сглаза. См. Демидов, 1962. С 199.
ЯКА ТҮЙКҮРМЕК - поплевать себе на грудь от удивления или испуга с целью отвести от себя беду, неприятности.
ЯЛДЫРАК - Сириус (в пору восхода его за Орионом в конце лета). Мухамедова З.Б. 1973. С. 109.
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АКЛЫК - подарок повитухе.
АЛА ГАЙЫШ - красная сбруя, украшающая лошадь жениха.
АХЫР ЧЕРШЕНБЕ, АГЫР ЧЕРШЕНБЕ (эрсари, алиили), ГАРА (КАРА) ЧЕРШЕНБЕ (у йомудов) - «черная среда», обрядовый праздник очищения перед наступлением нового года, «очистительный день» в последнюю среду года. У туркменов приходился на февраль месяц (сапар, сафар). Земледельческий праздник аналогичный новрузу.
БУШЛУК (бу: ) - сообщение (радостной вести); награда за сообщение (радостной вести).
ГИЕВ БӨРЕК - «пельмени для зятя». Свадебный обряд. На следующий день после свадьбы родственницы молодухи во главе с ее матерью приносили в дом родителей ее мужа несколько тарелок (непременно четных) пельменей и съедали их за общей женской трапезой. Считается, что этот ритуал находится в прямой связи с использованием пельменей как сакрального символа плодородия у хивинских узбеков, а в более широком смысле - со свадебной ритуализацией изделий типа «тесто с начинкой» у индоевропейских народов, при этом начинка отождествляется с ребенком в утробе матери (чардж. туркмены).
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ГУЛПАК - обрядовая стрижка. Косички (волосы, оставляемые у детей по обе стороны макушки); название узора на домотканом туркм. платке. См. илл.
ГУЛПАК-ТОЙ - обрядовое торжество. Годовщина рождения ребенка отмечалась праздником, устраиваемым в честь стрижки первых волос «чипе сач». Первый раз ребенка стригли наголо независимо от пола. Стричь должен был дядя (дайы) или кто-либо из родственников-мужчин по линии матери. При второй стрижке головы у девочек обязательно оставляли пучки волос «гулпак» (косички) по одной с каждой стороны головы, «чокул» на шее и над лбом - «галпак» или «манлай сач». У мальчиков оставляли по две пряди, с каждой стороны головы, кот. опускались из-за ушей. Мальчик носил гупак до совершеннолетия, а иногда и в первые годы женитьбы, обычно до 16-17 лет. Их обрезание сопровождалось церемонией садака*. В некот. случаях в виде исключения у мальчиков вместо двух оставляли на макушке, ближе к затылку одну т.н. «кекил». Кекил оберегал ребенка от сглаза в семьях, где был единственный сын или часто умирали дети. Кекил обрезали раньше, чем гулпак - по достижении 5-7 лет, изредка в возрасте 10-12 лет.
ГУРБАН-БАЙРАМ - народный праздник 10, 11, 12 числа месяца зильхидже. Гурбан - араб. = жертва. Готовится пища из свежей баранины, разносятся блюда соседям в знак добрых пожеланий, юноши и девушки получают в это время возможность быть вместе и участвовать в играх, в т.ч. запрещенное исламом катание на качелях, подвешенных к «священному» дереву. Окрашивание яиц, преимущественно в красный цвет.
ДҮЕБАШЛЫК - свадебная накидка на верблюде.
ДИШ ТОЙ - «праздник зуба», имевший якобы целью укрепить зубы у ребенка. Для этого ребенка сажали посредине юрты и на его голову сыпали жареную кукурузу (патрак), пшеницу (говурга), или сладости (сахар, конфеты, пишме и т.п.). Сладости подбирали дети и женщины, присутствовавшие при церемонии.

1962 год. Детская игра в бараньи косточки - ашык, во всех ее разновидностях была популярна издревле. На фото: обучение детей правилам игры. Северный Туркменистан.
Фотоархив ИЭА РАН
ҖАРЧИ - глашатай.
КЕҖЕБЕ - будка на верблюде, накрытая ковровыми изделиями, в которой сидит невеста во время свадебного переезда из аула своих родителей в аул супруга.
МЫСАЙЫБ - доверенный друг жениха, которому отводится особая роль в свадебном церемониале. Юрта мысайыба была местом, где собирались друзья жениха и сам виновник торжества во время свадьбы.
НОУРУЗ, НОВРУЗ - день Нового года, совпадающий с днем весеннего равноденствия - 21 марта солнечного календаря. По туркменскому народному календарю начинался 22 февраля. В прошлом отмечался у ряда туркменских народов (алиили, нохур, теке). С Ноурузом связывалось начало полевых земледельческих работ.
ОРАЗА-БАЙРАМ - окончание поста, длящегося в течение месяца Рамазан. Ночь на 27 рамазана называют «гадыр гиджеси» («ночь всемогущества»).
СҮННЕТ-ТОЙ - мусульманский, а в основе более древний обряд инициаций (возрастных классов) - обрезания мальчикам в возрасте 5-7 лет, иногда позже. Обрезание производил специальный человек (уста - мастер), за что получал подарок (аклык). На церемонии присутствовали родители и родня малыша, устраивался той (коллективное угощение). После обрезания	мальчик
приравнивался к взрослому мужчине.
СӨЙҮНҖИ - подарок за сообщение радостной вести. СҮЙҖЕЛИК ХАЛТА - подарок от родителей невесты жениху в виде 20-30 мешочков со сладостями и пиалой. Васильева Г.П. Дневник 1. 1948.
ХАРМАН ТОЙИ - праздник урожая.
ЯШЫ УЗЫН-БОЛСЫН - приветственные слова гостей отцу новорожденного, устраивающего угощение.
[bookmark: bookmark391][bookmark: bookmark392][bookmark: bookmark393]ДОСУГ
АКГОЮН БЕРМЕ’К - торжество, устраиваемое по случаю праздника “белого барана” по достижении человеком возраста 63-х лет.
АКСАК’ДУРНА — «хромой журавль» - детская игра. Две стоящие друг против друга команды прыгают навстречу и толкают друг друга с согнутой назад ногой, стараясь поставить на обе ноги противника. Если сбивается капитан, то игра прекращается. Поэтому каманды защищают не только себя, но и капитана. Разрешается быстро поменять ногу, толкаться можно только туловищем. Поставленный на две ноги игрок - выбывает из игры. Игры народов СССР, 1985.
АКЛЫ’К - подарок повитухе.
АКСАК’ТОВУ’К - «хромая курица» - детская игра.
[bookmark: bookmark394]Участвуют дети 9-36 человек. На расстоянии 10-15	м чертятся две параллельные линии - старт и финиш. Все разбиваются на тройки. Два крайних игрока каждой тройки берутся за руки, а средний закидывает одну ногу на руки своих товарищей. Все тройки выстраиваются в одну линию на старте. По сигналу руководителя все бегут к финишу. Среднему игроку нельзя опускать ногу и становится на нее. Игры народов СССР. 1985.
АЛА ГАЙЫШ - красная сбруя, украшающая лошадь жениха.
АЛАЧАЛЫ ЯГ - у куняургенчских йомудов сладкая патока приготовленная на масле утром, после брачной ночи, которой угощают понемногу всех присутствующих, особенно женщин. Первой тарелку открывает молодуха. При этом, гости нахваливают ее как якобы умеющую готовить. Гостям также раздают конфеты и другие сладости, которые накануне брачной ночи были спрятаны под подушку жениха и невесты. Васильева Г.П. Дневник 1(2).
АЛВАНЧ (Дейнау) - детские качели.
[bookmark: bookmark395]АЛЫН’ЯНЫНДА - «взять в плен» - детская игра, в которой участвуют от 10 до 40 человек в площадке, ограниченной с 4-х сторон. На расстоянии 10-16	м одна от другой чертят две прямые линии по 10-12 м (в зависимости от числа играющих). Разделившись на две команды выстраиваются за этими линиями («городами»). Жребием определяется какой команде первой нападать. Из обороняющихся выбирается ведущий. Он занимает место посередине между «городами». По сигналу руководителя игрок нападающей стороны старается проникнуть в стан соперника. Если он сделает это и вернется, то его команда имеет право взять в плен любого игрока кроме капитана другой стороны. Если капитан обороны сумеет осалить перебегающего игрока, то его команда получает право нападать, а осаленный игрок выходит из игры. Источник: Игры народов СССР, 1985.
АТГУЛАК - свадебный обычай; у туркменов-теке так назывались два разноцветных сшитых вместе свадебных платка (2 х 1 м), которые доставляли родственники жениха в дом родителей невесты, символизируя породнение кланов. Атгулак вешали на оба уха верблюда в свадебном поезде. Васильева Г.П. Дневник 1.1948.
АТ ЧАПЫШЫГЫ (геокл.) - конный пробег на 2-5 км. Устраивался состоятельными людьми на свадьбах.
АТА-ЭНЕ (геокл.) - детская игра в “папу и маму”. Участники - дети (мальчики и девочки) 6-8 лет.
АЛТЫН’ГАБАК АЙТДЫРМА’К - соревнования в стрельбе.
АШЫРАТДЫ; ДҮУЗҮМ (геокл.) - игра в шашки (Овезов Д.М. 1976).
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Дети из поселка Шарлаук на р. Сумбар в Кизилатрекском районе. Г.А. Аргиропуло. 1968 ГОД. Фотоархив ИЭА РАН
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Размеренная жизнь в 1970-е гг. Послеобеденный отдых. Получено из фотоархива редакции газеты «Туркменская искра» (ныне «Нейтральный Туркменистан»)

АШЫРАТЛЫ - детская игра, «кувырки».
АХЫР ЧЕРШЕНБЕ’, АГЫР ЧЕРШЕНБЕ (эрсари, алиили), ГАРА (КАРА) ЧЕРШЕНБЕ (у йомудов) - «черная среда», обрядовый праздник очищения перед наступлением Нового года, «очистительный день» в последнюю среду года. У туркменов приходился на февраль месяц (сапар, сафар). Земледельческий праздник аналогичный Новрузу*.
БАСЫРЫНМА - детская игра. Букв, «прятаться». Участники игры накрываются верхней одеждой и принимают различные позы, чтобы их не узнал «враг». Пирлиев К. 1980. С. 99.
БАШСАЛМА - обряд снятия девичьего головного убора и замена его женским - один из основных в свадебной церемонии. Сопровождается имитацией борьбы подруг невесты с женщинами. Морозова А.С. 1989.
БАХШИ - первоначально старшина, глава. По В.В. Бартольду, этот же термин встречается в раннесреднев. док. применительно к буддистам-чиновникам и жрецам. Как титул власти встречается исключительно среди туркменов. Также - профессиональный исполнитель традиционной музыки и песен туркменов, музыкант, исполнитель песен и музыки на дутаре, туйдуке и гипджаке; хранитель и исполнитель старых музыкальных сказаний (дестанов). См.: Гаргы туйдук. Канун. (На туркм. языке). Ашхабад, 2004. См. также: Аллаберды Эргешов. 2004. Мустаков Р. 1977, сс. 84-86; Гуллыев Ш. 1985. Аллаберды Эргешов. № 327 от 17 дек. 2004.
БАХШИ АЙТДЫРМАК - состязания певцов.
БУКУЛДЫМ - прятки - детская игра. Участвуют от 6 до 40 человек. Чертиться круг - стан. Выбираются два капитана, которые путем жеребьевки набирают команды. Также по жребию из команды А остается в «стане», остальные из команды А становятся вне круга лицом к его центру и закрывают глаза. Играющие команды Б прячутся. Один из них остается в «стане» и следит за тем, чтобы у играющих команды А были закрыты глаза. После того как команда Б спрячется, их игрок в «стане» подает сигнал и несколько игроков А (по усмотрению ведущего) отправляются на поиски водящего. Если А найдет Б, он подает сигнал. Игроки Б устремляются наперегонки к «стану» команды А, а Б стараются задержать их закрывая дорогу туловищем и руками. Если А поймают хотя бы одного Б за пределами «стана», то они выигрывают. Если же они пропустят хоть одного в «стан», то проигрывают. Игроки должны заранее определить границы игровой площадки. Вышедшие за ее пределы выбывают из игры. Когда остальные прячутся, другие должны стоять с закрытыми глазамти. Игры народов СССР, 1985. С. 244.
БУ:ШЛУК - сообщение (радостной вести); награда за
хорошую долгожданную весть.
БУШДУЛУКЧЫ - человек, принесший радостную весть.
БӨВҮРЧИ - женщина, выполняющая специальные функции распорядителя на коллективном мероприятии, в обязанность которой входило принимать женскую часть приглашенных гостей, получать от них гостинцы для хозяев дома (сачак*) и провожать гостей и т.п.
БӘШДАШ — «пять камешков». Детская игра. Аналог, у горных таджиков.
ВАРГАН, ГОПУЗ - зурна; струнный щипковый (женский) инструмент. Железная полоска, согнутая лирой, со вставленным посередине стальным вибрирующим язычком. Музыкант придерживает инструмент губами, одновременно пальцем манипулирует “языком”. Этимологический, 2000. У якутов - хомус, хамыс. Прикладывается к зубам, пальцем бьют по металлическому языку инструмента образуя звуки изменением полости рта (Даль, II С. 739). Аналогична конструкция дрымбы, а также инструмента у цыган на юге России. См. Трощановский, 1911).
ВЕКИЛЛЕР - представители из старшего поколения на свадьбе, участвующие в качестве свидетелей заключения брака в церемонии непосредственного бракосочетания у муллы. “Эти векили, - писала Г.П. Васильева со слов информатора в 1948 г., - служат посредниками между мужем и женой в случаях их ссоры”. Васильева Г.П. Дневник 1. 1948.
ГАЙТАРМА - торжественный обряд возвращения молодухи в дом родителей жениха. У куняургенчских йомудов молодуха после брачной ночи задерживается у мужа до 3 дней, а затем возвращается в родительский аул до полной выплаты калыма. Обычно через месяц происходит гайтарма (возвращение). Если невесте 11-13 лет, то гайтарма могла длиться 2-4 года, до повзросления девочки. Васильева Г.П. Дневник 1 (2). 1948.
ГАРЫНДАШ ГЕҢЕШ (гарадаш.) - совет родственников по поводу организации свадебного торжества.
ГЕЛИҢ АЛЫҖИ - «свадебный поезд». (См. Дуе башлык). Церемония привоза невесты в дом жениха. См. илл.
ГЕРРЕ - (новояз, жарг.) героин. Малоизвестный в среде туркмен в советское время наркотик, стал чрезвычайно популярным среди молодежи в постсоветское время как одно из средств релаксации и ухода от жесткой социальной действительности.
ГИЕВ БӨРЕК - «пельмени для зятя». Блюдо свадебного церемониала. На следующий день после свадьбы родственницы молодухи во главе с ее матерью приносили в дом родителей
ее мужа несколько тарелок (непременно четных) пельменей и съедали их за общей женской трапезой. Считается, что этот ритуал находится в прямой связи с использованием у хивинских узбеков пельменей как сакрального символа плодородия, а в более широком смысле - со свадебной ритуализацией изделий типа «тесто с начинкой» у индоевропейских народов, при этом начинка отождествляется с ребенком в утробе матери (чардж. туркмены).
ГИЗЛЕМПЕҖЕК (геокл.) - детская игра в прятки (жмурки).
ГУДУК - детская игра, метание мяча в цель.
ГУЙРУКТУТДЫ - детская игра. Букв, «поймал за хвост». Аналог, осетинской и дагестанской игр «журавль», в которой пастух защищает стадо от волка. Пирлиев К. 1980.
ГУШАКГАПДЫ - детская игра, подхватывание брошенного пояса.
ГУЛПАК - название обрядовой стрижки детей, сопровождавшаяся праздничной коллективной трапезой (голпак-той). Первый раз, на годовщину, ребенка просто стригли наголо и устраивали обед для родственников и соседей («чипе сач» - срижка первых волос). Стричь должен был дядя (дайы) или кто-либо из родственников-мужчин по линии матери. При второй стрижке головы у девочек (кекил) обязательно оставляли пучки волос «гулпак» (косички) по одной с каждой стороны головы, «чокул» на шее и чуб над лбом - «галпак» или «манлай сач». У мальчиков оставляли по две пряди с каждой стороны головы, кот. опускались из-за ушей. Мальчик носил стрижку гупак до совершеннолетия (12 лет), а иногда и в первые годы женитьбы, обычно до 16-17 лет. Гулпак сопровождалось церемонией садака. В некот. случаях в виде исключения у мальчиков вместо двух оставляли на макушке, ближе к затылку одну т.н. «кекил». Кекил оберегал ребенка от “сглаза” в семьях, где был единственный сын или часто умирали дети. Кекил обрезали раньше, чем гулпак
· [bookmark: bookmark396]по достижении 5-7 лет, изредка в возрасте 10- 12 лет. КӘКИЛ - девчачий тип традиционной стижки, прядь (чуб, кок) волос надо лбом. Также имя собственное, мужское “от сглаза”. Отсюда фамилия Кекилов, измененное на русский лад от Кекилов. По поверьям, если в семье долго не рождались сыновья, родители стригли девочек по типу мальчиков (голпак, вместо кекил). Если часто умирали дети-мальчики, то мальчикам делали кекил вместо голпак. Кроме того, если родители хотели иметь мальчиков, то маленьким девочкам, пришивали к шапочке у ушей многожество подвесок из мелких бус (хотоз), чтобы создать подобие стрижки гулпак. “Гулпак” также название узора на домотканом туркменском платке. Васильева Г.П. Дневник 1(2). Куняургенч. Йомуды. См. илл.
ГУРБАН-БАЙРАМ - религиозный праздник 10, 11, 12 числа месяца зильхидже. Гурбан (араб.)
· [bookmark: bookmark397]“жертвоприношение”. Праздник малого жертвоприношения, в отличие от большого праздника Рамадана или Уразы. В Гурбан- байрамы готовится пища из свежей баранины, еда разносилась соседям в знак добрых пожеланий; юноши и девушки получают в это время возможность быть вместе и участвовать в играх, в т.ч. запрещенное исламом катание на качелях, подвешенных к «священному» дереву. Характерным элементом праздника является окрашивание яиц, преимущественно в красный цвет.
ГУРҖАК (геокл.) - детская игра в куклы.
ГОЗАНДЫ - жмурки. В игре участвуют от 5 до 30 детей. Под повязкой на глаза укладывают чистый лист бумаги, но можно играть и без повязки. Посередине площадки чертится круг диаметром 4-5 м. Путем жеребьевки назначается водящий, который становится в середину круга и завязывает глаза или просто закрывает. Все остальные находятся за кругом. По сигналу руководителя все играющие входят в круг и стараются дотронуться до водящего (до плеч, спины, рук). Водящий стремиться поймать кого-нибудь из них. Пойманный, изменив голос, называет имя водящего, который должен по голосу отгадать пойманного. Если водящий не отгадает, то отпускает его и игра продолжается. Если отгадает, то пойманный становится водящим. Старшие игроки могут просто закрывать глаза. Игроки не имеют права толкать водящего, а водящий - силой тащить пойманного (достаточно прикоснуться К нему). Источник: Игры народов СССР. 1985. С. 242.
ГУЙРУК’ТУТДЫ - «зацепиться за хвост». Детская игра. Участвуют 10-40 детей, которые образуют круг взявшись за руки. В центре «волк», притворяющийся спящим. Дети ходят по кругу, поют что-нибудь и, сужая круг, приближаются к волку, стараясь дотронуться до него. «Волк» неожиданно вскакивает, все разбегаются, но «волк» старается поймать (осалить) кого-нибудь. Пойманный становится «волком». Приближаться к волку можно только по сигналу. Волк ловит тогда, когда его коснуться. Ловить можно только до установленных границ, установленных или намеченных чертой. Другим вариантом может быть ситуация, когда «волк» может салить несколько игроков, и они выходят из игры. Тогда самым ловким из «волков» будет тот, кто сумеет осалить большее количество играющих. Источник: Игры народов СССР. 1985. С. 243.
ГУШАК ГАПДЫ - «ловля пояса» - детская игра. Мяч или скрученный платок используется для игра двух команд расположенных линиями на расстоянии 15-20 м друг от друга. По жребию один из капитанов получает право начинать игру. Он бросает мяч в сторону противной стороны так, чтобы его не смогли поймать. Поймавший мяч переходит на площадку соперника в специальный 5 м от линии полукруг. Оттуда он не дает одному из противной стороны подпрыгивать во время ловли мяча. Его команда
бросает ему мяч для последующего удара с близи, но противная сторона может выбегать за черту и мешать ему. При поражении (мяч попал к тому, кто в полукруге) вся его команда садится на спину проигравших и их побежденные переносят на противоположную сторону. Источник: Игры народов СССР, 1985. С. 246.
"ОРУП’ГАЧТЫ (прятки) - вариант обычных пряток на местности с деревьями и кустарником или во дворе с постройками. Участвует до 20 человек. На площадке чертят круг диаметром 2,5-3 м -  стан. Назначается или выбирается «водящий». Он садится в стане на корточки т закрывает лицо руками. Другие прячутся, после чего подается одним из игроков звук «гук». Найдя кого-нибудь, водящий должен назвать его имя или фамилию и быстро вернуться в стан. Обнаруженный старается догнать его до стана. Если он его поймает, то идет прятаться опять. Если не поймает, то идет в стан и сидит там до конца игры. Водящий ищет прячущихся до конца игры пока не отыщет всех. Тогда игра начинается сначала и водящим становится тот, кто был обнаружен первым. Участок на котором происходит игра заранее намечается. Спрятавшиеся за п пределами участка считаются пойманными. Если водящий неверно назвал имя пойманного, то в этом случае он вновь возвращается в стан и игроки прячутся снова. Источник: Игры народов СССР. 1985.
ГҮТЛҮК - подарок детям по случаю появления их в новом наряде (платье).
ГӨК-ЧАЙ - букв, ‘‘зеленый чай”. Популярный, особенно в жаркое летнее время, напиток в Туркменистане. В северном и частично северозападном регионах более популярен черный чай (гара-чай). Традиционное приглашение “посидеть в гостях”: йор (гель) геок чай ичейли - пойдем/заходи (ко мне) чай попьем. См. также “Чай” в разделе “Пища.
ГЭРЕ'Ш - борьба, традиционное спортивное состязание - которым сопровождаются практически все коллективные торжества. Участники - мужчины от 18 до 40 лет из односельчан и приглашенных их других аулов. См. Пэльван.
ГОПУЗ - у туркменов, миниатюрный, струнный, щипковый музыкальный инструмент для игры на губах. Инструмент, оснащен вибрирующим при игре язычком. Музыкант придерживает инструмент губами, одновременно манипулируя языком. Играют только девушки и женщины. В тюркском мире - различные инструменты. Коркут играл на гопузе. У балкарцев - гармонь. Мухамедова З.Б. 1973. С. 116. Срав. якут. Хамыс, Хомус - зурна, этимологически восходящее к кобыз, кобуз). Железная лирка со вставным язычком; прикладывается к зубам, пальцем бьют по язычку образуя звуки изменением полости рта (Даль. II. С. 739.-1-е изд.). Такой же инструмент “дымба” у цыган на юге России (Трощанский В.Ф. 1911. С. 34).
ГӨК-ЧАЙ - букв, зеленый чай. Популярный напиток в Туркменистане, исключая северный и частично северо-западный регионы, где	больше
употребляли черный чай (гара-чай).
ГЫҖАК - популярный струнный инструмент туркменов. В отличие от дутара, на нем играют с помощью смычка. Обычно используется в качестве аккомпанемента к дутару.
ГЫЗЫЛ’ТАЯК - детская игра, аналог, рус. игре в «городки».
ДАВМАЧ - детская игра, сопровождающаяся метание палки.
ДАЛАШ (гарадаш.) - элемент свадебного церемониала - шуточная имитация борьбы родственников невесты с родственниками жениха.
ДАЙРА (Дейнау) - бубен с кольцами.
ДАМАНА - см. Дамана в разделе “Топонимика”.
ДИШ ТОЙ - «праздник зуба», имевший якобы целью укрепить зубы у ребенка. Для этого ребенка сажали посредине юрты и на его голову сыпали жареную кукурузу (патрак), пшеницу (говурга), или сладости (сахар, конфеты, пишме* и т.п.). Сладости подбирали дети и женщины, присутствовавшие при церемонии.
ДОКУЗ - приданое, букв, - девять, по числу предметов, которые должна приготовить невеста для мужа и его родственников. Название было принято у туркменов-эрсари, йомудов, салыров, за исключением теке, сарыков. Связь с числом девять - символическая, число предметов (как правило, одежды), входившее в приданное, могло быть различным. Слово токуз встречается также в адатах казахов и киргизов как размер штрафа в виде скота.
ДОШ - самая вкусная и жирная часть грудинки барана, которую в сыром виде сватья приносят в дом родителей невесты для получения согласия на брак. Васильева Г.П. Дневник 1. 1948.
ДУТАР (ду - два) - самый популярный, двухструнный музыкальный инструмент у туркменов. Играть на дутаре в прошлом учились и умели повсеместно с ранних лет, не только юноши, но и девушки. См. Бахши.
ДУЗМЕ - «цепь», «поезд» - детская игра. Участвуют от 6 до 40 человек. Дети становятся в колону по одному, берутся за поясницу друг друга (они должны крепко держаться). Самые сильные становятся впереди и сзади. По сигналу колонна во главе с направляющим движется по площадке увеличивая скорость. Когда скорость становится достаточной, ведущий
изменяет направление и продолжает движение. Игроки, разорвавшие цепь во время изменения направления движения, выбывают из игры. Побеждают те, кто сумел удержаться в колонне. Источник: Игры народов СССР. 1985. С. 243-244.
ДҮЗҮМ - коллективная игра в камешки, упоминается в источниках XI в.
ДҮЕБАШЛЫК - ковровая накидка на свадебном верблюде невесты.
ДЫНЧ ГЕЗИП ЙӨРМЕК - “бить баклуши”, бездельничать.
ЕҢҢЕ (ата, йомуды) - жена брата или сестра отца, сопровождающая невесту в свадебном поезде в дом жениха.
ҖАРЧИ, ДЖАРЧИ - глашатай, оповещал население аула важных событиях (тое, хошаре, аламане и т.д.).
ИНҖИ (йом.) - молодая верблюдица, другой скот как подарок отца дочери, уходящий в дом мужа после гайтармы. Согласно обычаю, скотом, подаренным отцом, и доходом, полученным от его размножения владела и распоряжалась исключительно молодуха. Она же получала его в наследство после смерти мужа.
ЙҮЗҮК - «юзук оюн», кече-кече, чеке-чеке (ставр. туркмены) - праздничная или свадебная игра, в ходе которой прячут кольцо (йузук) или перочинный нож. Ищущий должен найти предмет прячущего по выражению его лица, по глазам, путем прощупывания пульса, сердца, шейных сосудов и т.п. В игре могут принимать участие до 60 человек (обычный минимум 5-6 участников), поделенные на две команды. У пожилых туркменов устроитель игры выделял выигравшим деньги или барана, иногда нескольких. В игре участвовали и девушки, и парни (у ставропольских туркменов - только незамужние женщины).
ЙУРЕК - нижняя часть свадебной кибитки (кежебе) невесты - два меша с саманом, покрытых кошмами.
ЙЫЛАН ОЙНЫ - земледельческая хороводная пляска, аналогичная аяк лэле, екче лэле, хешелле. Эсенов Ч.Д. 1993.
КЕЙП, КЕЙП-САПА - блаженствовать; кайфовать.
КЕҖЕБЕ - будка на верблюде, накрытая ковровыми изделиями, в которой сидит невеста во время свадебного переезда из аула своих родителей в аул супруга.
КӨР-ОГЛЫ - самый известный эпос в ТССР, изд. в 1941 в ред. обработке Ата Каушутова, и в 1958 - ИЯЛ АН ТССР, в науч.-попул. форме. Изд. 1958 выполнено на основе изд. 1941, а также - казанской и ташкентской литографий, ставропольских, ташаузских, чарджоуских вариантов, записей 1954 и фотокопий, хранящихся в Ленинграде рукописей. См. Жирмунский В. М., 1969, Вып. 2, март-апр., Т. 18, С. 108-119; Каррыев Б. А. 1968, 259 с.; Кичикулов Порджан. 1964; Кер-оглу. В, 1856; Абрамян
А., Габриелян Д. 1954, № 9. С. 71-93.
КӨШЛЁК, ОТУРУШМА - посиделки.
КҮШТ - шахматы. В прошлом - кусок полотна, в виде носового платка, на котором разрисованы клетки; расстилая полотно его слегка смачивали, ровно прижимая к поверхности. Затем расставляли деревянные фигуры. «После музыки и пения туркмены больше всего любят шахматную игру». Наши соседи. 1873. С. 55.
КҮШТ ДЕПТИ - букв, “удар (ход) ногой”. Традиционный коллективный танец. Ведет свое происхождение от действа зыкр*. Характерный элемент танца - наклон тела вперед и выставлением ноги вперед к центру хоровода. Аналогично танцу хыммыл*. Мотивы этого танца встречается в искусстве алтайских тюрок V-VI вв. Эсенов Ч.Д. 1993.
МАЛ КЕСМЕК (геокл.) - обычай определения размера выкупа (калыма) за невесту.
МЕЙЛИС - вечеринка, пирушка. Также имя собственное, мужское.
МУКАМ - большое музыкальное произведение, близкое к симфонии; также - музыкальная пьеса.
МЫХМАН-МЫХМАН (геокл.) - детская игра (“гости-гости»). Участники - девочки и мальчики 6-10 лет. ЛЭЛЕ - традиционные туркм. девичьи песни.
НАС:ВАИ, НАС - легкий наркотик. Вызывает спазм сосудов и легкое головокружение. В отличие от героина, опийного мака, марихуаны, простой конопли, это вид самодельного щадящего традиционного наркотика (порошок темнозеленого цвета), широко распространен в Туркменистане (особенно среди лиц пожилого и старшего возраста в сельской местности) и по сей день открыто в общественных местах, несмотря на действующий указ президента страны 2008 г, запрещающий употребление наса. См. илл.
НЭШЕ (араб.) - анаша (рус.). Радость, удовольствие. Растительный наркотик из пыльцы. листьев азиатской (индийской, туркменской, афганской и т.п. конопли, которую курят в чистом виде или смешивая с обычным табаком. Несмотря на запреты, пользуется широкой популярностью среди молодежи.
НИКАХ-СУ - у туркменов-ата «сладкая вода» (геокл. -  ширин), которую новобрачные должны выпить после заключения обряда ника. Первым пил воду мулла, затем - жених и невеста После этого - яшули*, присутствующие на церемонии как свидетели. Их также называют векиллер (представителями) со стороны жениха и невесты. Ника-су пьют по очереди, согласно старшинству. Потом едят плов. К этой трапезе женщины, обычно, не допускались. Васильева Г.П. Дневник 1, 1948; Дневник 1 (2).
НОУРУЗ, НОВРУЗ - первый день Нового года, совпадающий с днем весеннего равноденствия
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- 21 марта солнечного календаря. По туркменскому народному календарю год начинался 22 февраля. В прошлом отмечался у ряда туркменских народов (алиили, нохур, теке). С Ноурузом связывалось начало полевых земледельческих работ.
ОКАТ'ДЫ - «стрельбы из лука» - детская игра с применением самодельных луков, дротиков, палок, маленького мяча. Стрельба производятся с расстояния 8-10 м по стреле ведущего. Попавший имеет право сделать один прыжок вперед на 2-х ногах для следующей попытки. Остальные, непопавшие отправляются за свои стрелами, прыгая на одной ноге, а ведущий старается из своего «городка» осалить их мячом. Осаленный становится ведущим, по стреле которого ведется стрельба из лука. Игра заканчивается, когда кто-то не подойдет к стреле ведущего. Источник: Игры народов СССР, 1985.
ОРАГАТДЫ - детская игра, метание серпа.
ОРАЗА-БАЙРАМ - окончание поста Рамазан. Ночь на 27 рамазана называют «гадыр гиджеси» («ночь всемогущества»).
ӨЙЛЕНМЕ - свадьба (не церемониал) в значении: обзавестись своим домом (отделиться) после женитьбы. Эквивалент термина для девушек дурмуши чыкмак - выйти замуж, букв.: в (самостоятельную) жизнь.
ПОККИ ОЙНЫ - детская игра в мяч. Участники, как правило, мальчики 10-15 лет.
ПЫГАММАР ЯШЫ ТОЙЫ. Большое коллективное торжество «возраста пророка», по достижении человеком 63-х лет. ПИГАММЕР ГОЮНЫ -  досл. “баран Пророка”, или «ак коюн» (белый баран, или просто - аш). Большое торжество, угощение по случаю достижения человеком 63 летнего возраста.
ПИШИК - букв. - «кошка». Игра для детей дошкольного и младшего школьного возраста. Участвуют 20-30 человек. Дети становятся в круг и по считалке или расчету выбирают двух водящих: «мать» и «кошку». Мать сообщает, что уходит на базар и просит беречь молоко от кошки. Кошка пьет молоко (делает вид). Мать, возвратившись, спрашивает, кто выпил молоко? «Кошка выпила». После чего мать начинает бегать за кошкой. Игроки не имеют права задерживать кошку руками, только туловищем. Источник: Игры народов СССР. 1985.
ПЫЯДА ЯРЫШЫ (геокл.) - состязание по пешему бегу на 1,5-2 км. Участники - молодежь от 18 до 25 лет.
ПӘЛВАН; ПАЛВАН - борец, участник борьбы гореш; богатырь, силач.
САГЛЫКМЫ-АМАНЛЫКМЫ - традиционная форма вежливого вопроса-приветствия о здоровье и благополучии при встрече (в гостях, на улице и т.п.).
САЛЁЛДЫ - детская игра, сопровождавшаяся шуточным дерганьем участвующих друг друга за волосы.
САЧАК АЧЫЛДЫ (ата) - букв.: «открыли сачак», «приняли подарок», перен. «дали согласие». Важной приметой согласия родителей невесты на брак считается принятия ими развязывание узелка (сачак) с угощениями, который привесли в дом сваты. После этого вопрос о породнении считается, в принципе, решенным и разговор переходит к теме размера калыма, участия двух сторон в приготовлении к свадебного торжества (тоя), который происходит через 2-3 недели. Васильева Г.П. Дневник 1. 1948.
СЕПТЕ - у туркменов-ата, приданное девушки. Васильева Г.П. 1948.
СЕРПАЙ - подарки жениха родителям невесты и ее брату. Состоял обычно из шелковых халатов и другой одежды. Васильева Г.П. 1948. Также подарок ради уважения к гостю, или вознаграждение за добрую весть и т.д. СЕРПАЙ’ЛАМАК - обычай дарения одежды гостю (халата, тельпека, кушака и др.).
СЕЧГИ - обряд рассыпания конфет, сладостей на свадьбе, на тое* в честь рождения ребенка. Также в значении “выборы”, например, арчын сечгеси - выборы арчына*. (ТРС-1968).
СЫЗЛАВУК, ҮШВҮЛЕВУК - детская дудка, свистулька из глины в форме маленькой птички.
СӨЙҮНҖИ - подарок за сообщение доброй вести. См. Бушлук.
СҮЙҖҮЛИК - сладости, приносимые гостями на свадьбу.
CYHEK-CYHEK - игра «косточки». 3-12 детей садятся поджав ноги в круг, а водящий уходит на несколько шагов в сторону и становится спиной к ним. Играющие выбирают себе названия частей теля овцы. После этого водящий вызывает наугад одного из сидящих в круге, называя какую-либо часть тела овцы. Вызванный подходит к водящему, который завязывает ему глаза, и поворачивает несколько раз кругом так, чтобы тот потерял ориентировку. После этого игрок с завязанными глазами отправляется искать сидящих в круге. Если группа найдена, игра продолжается в том же порядке. Водить продолжает тот же или вновь выбранный. Сидящие в круге должны соблюдать абсолютную тишину. Если розыскивающий уйдет далеко от сидящих в круге, то водящий предупреждает его, но так, что он не понял, где находится группа. Источник: Игры народов СССР. 1985. С. 243.
СҮННЕТ-ТОЙ - мусульманский, а в основе более древний обряд инициаций (возрастных классов) - обрезания крайней плоти у мальчиков в возрасте 5-7 лет, иногда позже. Обрезание производил специальный человек (уста - мастер), за что получал подарок (аклык). На церемонии присутствовали родители и родня малыша, устраивалось коллективное угощение. После обрезания мальчик считался полноправным членом мужской части общества.
СУЮНЧЫ - обычай оповещения о радостном событии.
ТАКЫЛАТГЫ - детская игра, сопровождается метанием камня.
ТАР (Дейнау) - струна; струнный инструмент.
ТОЙ - торжество, праздник, церемониальное коллективное угощение. ТОЙ ГАТАНЧ (геокл.) - обычай оповещения на свадебном торжестве о том, что такой-то гость принес такой-то подарок в подарок молодоженам (зерно, баран, халат, конь). Овезов Д.М. 1976. С. 210-211.
ТҮЙДҮК - духовой инструмент (наподобие сурная). Два туйдукчи становятся друг против друга, поднимают инструменты вверх и играют в унисон. При этом они совершают магические круговые движения, напоминающие о былой связи этого ритуала с шаманством.
ЧАПАК - дуальный танец.
ЧАПЫШЫК, АТ ЧАДЫРМАК - скачки; конный пробег.
ЧЕПИ - коллективная игра во время свадебного тоя, между “чаем и шурпой”. Одна партия участвующих ищет спрятанную вещь (ножик и т.п.) у другой по выражению лица, сердцебиению, пульсу. Выигрывает сторона, набравшая 9 очков.
ЧИЛЕ, ЧИЛЕДЕН ЧЫКЫРМАК, КЫРК ЧИЛЕ - срок запретов роженицы и новорожденного на контакты с окружающими, равный 40 дням. В период чипе женщина спала отдельно от супруга. Все эти меры имели целью уберечь от злых духов, а фактически, сохраняли здоровье матери и ребенка. После 40 дней ребенка купали в воде, куда бросали серебряные монеты или украшения, 40 камешков, 40 бараньих пометов, кислое молоко, скорлупу от яиц, кусочки мяса, соль, зерна пшеницы или ячменя.
ЧИЛИМ. Кальян. Прибор для курения табака, изготовленный из тыквы или водного ореха, с закрытым резервуаром для воды и длинной трубкой. Махтумкули, 2008. С. 345.
ЧИРТМЕ'ИШИМЕ - пляска, отражающая мотивы прядения и вращения веретена. Эсенов Ч.Д. 1993.
ШАМАН - народная игра с прыганием через костер. См.: Игры народов СССР. 1985. С. 241.
ХАММЫЛ (запад, туркмены) - танец, в котором женщины имитируют хищных птиц или брачный танец журавлей, резко вскрикивая и наскакивая друг на друга с раскинутыми в стороны руками, выставив вперед одну ногу. Эсенов Ч.Д. 1993.
ХАРМАН ТОЙИ - праздник урожая.
ХӨКҮРРЕ И ХАММЫЛ* - пляска, пластика которой восходит к мимесису живой природы: пресмыкающихся, птиц, животных, их повадок, характерных поз, движений (черепах, журавля, аиста, цапли). Аналогично танцу “земзем”, в котором имитируются движения и позы варана. Эсенов Ч.Д. 1993.
УРДЫ-КАШТЫ - «вызов» - детская игра - в которой участвуют подротстки 6-40 человек. Команды встают в линию друг против друга на расстоянии 10-20 м. Посылается игрок, который должен салить противника и бегом вернуться в свой город или за определенную линию. Его догоняет тот, кого салили. Источник: Игры народов СССР, 1985.
ҮЧЕМ - игра в бабки.
ҮЗҮК - одна-две кошмы, покрывающие купол юрты.
ЭЛДЕГИРЛИ - «осаленные рукой» - детская игра, в которой участвуют от 6 до 30 человек. Две команды на заранее очерченном пространстве соревнуются друг против друга в положении скачущих на одной ноге. См. Аксакдурна. Истчоник: Игры народов СССР, 1985.
ЮЗ СЫЛМА - обряд благословения новорожденного женщинами. Женщины проводили руками по своему лицу, а затем гладили руками лицо ребенка.
ЯРЕМЕЗАН - колядование. Проводилось детьми аула в 1 и 2 день месяца Рамазан (9 месяц Лунного календаря).
ЯРЫШ (огуз.) - скачки. См. Чапышык.
ЯРЛЫГА ТОВУСМАК - «попробуй достань» - детская игра. Доставание прыжками подвешенной ленты.
ЯШЫ УЗЫН-БОЛСЫН - приветственные слова гостей отцу новорожденного.
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АК-КҮНДҮК - сосуд из меди для мытья рук.
АЛТЫГАНАТ (алтыга:) - в сочетании со словом ой (дом, кибитка) означает большую юрту из шести рам (букв. - шестикрылая).
АШ БӨВУР (йом.) - женская половина юрты.
АШ ӨЙ - летняя кухня - пристройка к дому на сваях.
АШАГЫ БОСОГА - порог юрты в виде глиняного канта. У киргизов, босого - порог, дверная рама. Кармышева Б. 2009. С. 272.
АШЛЫК БӨВУР - мужская половина юрты. В
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Усадьба-ховлы. Г.А. Аргиропул. 8,7 х 8,0 см. 1954 год. Фотоархив ИЭА РАН
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Ховлы. Чардожоуская область, 17,3 х 11,1 см.
1954 год. Фотоархив ИЭА РАН
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Строительство дома из жженого кирпича. Ташаузская область. А.М. Жмулюкин. 1981 год. Фотоархив ИЭА РАН
\\
На кошмах и коврах из натуральной овечьей и верблюжьей шерсти человек спасается от солнечного зноя, царящего основную часть года. Кошмы предохраняют дом от ядовитых насекомых, ими покрывали ровно утромбованные глиняные полы дома. Было принято иметь в запасе хоть одну новую кошму или ковер, которые испоользовались в случае приезда почетных гостей или близкого родственника из другого аула.
Несмотря на простоту обстановки, дома из пасхи и сырцового кирпича экологичны, они хорошо сохраняют прохладу в жаркий день и пропускают воздух в помещение как бы сквозь стены. В больших сундуках из резного дерева хранится обычно домашняя утварь, посуда. Наверх складывается постельное белье, одеяла, кошмы, ковры.
До появления электричества комната в вечернее время освещалась светильниками (чира) с кунжутным маслом или бараньим жиром. В качестве фитиля использовался хлопок или шерсть. С приходом русских появились керосиновые лампы (Овезов Д.М. 1976. С. 128-129)
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Внутренний вид комнаты в пахсовом доме

юртах туркменов-теке женская половина располагалась справа (у йомудов - слева), а в левой мужской половине хранились мука, зерно и сундук с постельными принадлежностями.
АЯКПЫ ТАМ - свайные деревянные постройки, дома из 1-2 жилых комнат. Характерны только для туркменов юго-восточного побережья Каспийского моря. Их появление относят к концу XIX - нач. XX вв.
АЯКЛЫ ТЕКЧЕК; БУРЧТЭЛЯР (Йом.). - размещенный на женской половине юрты небольшой деревянный самодельный шкафчик для хранения посуды и прочей утвари.
БАСГАНЧАК; БАСКАНЧАК - лестница, ведущая вверх, к входу в свайных дом; ступень, ступенька, подножка.
БОЙРА - тонкие циновки, которыми покрывался земляной пол юрты.
ГАЙРАБАШИ; ДУЙП - центр, часть юрты за очагом, для почетных гостей (йом.)
ГАЛА, КАЛА (тюрк.) - укреплённое поселение на холме; холмик. Затем араб. - «крепость на холме». В кирг. яз. - аул, затем - город. Срав. в арм. яз. город - кагак, в груз. - калаки (отсюда - Ахалкалаки). В амударьинских р-нах - жилище, обнесённое стенами с внутренним двором; защищённое поселение. Рус. каланча - в тюрк, уменьшительное от кала (Баскаков, 1979). См. Розенфельд. Qala - тип укреплённого иранского поселения. // СЭ, 1951, № 1; Мурзаев Э. Средняя Азия, с. 246; Баскаков Н.А. Тюркизмы в названиях московских улиц // Советская тюркология, 1979, № 2. С. 20-29.
ГАНАТ - решетчатые панели юрты связанные веревками (канатами).
ГАПБӨВҮР - женская половина юрты.
ГАРАОЙ - ЮРТА - основной тип жилища туркменов- скотоводов (чарва). Состояла из трех различных материалов - дерева (агач), кошмы (кече) и камыша (гамыш). Деревянная часть - костяк (сунк) юрты состоял из 4-х основных частей: нижняя часть юрты (тэрим) состяла из 4-6, очень редко 8 решетчатых складных стен (ганат, тэрим), по количеству которых определялся размер юрты (шестикрылая, к примеру). АК ӨЙ - белая юрта - кибитка после новоселья, новая, из белой не почерневшей от времени кошмы, которой накрывают купол юрты. Также киргизов.
ГОТЕНЫ - желоба для стока воды на свайных домах с деревянной крышей.
ГОВСА - створки деревянной двери юрты.
ДУКАН - приспособление для сгибания жердей ивы
для строительства юрты.
ДУРЛУК - кошмы, покрывающие нижнюю решетчатую часть юрты.
ИШИК (кирг. - эшик); ГАПЫ - дверь. ПАҖАРА ГАПЫСЫ - деревянные ставни на окнах актама для защиты от жары и пыли.
КАРАӨЙ - название юрты по прошествии нескольких лет после новоселья; выделяются караой трех типов: текинский с полукруглым куполом, йомудский с уплощенным и чоудорский - с коническим. Состоит из ивового остова и войлочных покрышек. См. Юрта.
КЕПБЕ - мазанка, хата; круглые шалаши из камышовой циновки, обмазанные глиной, смешанной с соломой; первоначальное название циновки; щиты, сплетенные из камыша, тамариска. Кепбе, как и юрты, ставились дверями на юго- восток к Мекке-Медине. Кепбе состояло из двух (нижней - эгин - и верхней - ёкары) частей. Строили ее из местного материала - камыша (род крупной осоки). Нижняя часть состояла из большой циновки (кепбе), сплетенной из камыша высотой почти 2 м. Верхнюю часть составляли 16 снопов (чайты) осоки, из которых 6 одинаковых по размерам, пересекая друг друга на макушке кепбе, опиралась двумя концами на пояс (чеммерек), образовывали купол высотой в полтора с лишним метра. КҮМБЕЗ-КЕПБЕ, ГҮМБЕЗ-КЕПБЕ - круглые, юртообразной формы куполообразные постройки из камышовых циновок, обмазанные глиной до куполообразной части. KYMME3 - сооружение в виде купола, поставленного на землю (характерно для туркменов-мукры).
КЕРЕГЕ. Решетчатые стены юрты.
ЛАЙ ТАМ - глинобитный дом; лайчи - штукатур.
МЫХМАН-ХАНА - гостиная; гостиница.
ОРАЧА - юрта текинского ахалского типа.
ӨЙ ГАМЫШ - три камышовые циновки, которыми окутывается нижняя цилиндрическая часть юрты.
ӨЙ ГОШЫ, ГОШ-ГОЛОН - домашнее имущество, утварь, ковровые изделия, мебель, чувалы и т.п. Мебель и украшения (ой гошы, гош- голон) расставлялись с тем расчетом, чтобы имущество владельца юрты удобно разместилось в ней. В то же время это убранство способствовало поддержанию тепла в доме, а также придавало ей нарядный вид.
ӨЙ'ЧИЛИК - изготовление юрт и строит, материалов для дома; строительство жилья.
ПАХСА. Толстый слой глины для возведения дувала
или стены дома. Также у кыргызов. Строительство стены требует обычно 5-9 слоев пахсы. Кармышева Б. 2009. С.91.
ПЕТИК-ПЕРВАЗ (геокл.) - потолочные перекрытия.
ПЕНҖЕРЕ (древнеиран., туркм., кырг.) - окно; также -  решетчатое окно. У киргизов, панжара - деревянная решетка на окне, сетка. Кармышева Б. 2009. С. 276.
ПУРС (геокл.) - потолочные бревна.
ПУХАРЫ - камин.
САГ ДУЛ - правая стороны (часть) юрты.
САЯБЫ, САЯВАН - галереи с навесом в свайных домах; одноэтажные - обнесены с двух сторон, двухэтажные - с четырех. В летний период члены семьи все свободное время нередко проводят на саяване: принимают гостей, едят, ночуют
СЕРПАЙ'ЛАМАКЛЫК - обычай дарения почетному гостю дома новой одежды (халата, телпека, материи на платье и т.п ).
СЕРПИК - кошма круглой формы, служащая покрытием верхней открывающейся части юрты до обруча.
СЕРПИ'БАГ - веревка, которой открывают или закрывают кошму в верхней части юрты. TPC-1968.
СОВУ'Т - строительный материал из тала, ивы, тополя. Ак-совут и гара-совут. См. Хадда.
СЫПА' - кирпич-сырец, для строительства стен дома или покрытия полов в кепбе*.
ТАМ-ТОЙЫ; ӨЙ ТОЙЫ - новоселье. ТАМ (огуз.) - буква, “крыша”.
ТАМ КЕПБЕ - глинобитная лачуга.
ТАХТА (также у киргизов; реликт древнеиран.) - доска; топчан; полки в углах свайного дома для хранения утвари. ТАКТАЧЕ, ТАХТАЧА - тахта - доска; полки в углах свайного дома для хранения утвари.
ТАЛ - ива, ветла, из ветвей кот. приготавливают жерди решетчатых стен юрты, ее каркаса и остова.
ТАМ, ТАМ ДҮШМЕЙӘР - дома из пахсы и сырцового кирпича, а в горных местах-из камня и глины. Имеют плоскую земляную кровлю. Только у мургабских туркменов-сарыков, реже у теке, строились жилые дома со сводчато-купольной кровлей, выложенной кольцевыми рядами, или по принципу «ложного свода». Наиболее старый вид жилища (там) однокамерный, в большинстве случаев без айвана*. Поздний тип - из 1-2 помещений. За неблагоустроенность тамов (отсутствие света, воздуха, сырость и т.п.) отдельные исследователи называли их саклями.
ТЕАРИМ - цилиндрическая часть юрты, образующая ее
остов.
ТЕЛАР - двухэтажные деревянные настилы, сооружаемые рядом с юртой прибрежными туркменами Ирана.
ТЕЛӘР - шкафчик из дерева самодельной работы для хранения посуды в юрте.
ТЕРЕШ КАЛЧА (лебап.) - специальная лопатка, с помощью которой наносили орнамент по сырой плоскости внешней стороны стены ховлы*. Мотивы штриховки: косые линии, наклонные в разные стороны, простые геометрические фигуры. Эрсаринские, мукринские, хатабские и сакарские ховлы с орнаментированными стенами, резными воротами и колоннами айванов - характерная часть сельской архитектуры в XIX - нач. XX вв. Винников Я.Р. 1969. С. 154. См. Ховлы.
ТӨР - место в юрте (жилище, комнате), расположенное напротив двери - почетное место для особо важных гостей.
ТҮЙНҮК - световое и дымовое отверстие в виде обруча в куполе юрты. У киргизов - ТҮНДҮК = дымоход. Кармышева Б. 2009. С. 108.
УГ (кирг. - уук) - жерди-кровля, прогнутые для сборки юрты и ее купола.
Y3YK - одна-две кошмы, покрывающие купол юрты.
УЧЕК - кладовка; двухэтажная постройка в виде усеченной пирамиды во внутреннем жилом комплексе ховлы* (Пугаченкова Г. 1957. С. 61).
ХОВЛЫ, ХАУЛЫ - усадьба, жилищно-хоз. комплекс, дом богатых туркменов в виде мини-крепости. Распространена в вост. Туркменистане, особенно Кизилаякском районе живших хуторами. Замкнутый комплекс жилых и хозяйственных строений, обнесенных общей стеной, прямоугольной формы, с массивными деревянными воротами, с узкими полубашенками по углам, а иногда и в нескольких местах глинобитной стены (дивар). Такие усадьбы были характерны для туркменов: эрсари, мукры, хатаб, каркын, олам, сакар, эски, баят, хыдыр-эли, салыр, чандыр, а также узбеков Чарджоуского и Дейнауского районов, и туркменов Хорезма. Во внутренней планировке делились на мужскую и женскую части, у очень состоятельных - на четыре части: двор с мыхман-ханой*, жилое помещение, двор для крупного скота (сейсхана), двор для мелкого скота (гоюнчахана). Имелись также помещения для размола муки (харазхана), маслобойки (джувазхана), в южных районных Амударьи и у туркменов Хорезма - двухэтажные кладовые (учек или телек). Телеки-кладовые для пищевых продуктов уходят своими корнями в архитектуру усадеб типа Каптар-хана, памятникам хорезмийской культуры X-XIII вв. Стены ховлы возводились с некоторым наклоном, что создавало впечатление большой массивности и устойчивости. Толщина стен составляла от 70 до 100 см внизу и
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Камыш-кепбе. Колхоз «Большевик» сельсовета Ата Серахского района. Г.А. Аргиропуло, 1969 год.
Фотоархив ИЭА РАН
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Шалаш в Тахтабазарском районе, Марыйская область. Послевоенное время. Архив ИЭА РАН
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Соломеное помещение для скотины. 1981 год. Фотоархив ИЭА РАН
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Керкинский куммез-кепбе - камышовая постройка при усадьбе Новбат Сарыевой, район, колхоз Красный Октябрь, участок «Коммунизм» (7 бригада), 1971 год. Фотоархив ИЭА РАН
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Бедняцкие жилища туркменов-эрари, Керкинский округ, с. Дугар-Гузар. 11,4 х 8,0 см. Предположительно, 1920-30-е гг. Архив ИЭА РАН
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Шалаш в окрестностях Ашхабада. Туркмены- ахалтеке. С.М. Дудин, РЭМ, инвен. 40-13. 1900- 1901 годы
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Остов юрты йомудов. Казанджикский район ТССР, 16,9 х 10,9 см. 1977 год. Фотоархив ИЭА РАН
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Текинцы. Установка юрты. Окрестности Мерва.
С.М. Дудин, 1900-1901 гг. 16,9x11,3 см
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Эрсаринская юрта (остов), материалы А.Пясковского, 1930-е гг. 17,0 х 12,0 см
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Установка юрты. Аул Искандер, Казанджикский район. Фото В.Н. Басилова. 1968 год. Фотоархив ИЭА РАН
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Установка юрты. Аул Искандер, Казанджикский район. В.Н.
Басилов. 1968 год. Фотоархив ИЭА РАН
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Установка юрты. Тедженский район, Марыйская область. 13,6 х 10,0 см. Г.А. Аргиропуло. 1969 г. Фотоархив ИЭА РАН
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Возведение стен глинобитного дома Горамана-баба. Тахтинский район. Фото
Г.А. Аргиропуло, 1962 год. За день укладывали два небольших слоя 60-70 см толщиной, т.к. требовалось время для высыхания уложенного слоя глины (Овезов Д.М. 1976)
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Строительство дома из пахсового кирпича. Западный Туркменистан. Г.А. Аргиропуло, 1969 год, Фотоархив ИЭА РАН
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Южный Туркменистан. Сельсовет «Кичи-ага», колхоз «Ашхабад» Серахского района. Г.А. Аргиропуло, 1969 год. Фотоархив ИЭА РАН
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Традиционное самодельное средство перевозки кирпича при строительстве дома. 7,85 х 10,49 см. Г.А. Аргиропуло. 1954. Фотоархив ИЭА РАН
Строительство жилого дома в 17-й бригаде, колхоз им. Э. Тельмана, Ленинский район. Г.А.
Аргиропуло, 1969 год.
Фотоархив ИЭА РАН
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Пахсовый дом Аннамедова Ата. Тахтинский район. Фото Г.А. Аргиропуло. 1962 ГОД. Фотоархив ИЭА к	РАН	,
[image: ]
У пахсового дома Байры Тойлиевой. Туркмены-йомуды, байрам'шали, рода оку'з. Поселок Кырк'Кую. 11,5 х 7,0 см. Фото Г.А. Аргиропуло. 1962 год. Фотоархив к	ИЭА РАН	i
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Дом Нуры Оразбердыева. Поселок Тэзе'ел, Тахтинский район. Фото Г.А. Аргиропуло. 1962 год. Фотоархив ИЭА РАН
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Ходжамбасский район, колхоз «Коммунизм»,
центральная
усадьба, юрта
Пиркулиева
Худайберды. Копия
1981 года со старой (возможно, послевоенного времени) фотографии, 16,8
х11,1 см. Фотоархив ИЭА РАН
\\
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Резная двухстворчатая дверь юрты у човдуров называлась эргене'к, как у казахов и каракалпаков
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Ховлы с жилым дом колхозника в Северном Туркменистане (современная Домашогузский велаят). Фото довоенного времени. Источник: Архитектура, 1951. С.200
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Ховлы советского колхозника в довоенное время в Северном Туркменистане, с айваном - летней верандой на втором этаже. Уширение стен книзу придает примитивному сооружению некоторое своеобразие. На стенах имеются надписи, призывающие колхозников к выполнению плана, обесцвечивающего развитие их социалистической родине». (Архитектура, 1951. С. 199)
Типичный сельский дом-усадьба в восточном Туркменистане, внутри которого в центре двора юрта и хозяйственные постройки. 21,5 х 14,4 см. А.Ю. Кузин. 1984 год. Фотоархив ИЭА РАН
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Ховлы, Восточный Туркменистан. 11,3 х 8,6 см. Г. А. Аргиропуло.
1954 год. Фотоархив ИЭА РАН
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Среднеазиатская экспедиция, Западнотуркменский отряд, Б.А. Ананьев, Марийская область, колхоз «Победа», дом Курбанкулиевой Н. 13 октября 1971 год. Фотоархив ИЭА РАН
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Юрта Н. Халджанова на деревянном настиле.
Колхоз им.Гагарина Куняургенческого района.
С.Н. Иванов, 1974 год. Фотоархив ИЭА РАН
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Северный Туркменистан, Ленинский район, колхоз им. Тельмана, центральная усадьба, юрта в доме Оразгельдыевой Нурджамал, 1981 год. Фотоархив ИЭА РАН
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Юрта в доме Г. Сапармурадовой Среднеазиатская экспедиция, Западно-туркменский отряд, собиратель Г.П. Васильева. Фото Б.А. Ананьева, Марийская область, колхоз «Победа», 14 октября 1971 год. Фотоархив ИЭА РАН
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Юрта узбеков Кунграта, Чаршангинский район Туркменистана, 1971 год
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Туркменские женщины ткут палас у юрты. Шураханская волость. 17,5 х 12,0 см. Копия с неизвестной дореволюционной фотооткрытки. Автор неизвестен
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Човдурская юрта с более крутым, чем у йомудов куполом. Ташаузская область Калининский и Тельманский районы. Юрта човдуров была и более высокой, чем у йомудов и теке. Ее конусовидная форма кровли сходна с юртами казахов, северо-хорезмийских узбеков и каракалпаков. Отчасти это связано с тем, что юрты заказывались узбекским мастерам Спереди на сферической крыше белые тканые ленты - дармы'к, которых теперь нет у других туркменов: йомудов и теке, но есть у эрсари, хорезмских узбеков, казахов и каркалпаков. В.А. Родькин. 12,0x11,1 к см. Фотоархив ИЭА РАН
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Юрта эрсари. Фотоархив ИЭА РАН Исследования Г.П.
Васильевой и ее ученика К. Ниязклычева показали, что форма купола юрт у човдуров и эрсари, а также детали их украшений обнаруживают большое сходство с каракалпакской и отчасти казахской юртами (народы «кыпчакского круга»), в то время как юрта йомудов имеет сферический купол и другие украшения, а юрта текинцев занимает промежуточное положение. См.
Васильева Г.П. 1977. С. 107-108. Фотоархив ИЭА РАН, 17,0 х 10,8 см
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Кибитка в пос. Тарты, хозяева которой, колхозные рыбаки, переехали в новый дом. Туркменская экспедиция. 1937 год. Собрание А.С. Морозовой и А.Н. Сазоновой. 14,3x11,3 см. Государственный музей этнографии народов СССР, инв. 6023-25
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Аул Ики-тут Ашхабадского района, ряд кибиток в северной части. А.С. Морозова, Государственный музей этнографии народов СССР. Инв. ф. 66-5. 1955 г. Фотоархив ИЭА РАН
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Интерьер юрты Халджанова Нурмухамеда. Колхоз им. Ю.А. Гагарина. Куняургенческий район.
С.Н. Иванов, 1974 год. Фотоархив ИЭА РАН
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Свайный дом и юрта.
Западный
Туркменистан Послевоенное время. Фотоархив ИЭА РАН
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«Туркмены.
Внутренний вид юрты. Женщина, перебирающая коконы»
Фотоархив РЭМ, N 40-20. 21,5 x 16,8 см. Коллекция С.М. Дудина, 1900-1901 годы
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Внутренний вид юрты. Кошмы, навесные чувалы, резная мебель. Фотоархив ИЭА РАН
[image: ]
Айван
- крытая
летняя терраса
с деревянными
резными колоннами. Фото
Г. А. Аргиропуло. 8,1 х 12,1 см
1954 год Фотоархив ИЭА РАН

до 40 см вверху. Внешние стены покрывались штриховым орнаментом, который наносили на плоскости стен специальной лопаткой (тереш калча). Благодаря игре светотеней, орнамент придавал ховлы живописный вид. Ховлы с орнаментированными стенами, резными воротами и колоннами айванов - лучшие образцы туркм. народной архитектуры XIX-XX вв.
ЧАЙТАПЫ КЕПБЕ - камышовая мазанка с купольной крышей.
ЧАРБАГ - комплекс жилых и хоз. помещений кочевников-туркменов (усадьба).
ЧАТМА - шалаш, небольшое однокамерное жилище для бедняков из веток кустарника или камышовых плетенок (буйра). С внешней стороны обмазывали глиной.
ЧЕМЕРЕКИ - крупные снопы прутьев осоки (камыша) для строительства верхней части кепбе*.
ЧЕРТЕК (туркмены-ата) - навес перед домом из камыша для отдыха в жаркое время. Синоним - бастырма.
ЧЫРАГ - керосиновая лампа.
ЧУВАЛ - большой мешок, украшенный безворсовыми гладкими узорами. Самры чувал - мешок, кот. наполняют землей во время рытья колодца.
ЧЫКЫЧ. Гребенчатая лопатка, с помощью которой наносили орнаменты и узоры на поверхность пахсовых блоков ховлы*. Пугаченкова Г.А. 1957. С. 60-61.
ЧЫРАГ -керосиновая лампа.
ХАДДА (ата, северный йомуды) - тонкие жерди из тала (ивы, ак-совут), служившие каркасом для потолка кепбе*, дома. Располагались на расстоянии 30 см друг от друга. См. Ак-дерек.
ХАРАВА (Дейнау, Лебап) - развали (дома, крепости).
ХЫШТ (Дейнау) - кирпич.
ЭЙВАН, АЙВАН - открытая веранда, расположенная по внутреннему фасаду дома. Обязательная часть жилых помещений у туркменов Лебапа. Важным элементом айвана были различно оформленные колонны. Они поддерживали прогоны, на кот. опирались поперечные балки, уложенные другими концами на стену строения.
ЭРКЕК ДУЛ - мужская половина юрты.
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АБРИК. Трава, из которой готовят отвар для купания лошадей, страдающих чесоткой. Гаммерман А.Ф. А.Ф.. 1942. С. 55-92.
АВ (а:в) - охота, ловля; предмет охоты, добыча. АВЧЫЛЫК - охотничий промысел.
АГЫЗ СУВЫ - пресная вода, питьевая вода. Ср. МАЛ СУВЫ - букв, вода для водопоя, для скотины. Оразов А. 1995.
АГЫЛ - загон; овчарня. Агылча - небольшой загон. Загон окружали сухой верблюжьей колючкой, служившей в зимнее время кормом для скотины.
АЗАЛ. См. Омач.ГОВАЧА, ПАГТА, ПАМЫК -  хлопчатник.
АКБУГДАЙ. См. Ашлык.
АЛАМАН - регулярное занятие турменов в прошлом; вооружённый набег на чужую терр., аул неприятеля (в Иран, Афганистан) с целью захвата имущества, скота, наложниц и др. Регулярное занятие туркменов до вхождения в состав России. Рук. аламана - сердар*. На аламаны ходили обычно после уборки хлебов, т. е. с сентября и до мая. Туркмены-теке проводили набеги в районы Дерегеза, Кучана, Буджнурда и до Мешеда. В отрядах собиралось от 100 до 1000 чел. Партии пленников составляли 2-3 тыс. чел. Ср.: оламанский язык, ламанский яз., ялыман «мошенник», «шайка всадников» от нескольких человек до 3 тыс. (рус. диал., Радлов, 1, 368; Фасмер, 1, 66). См. Андреев А.П. Туркменский аламан, 1902; Карпов ГИ. Аламаны, 1931, С. 29-29; Ботяков Ю.А. А, 2002.
АЛАША - потомство от племенного жеребца с простой кобылой.
АРВАНА - одногорбый верблюд. Используется в основном для вьючных целей. Способен перевозить, в среднем, грузы весом 160-380 кг.
АТЧЫЛЫК (литер.) - коневодство. Данной глоссы как таковой в туркменском этнографическом словаре нет, т.к. у туркменов не было хозяйственной отрасли коневодства. Туркм. породистая лошадь определялась М.И. Белоноговым как самостоятельно развивающийся тип древней лошади «при помощи которой было создано все культурное коннозаводство мира», в частности, араб, и англ, скаковые. В 1837 г. ок. 40 проц, верховых лошадей на конных заводах России составляли туркм. лошади. В 1904-1905 из Закаспия было вывезено англичанами 214 лучших маток; в 1919-20 - 60 ахалтекинских жеребцов. Гл. назначение туркм. лошади - «материал для улучшения др. местных пород», - подчеркивал управ, гос. коневодством России, ген.-лейт. Зданович в 1911. При этом, лучшими считались
йомудские, разводимые в долине рек Атрек, и в Хиве, а также среди туркменов, живущих на границе с Афганистаном. Через туркм. производителя Туркмен-Аты и его потомство шло образование тракененской породы в Германии, венгерских нониусов и ряда полукровных пород Чехословакии, Румынии и Югославии. В 1934-35 на Сев. Кавказ было вывезено 114 ахалтекинских породистых жеребцов, часть кот. (из-за трудностей адаптации) была переправлена в Юж. Казахстан. Важным стимулом к развитию туркм. коневодства стал пробег «Ашхабад - Москва» (4300 км за 84 дня). В 1960 на 17 Олимп, играх ахалтекин. жеребец Абсент завоевал золотую медаль и звание чемпиона, а в 1968 на Олимпиаде в Мехико признан лучшей спортивной лошадью мира. У туркменов распространенно подворное, не табунное коневодство. См. также: Шамин Г. 1927. № 19. С. 23-24; «Туркменская лошадь - «теке» //Журнал конозаводства, 1877, № 7. С. 85-92; Туркм. лошади // Журнал коннозаводства и охоты, Т. 52, 1858. С. 270-286; Осипова Н. 20 июня 1986. С. 4.
АШЛЫК, БУГДАЙ - пшеница, гл. обр., яровая. У кырг. - бугдай. У др. тюрк, народов - бидай. Этимолог, от бойзай - индоевроп., затем тюрк. (Сафарова. 1984).
АХЫР - корыто из камня для водопоя скота, расположенное вблизи колодца.
БАГ ГОЮН - откорм баранов в приусадебном хозяйстве.
БАЛКАНЛЫ ЧАРВА - балханские скотоводы. Ср. Әтрекли чарва - приатрекские скотоводы. См. Балкан («Топонимика»),
БАССЫРМА - летний навес, стойло для лошадей.
БИДАНА - сорт винограда без косточек.
БӘШБАРМАК (букв. пять пальцев) - вилы.
БОГАРА - посевы под дождь, как правило, на горных склонах.
БӨКЕ - подстилка из камыша в парусной лодке.
БУГДАЙ. См. Ашлык.
БУГРА, БУГРО, БОГРА - двугорбый верблюд. Массивный, высокого роста, с длиной шерстью на голове, шее, передних конечностях. Встречается редко, используется для верхового передвижения и в племенных целях. В сочетании: Богра-хан титул государей у тюрок ягма; имя первого караханидского хана. См. Инер.
БУҖАК - нижние концы бурдюка (кожаного мешка), где его завязывают и связывают.
БУРКОЗ - туркменский народ, славился изготовлением плеток.
ГҮЙЗ ГЫРКЫМЫ - время осенней стрижки овец.
ГАПАН - капкан.
ГАРА - черный сорт винограда, винный сорт.
[bookmark: bookmark404]ГАРЫШ И ГЕЗ - старотуркм. меры длины. Гарыш - между концом большого пальца и мизинца. Гез - от конца пальцев до плеча. См. Гёр-Оглы. С.797. См. Танап в ст. «Атлык» раздел «Собственность», и ст. Фарсах в разделе «Топонимика».
ГЕЛИН-БАРМАК - сорт винограда, известный как «дамские пальчики», букв. « пальчики невесты».
ГОВА - бурдюки для вычерпывания нефти или воды из колодцев; для сбивания и хранения масла, варенья, для дойки овец и верблюдов.
ГОВУН - дыня. Кауын (у перс.). Сафарова. 1984. Разновидности дынь у туркменов: вахарман, октыхай, геок-горлы, паяндаки, гарры-гыз (мясистая, позднеспелая, букв, перевод - «старая дева»),
ГӨВХЕТ - самец-верблюд, получаемый при скрещивании инера с арвана или мая с арвана.
ГӨЛЕ - теленок, телка.
ГӨНЧИ - кожевник.
ГӨЧ(И) - баран. См. “Дагтеке” в разделе “Дикие растения...”. ГӨЧ - кочевка, перекочевка, переселение. Срав.: русс. «кочевать» и «гочевать».
ГУТУН - вертикальные стойки с двух сторон колодца, к которым прикрепляется барабан лебёдки.
ГУТЫРМЕ - кладовая, амбар.
ГЫРКЫЛЫК - специальные большие ножницы длиной 40-45 см для стрижки шерсти с овец.
ГЫШЛЫК - зимнее пастбище.
ГЯП - чучело теленка или верблюжонка, используемое для доения коровы или верблюдицы.
ДАГ ЧАРВАСЫ - букв, горные скотоводы.
ДҮЕ - верблюд; инен дуе - общее название для верблюдицы, а также для породистой верблюдицы старше трех лет; аклы дуе - молочная верблюдица.
[bookmark: bookmark405]ДАШ ДЕГИРМЕН - ручная каменная мельница, ручные жернова, зернотерка для помола зерна. ДЕГИРМЕН -	ручная мельница.
ДЕМИРЧИ - кузнец.
ДЕРИ ЗЕЙЧИЛИК- кожевничество, обработка шкуры.
ДӨВЕК - молотьба.
ДӨВЛЕТИ ЧАК - «царство колодцев». Район Карабогазгола, где в прошлом было много водопоев и колодцев, которые запустели в результате казахо-туркменских столкновений еще в конце XIX в.
ДУЛУЧ - одногорбая верблюдица двух-трех лет; гаялык дулуч - верблюдица, кот. должна первый раз дать потомство.
ДҮЕ-УРАЗА (мангыш.) - период весенней течки у
верблюдицы (март), когда она ест очень мало, “верблюжий пост”.
ҖУВАЗ - пресс для выжимания кунжутного масла.
ҖӨВЕН - джугара, зерновая культура.
ҖУТ - лубяное прядильное растение. Волокна джута используются для приготовления мешковины, их добавляют также в шерсть при изготовлении тканей ручной работы. Джутовая культура имела особенно большое распространение на севере Туркменистана. См. Фрейкин 3. Г. 1954. С. 297.
ЕРУНҖА. Люцерна, семейство бобовых. По оценкам середины XX в. - около 60.000 гектаров. Высокое содержание витамина С и белка (на сухой вес от 17 до 33 процентов). При хорошем уходе посевы люцерны в условиях Туркменистана могут обеспечивать за сезон 4-5 укосов. Стебли и листья весной употребляют для зеленных щей, супов, пирожков (в городах). Источник: Андросов Н.В. 1942. С. 37-54; Самойлов А.Ф. 1942.
ИК - веретено для прядения; прялка - состоит из палки и деревянного конусообразного колечка - напряслица (икбаш) или же заменяющего прясло креста из двух палок (атанак).
ИЛЬМЕ - тамбурный шов, известен туркменам, как и др. народам Центральной Азии с глубокой древности.
ИНЕН - самка-верблюдица, получаемая при скрещивании арвана*-эркек (самца) или инера с арвана.
ИНЕР, НАР, НӘР, НЕР - одногорбый особой породы верблюд, получаемый путем скрещивания верблюда арвана* с двугорбым производителем (бугра*). Используется для перевозок с трехлетнего возраста. Способен перевозить грузы до 400 кг. В поэзии - символ могущества и благородства. См. Арвана.
ИСТАНЕ - долото.
ЙҮВСЕ - наперсток для вышивания из кожи или плотной ткани.
ЙУҢ ДАГАН - гребень для расчесывания шерсти.
КҮЙЗЕГӘР - гончар.
KYME - землянка для коров, хлев.
КАРАБОЙ. Минеральные краски, привозимые из Челекена.
КАТЛАМАН - разбойные, незаконные военные набеги.
КЭДИ (иран.) - тыква; тыквенный; хайван кяды -  кормовая тыква; сув кяды - сосуд для воды из тыквы-горлянки; нас кяды - тыквенная табакерка для наса*.
КЕСЕБОЙ - трехмачтовая лодка грузоподъемностью 4000-5000 пудов.
КӘТМЕН, КЭТМЕНЬ-тип мотыги. Был распространен, гл. обр. в Восточном Туркменистане и на Мургабе.
КЕШЕР - верблюд-самец двулеток.
КИРЖИМ - традиционное туркм. морское судно- лодка.
КӨНЕК - бурдюк для дойки овец и верблюдиц, сделанный из верблюжьей, овечьей или коровьей шкуры. При дойке овец и коз нижняя часть кенек опускалась в небольшую ямку, выкопанную в земле, и с помощью веревки прикрепляли бурдюк к ногам доярки. При дойке верблюдиц кенек одевался на шею доярки.
КӨШЕК - верблюжонок-сосунок, до 6 месяцев.
КУМУШЧИ - ювелирный мастер.
КУРЕК (йом.) - лопата.
КЫРГЫ, ГЫРГЫ - охотничья птица.
КЫРКЧИЛЛЕ, КЫРКГАРЫН - зимнее сорокадневье, самый холодный период зимы в Туркменистане, примерно с 25 дек. до 5 фев.
ЛАВЫР - якорь; якорный.
ЛАР - деревянная или бетонная бочка, резервуар для собирания дождевой воды с крыши свайного дома.
МАЛ’А - борона. Представляла собой массивную доску около 2 м длиной и 30-35 см шириной с деревянными, иногда железными зубьями (дандана). К этой доске прикреплялось дышло длиной 2 м и ярмо. В качестве тягловой силы использовался крупный рогатый скот, также лошади и верблюды.
МАЯ', МАЙЯ - двугорбая самка-верблюдица, получаемая от скрещивания самки-арвана с производителем - бугра. Употреблялась гл. обр. для верховой езды. Мая и инер* при скрещивании дают плохое потомство и потому их вторично скрещивали с верблюдом-арвана. Ма'я ялы гелии - невеста (красивая) как верблюдица.
МЕЛЛЕК - приусадебный участок.
МЕНЗИЛ - одноразовый переход на верблюдах равный от 25 до 40 км. Оразов А. 1995.
МЕРГЕН - охотник, пеший стрелок.
МОНТЫ - позднеспелый крупный сорт винограда.
МУНГУРТ - бычки, килька.
НАУ - лодка морская грузоподъемностью 1000-1500 пудов.
НЕФТАГИЛ, НЕБИТДАКЫЛ - озокерит; куски естественно затвердевшей в песке нефтяной смолы, минерал, служивший населению для осмолки судов и для освещения
жилища. Выкапывался из песка и очищался от него посредством растапливания в котлах, подогревавшихся тем же песком, кот., будучи пропитан нефтью, горел.
НОВА - бурдюки для подъема воды из колодца.
НОВЧА - водосточная труба (каменное корыто) водяной мельницы, через которую вода приводит в действие колесо.
НОХУРЛИ - туркменский народ. Славились изготовлением седел.
ОГШУК - верблюд-первогодка.
ОК - канавка в такыре для собирания атмосферной воды. Источник: Оразов А. 1995.
ОМАЧ, АЗАЛ -деревянный плуг с чугуным сошником чоян паза или ер демир, называемый в Чарджоу рахт, а в Керки - сахты, в др. районах - азал, кунде. Такой плуг не отворачивал, а только взрыхлял землю. После такой вспашки и ручного (вразброс) сева землю разравнивали тем же сахты (рахт), положенным на бок, или местной бороной мала*. У кырг. омач = наконечник для сохи. Кармышева Б. 2009. С. 68.
ОРАК - серп с зубцами, в отличие от ангала - серпа без зубцов. Для кошения люцерны и других трав. Кырг. - орок. Кармышева Б. 2009.
ОТЫ-ЧӨПИ - растительный покров (пастбищ).
ӨКУЗ - бык. В совр. кырг. - буга, бука - бык-производитель.
ӨЙ - углубление; кочевье в естественном углублении, в окружении барханых песков (зимнее кочевье). СР.: СЕП ӨЙ - летнее кочевье. Оразов А. 1995.
ОТУК - проход-загон из саксаула, кандыма, гребенщинка, сооружаемый для удобства доения овец и коз.
ӨРМЕК- вязание.
ГОВАЧА, ПАГТА, ПАМЫК - хлопчатник.
ПАЛТА. Топор. У кырг. - балта.
ПИЛ, ПИЛЬ - туркменская лопата.
ПИШЕК - пест (напр., маслобойки).
РЕНДЕ - рубанок.
РЕПИДЕ - подушка-нарукавница для прикрепления лепешки к стенкам раскаленного тамдыра для выпечки хлеба. У киргизов - рафида.
САПАЛДЫРЫК - верблюды-гибриды - потомство от скрещивания инера* с бугра*, инера с арвана*, мая* с арвана*.
САХТ-КҮНДЕ - соха.
СЕРЕНТ - шест, кот. вращают жернов ручной домашней мельницы.
СОКЫ - ступка.
ТАЗЫ - гончая собака.
ТАКЫРЛЫ ӨЙ - колодцы на такырах. Источник: Оразов А. 1995.
ТАЙМУН, ДОМБАЛ - маленькая лодка для ловли береговой рыбы.
ТЕМЕНЧИР - спицы для вязания.
ТОРУМ - верблюжонок от 6 мес. до 1 года.
ТҮМ ЧАРВАСЫ - пустынные скотоводы.
УР. Ямы, обмазанные глиной и обожженные, для хранения зерна. У кырг. - уро. Кармышева Б. 2009.
УШЛЫП - толстый шпагат для приготовления чувалов*.
ХАЙТЫ - костоправ.
ХАЛЫК - подседельная подстилка на верблюде из войлока с прорезью для горба.
ХАМ - новая, сырая, непросушенная кошма.
ХАРМАН - ток, очищенная площадка для молотьбы зерна. Разложенный на ней толстый слой (до 1 м) снопов протаптывался гоняемыми по кругу животными (ослами, волами, реже лошадью). Также место для просушки хлопка-сырца после сбора урожая. У кырг. - хирман.
ХӘНДЕК - летний загон для верблюда.
ХОВУТ - седло на верблюда.
ХОШАР  -ежегодная коллективная очистка ирригационной сети от ила. Любая другая коллективная работа в помощь соседу. У кырг. - хашар.
ХЫРЛЫ - нарезное ружье.
ЧАЙЫР - 1. Плуг; 2. Кустарник семейства злаковых с узкими сочными листьями. В свежем виде и сеном служил кормом для скотины.
ЧАЛАР - круглая загородка для баранов из веток и прутьев гребенщика (йылган).
ЧАПАУЛ - военные набеги, совершавшиеся на почве мести на аулы туркменов-соседей.
ЧАРВА - скотоводы.
ЧАРХ - вращающийся привод механического колодца (золлы гуйы).
ЧЕТЫР, ЯПЫР, ЯБАГАН - вайда выемчатая. Однолетнее колючее растение. Используется как корм для скота, а также для салатов нетуркменским населением городов. Андросов Н.В. 1942. С. 37-54; Минервин В. 1942.
ЧЕРКЕЗ, ЭРКЕК-ЧЕРКЕЗ, КАРАГАЧ - сочный кустарник, солянка Рихтера. Растет на песчаных массивах, бугристых песках, повсеместно и обильно. В летнее время черкез (равно кмк саксаул* и чоган*) является кормом, главным образом, верблюда и способствует лактации маток на протяжении всего лета и осени. Из веток черкеза готовят различные варианты коричневого окрашивания пряжи. Используется в народной медицине, как средство понижающее давление. У киргизов, караганник,
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Современный туркменский ковер, выполненный по образцу Пазырыкского ковра, как «доказательство» связей туркменского ковроделия с древнейшими культурами
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Демонстрация автору впервые за много лет извлеченного из запасников Эрмитажа всемирно известного Пазырыкского ковра. Как и ковры гуннов/хунну, а также йомудов имеет 24 орнамента в центральном поле, по числу основных племен у гуннов и туркменов. Санкт-Петербург, 2009 год
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Ковер «Конный пробег», сотканный туркменскими ковровщицами в честь конного перехода «Ашхабад - Москва» почти за 10 лет до открытия Пазырыкского ковра, с использованием тех же древнейших приемов - сюжетов всадников по периметру изделия
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Фрагмент древнейшего в  мире Пазырыкского ковра. Хранится в Эрмитаже (Санкт- Петербург). Датирован III веком д.н.э. Найден в условиях вечной мерзлоты на Алтае. Фото автора
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Сосуд III тыс.
д.н.э.
бронзовой эпохи,
найденный археологами -  свидетельство аборигенности
туркменов в Южном Туркменистане
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Старинные
туркменские
украшения
из коллекции С.
Балиевой и ковры из коллекции шведа Ханса
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Ковер предков туркменов - юрюков. Турция, XVII век. Разнообразные гели подтверждают гипотезу об их роли - отражать разнообразные и вместе с тем родственные этнические группы, входившие в состав ранних туркменов (потестарные конфедерации). В позднее время усиливается тенденция унификации (централизации власти, узурпации вкусов, этнической гегемонии) гелей, все орнаменты в основном поле подчеркнуто повторяют друг друга
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Дом с юртой. Колхоз «Тэзе ёл» Тедженский район. Г.А. Агиропуло, 1969 год. Фотоархив ИЭА РАН
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Туркмены-емрели. В юрте Назара Оразгельдыева. Колхоз «Коммуна», Ильялинский район, Ташаузская обл. Фото Г.А. Аргиропуло. 1962 год. Фотоархив ИЭА РАН. Очагом в юрте обычно пользовались в холодное время года. В теплые месяцы угощение готовили во дворе
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Сельский дворик. «Оджог» (очаг) в доме Овеза Рахманова. Колхоз «Красный Октябрь», Керкинский район. Б.А.Ананьев, 1971. Фотоархив ИЭА РАН. На заднем плане справа тамдыр, затем оджог для большого числа гостей; рядом небольшие печи повседневного пользования. Традиционный чугунный кундюк для чая соседствует с цинковым ведром (бе'дре), алюминевая и эмалированая посуда с кожанным бурдюком
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Выравнивание краев новой кошмы на завершающем цикле работы
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До замужества девушка должна была научится ковроткачеству, возделыванию войлоков, стать опытной мастерицей. Во время сватовства родственниками невесты перечислялись все предметы, которые девушка приготовила себе в приданное. По приданому родственники жениха могли судить о мастерстве невесты (Нурмухамедов К. 1982. С. 126).
Ташаузская область. Фото А.М. Жмулюкина, 1981. Фотоархив ИЭА РАН
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Ковровщицы, работающие на дому по заказу «Коверсоюза». Станок поставлен в юрте
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Гёль - ковровый медальон. Основной рисунок (нагыш) ковра. Не путать с гюль, гюльча - цветок. Сложный центр, узор ковра в виде многоугольной розетки, применяемый только как выражение узора племени (Мошкова В.Г. 1970. С. 228).
Для туркменов теке характерны гёли:	гырлык
(карлукский), салыр (салырский) и гушгы-гель.
Наиболее многообразные гели встречаются на коврах туркменов Лебапа: кизилаякских, беширских; аравачинских.
Среди лебапских туркменов- эрсари известны племенные гулли-гель, темерджин-гёль, дервезе, купрели, бешайбешир, харан-бешир, йылан-бешир.
Среди човдуров - эртмен-гел. Среди йомудов племенные гели: кепсе (габса)-гель, дырнак-гел, ассык, джафарбай, пышбака.
Ташаузские туркмены: поли, гушгы, ваззык, дырнак, товук гел.
Старейший туркменский народ салыры имели гели: гарчин, чыкмак, гайма. К середине XIX в. салыры перестали заниматься ковроделием, однако их «племенные» гели были усвоены сарыками, теке, эрсари.
Туркмены-човдуры в XVIII в. еще сохраняли племенной узор, но уже в XIX в. восприняли много от йомудов, что сказалось на изменении эртмена.
Народ арабачи (аравачи) считает своим медальоном - товук-нусга («рисунок курицы»), по другим данным, этот народ в настоящее время почти утратил традиции ковроткачества. Ранее арабачинцы использовали медальоны и узоры «гоша», «етим гуш», «донгузбурун», «янак,» «хамтоз», «аладжа»

\\
В прошлом станки, на которых ткали ковр были примитивными. В зависимости от размеров ковра станок устанавливался дома или во дворе под навесом. По обычаю, семью, где начинали ткать ковер, поздравляли односельчане. Ковер ткали три-четыре женщины. Среди них была старшая, которая руководила работой. Иногда две семьи ткали один ковер. Тогда каждая из них должна была израсходовать одинаковое количество пряжи. Ткачих нанимали только зажиточные (Нурмухамедов К. 1982. С. 130)
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Старинный кавказский текинский коврик. 126 х 46 см
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Типичным
превосходного
качества текинский
ковер первой половины XIX
века. Источник: Antike Orient
Teppische. London, 1989
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Государственный флаг независимого Туркменистана с ковровыми медальонами крупных туркменских народов. На флаге представлены пять из известных 15-ти «ковровых» туркменских народов страны. На первое место поставлен орнамент не старейших мастеров ковроткачества - салыров, а медальон столичного племени ахалтеке. Новая иерархизация туркменских ковровых символов является отражением традиции «права сильного»
- одного из неписанных
постулатов туркменчилика
караган - желтая акация, золотарник. До появления чая, вместо него заваривали основания карагана. Кармышева Б. 2009. С.134. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92; Энден О.А. 1944. С. 74; Минервин. 1944. С. 235.
ЧОЛУК - подпасок.
ЧОМҮР; ОТУРЫМЛЫ - земледельцы (оседлые).
ЧИРЛА ӨЙ - кочевье на такырах.
ЧУМЛИК. У сарыко и салырв - пастбища.
ШИХ - туркменский народ-овляты*, компактными группами расселенный по всей стране. Славились как мастера изготовления юрт.
ЭЕР - седло на лошадь. Также у киргизов.
ЭЙ - дубитель, смесь муки с кислым молоком, которой обрабатывают кожи, смушки каракуля.
ЭЛЕК - сито. То же киргизов.
ЯБАК - деревянные вилы для ворошения соломы, сена.
ЯЗ ГЫРКЫМ - время весенней стрижки овец.
ЯЗЛАГ - весеннее пастбище. ЯЙЛАГ - летнее пастбище.
ЯССЫН - вечерняя дойка верблюдицы. Верблюдица давала молоко непрерывно в течение 1,5 лет, т.е. до появления следущего приплода.
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АСМАЛЫК - 4-х угольное украшение из сукна, сделанное из квадратных кусков различного цвета материи, снизу с длинными кисточками (готоз), сачак; ковровое изделие, украшенное кистями, накидываемое на верблюда, везущего невесту во время свадебной церемонии.
ГАБСЫ ГӨЛ; ДЫРНАК ГӨЛ - основные узоры в центр, части йомудских ковров.
ГАПЫГУЛ - ковровый занавес на дверь юрты со свободным пространством в середине, края украшены кисточками.
ГАРЛЫК ГӨЛ - название керкинского коврового орнамента.
ГОВАЧА - название коврового орнамента с силуэтом хлопка.
ГОЧА'К - рисунок рогов барана на кошме. Еще одним повсеместно распространенным орнаментом выступает гочак - “рога барана”. Он встречается не только на кошмах, но и коврах и ковровых изделиях, лепится на глиняных печах-тамдырах, рисуется на стенах домов и т.д. Рога архара, играет роль оберега от злых духов и сглаза. (Демидов С. 1996 г. №1).
ГӨЛ - центральный узор ковра с изображением
тотема, этнической эмблемы.
ГӨЛЧЕ - название коврового орнамента продолговатой формы, расположенного по краям ковра.
ГҮҖҮК ЫЗЫ - букв, «след щенка», центральный узор на энси* у йомудов.
ДАРАГТЫ - изображение дерева на кошме. Другим весьма популярным древним узором на кошмах, несомненно является дарагт - “дерево”. Своими симметричными ветвями оно пересекает по длинной оси всю центральную часть кошмы.
ДОКМА - ковровый станок. ДОКМА ДАРАГ - колотушка для уплотнения узлов в ковре. ГОЗОК; ДОКМА - ткачество.
ДОҢУЗБУРУН - название коврового орнамента. Букв. - нос кабана, свиньи.
ДҮРЛҮГОЧАК - название коврового орнамента и вышиваемого узора на платье.
ЙҮВҮРТМЕК - натягивать (основу ковра); говун йувуртмек - мечтать.
ЙҮРЕК - ковер, палас и т.п., подкладываемые для удобства на верблюжье седло.
КЕҖЕБЕ - ковровый орнамент.
КЕСЕР - нож для ковроткачества.
КЕЧЕ - кошма, войлочный ковер; войлок. Древнейший в мире ковер из Пазырыкских курганов изготовлен из кече. Кече басмак - второй этап кошмоваляния, прессовка рулона циновки с шерстью группой сидящих на коленях женщин. Через год после просушки этот процесс повторяют. Для выделки кошм на землю стелют камышовую циновку, на которую настилают шерсть. Узор для кошмы обычно раскладывает наиболее опытная мастерица. Затем, смочив шерсть ее свертывают в виде трубки после чего начинается первый этап валяния, выполняемый обычно мужчинами раскатывая циновку с шерстью с помощью шнуров. В результате перекатывания циновки мокрая шерсть уплотняется и превращается в тонкий войлок. На втором этапе женщины, сидя, руками перекатывают войлок до тех пор, пока узор не приобретает желанный вид, а кошма нужную форму и прочность. После этого кошму сушат во дворе дома. (Джикиев А. Туркмены юговосточного побережья, 1961). Время от времени рулон поливают кипятком, чтобы пропаренные слои шерсти плотнее соединились друг с другом, а затем продолжают прибивать их тыльной стороной ладоней и локтями. На изготовление требуется значительно меньше времени. Кошмами обтягивалось кочевое жилище, ими же устилался пол, а специальной кошомкой серпик в случае непогоды закрывалось дымоходное отверстие.
Кошмы расстилаются для отдыха в тени деревьев или жилища в летний зной, служат попонами для коней и гончих - тазы. Из них же делаются накидки для чабанов (япынджа) и разного рода мелкие предметы быта. Кошмы, обладают не только тепловым эффектом, но и защищают от каракуртов, фаланг, скорпионов.
КИЛИМ - домотканый коврик без ворса; грубое сукно. У кирг. - гилем - ворсовый ковер. Кармышева Б. 2009. С. 272.
НАБЫР - узор в виде якоря на ковровых изделиях туркменов Зап. Туркменистана.
ПИШЕК - название коврового орнамента, вышивального узора.
САРЫ ИЧӘН - рисунок на кошме в виде желтого скорпиона. Один из наиболее ярких, распространенных и характерных орнаментов сары ичян, “желтый скорпион’’. Древняя символика солнца сохранилась в узорах кошм среди туркмен- йомудов. Лишь в XX веке этот орнамент получил распространение по всему Туркменистану.
САРЫ-ЧОП - бухарская краска для окашивания ниток. См. Мата, Керпе.
ХАЛЫ ДОКАМАК - ковроткачество.
ХАЛЫ-ТОРБА - ковровая сумка, меньше чем халы чувал*, с длинными кистями.
ХАЛЫ-ЧУВАЛ - ковровый мешок; большие ковровые мешки для хранения домашнего белья и одежды. Подвешивались на решетчатые стенки юрты.
ХҮРҖҮН. Переметная сумма из ковровой ткани.
ЭҢСИ - вид туркм. ковра (ковровая занавесь), закрывающего вход в юрту с внешней стороны. Имеет до 500 тыс. узлов в кв.м. Центр, прямоугольное поле делится на четыре попарно расположенные части. Изображения связаны с иконографией доисламских верований. Повторяющееся стилизованное изображение древа жизни. Локальные стили связаны с культом плодородия. Верхняя часть многих эңси включает изображение михраба (мечети) в форме арки, увенчанной рогами архара («гочак»). См. Аджап Байриева. 2003; Джикиев А. 1995. С. 2. См. также:. Волшебные туркм. ковры. Ашхабад, 2006, - 239 с. Более 150 цветных илл. с текстом на трех языках (туркм., рус., анг.).
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АРНА - водохранилища в сев. Туркменистане. Ар- на - перс., согд., хорезмское и древнеперс., с переходом в тюрк. язык. Возможно, от санскритского armas - поток воды.
АРЫК, от древнетюрк. argu - большая река, течение, древнеуйгурское arkyn - устье реки. Южно-русский диалектизм начала XVII в. тюрк, происхождения, частично освоенный совр. русс, литературным языком. В русс, топонимической лексике XVII века
· [bookmark: bookmark412]ерик (ерек) - для обозначения небольших рек, ручьев, притоков рек на юге России, особенно в Воронежской обл.; ерик как проток из одного водоема в другой водоем - в верхнедонских и воронежских говорах; небольшой водоток, иногда берущий начало в овраге; яруга - ручей в овраге; искусственно прокопанный канал у донских казаков. Казах, жарык от жар - раскалываться, растрескаться. Совр. мордовское эрке - озеро.
ГАЗУВ - от слова газамак - рыть, копать. Вид хошарных работ. Сохранялся в период социалистической реконструкции сельского хозяйства. Ички газув
· [bookmark: bookmark413]внешний газув - оистка водосборов, ремонт старых и возведение новых оградительных дамб и перемычек. Дашкы газув - внутренний газув
· [bookmark: bookmark414]очистка оросительной сети и магистральных каналов внутри аулов; борьба с паводками.
ГАЧИ - фашинные временные запруды в протоках для подъема воды в арыках ранней весной.
ГҮЙЫ - колодец(ы) в виде шахты, стенки которого укреплялись из веток растений (кизил-кандым, сезан); реже с каменной и кирпичной облицовкой. Отмечено два типа: со слабым расширением стеноккодну и котловинообразные с расширением у дна до 2-2,5 м. Вода из колодца сливалась в водоемы (хаудан), обычно расположенные рядом с оголовком колодца. Хауданы были глиняные, а по форме круглые и четырехугольные. В вост, и юго-вост. Каракумах*, в отличие от цент, части пустыни, колодцы были в основном глубокие, их горловины приподнимались над поверхностью на метр и более. Там чаще встречались колодцы, укрепленные черным саксаулом, а более глубокие -жженым кирпичом и цементом.
ДЕРЯ - река, большой водный поток, широкое течение. Араб, варианты - нахр-река; напр.: Мавераннахр, Нерезим (местность) как нахр-э азим. Чай - река, текущая с гор. Меаначай, Гозганчай, Аразчай.
ҖАНГИЛЬ. См. раздел «Растения».
ҖАР - старое русло с селевыми потоками, небольшие речки, текущие с гор на поля. Примеры: Джар Теджен, Гызылджар. Ср. перс, jar - глубокая равнина. У Радлова как славянское - яр. Джаран
· [bookmark: bookmark415]старое русло, поросшее кустарником (чагат).
КАИР - лиманное земледелие.
КАК - степная такырная впадина в районах плотных такыров, ложбина для сбора дождевой и селевой воды в пустыне.
КӘРИЗ - подземный канал, облицованный грубой керамикой, вода в кот. поступает через спец, галереи от предгорий на равнину. Древ, тип подземного ирригац. сооруж. до сих пор существ, в Туркменистане, Узбекистане (Нуратинский р-н), Иране, Кашгарии, Кавказе и Сев. Африке. Подземная водосборная галерея протяжённостью
10-15 км и больше собирает и выводит горные грунтовые ручьи на равнину для орошения
[bookmark: bookmark416]с.	-х. угодий. Участки маршрута каждые 3-4 км маркируются выходящими на поверхность водосборными колодцами. См. Мурзаев Э. Средняя Азия, с. 159.
ЛАГЫМ - в туркм. языке гидроним нагым - потайная яма. Встречается только в Фарабском и Кугитангском этрапах. По Радлову, имеет греческую основу. В других тюрк. яз. -  'помещение', 'погреб'.
ЛАЙ КАПЧА - легкие специальные лопаты для очистки арыков, кот. кроме туркменов, бытовали лишь у хорезмских узбеков.
НОВА - корыто для ручного подъема воды из канала, арыка на меллек*. НОВХАНА - большой арык, канал.
[bookmark: bookmark417]ӨГУЗ - у М.Кашгари “река”, такогузы называли большие реки. В совр. туркм. яз. устойчивое сравнение: “унуз ялы сыгыр - “корова (молочная)” как река”. В ауле Гарадепе носители западных и южных говоров йомуд. диал. произносят ууз. Как считает З.Б. Мухамедова, весьма правомерно мнение о том, что Узбой - река + бой - берег. Мухамедова З.Б. 1973. С. 137. Таково же мнение Р.З. Шакурова (1993. С. 35), который связывает название Угуз с древнетюркским гидронимом “река и отмечает, что в Башкирии пять речек, а также населенных пунктов на их берегах имеет сходные названия (Угуз, Угузево, Угузтамак и т.	п.).
ОКСУС, ОКС, ОЗЕК, УЗБОЙ, ОГУЗБОЙ - «река огузов». Махмуд Кашгари в своем «Диване» писал: «Окуз - это название таких (крупных) рек как Джейхун, Ефрат... В стране тюрок несколько других рек также наречены этим именем» (т.1. С. 91). Okuz+boj - поречье. Оно же - сухие русла, мертвые долины в пустынях Ср. Аз. (Караев, 1985). По Маллицкому, угузбой, или угузбою - «сторона реки» или ее протока. Угуз - вода, река. От уз, ус «вода» (монг.). Мёртвое русло крупного озёрного протока (аналог, ситуация с реками Волхов и Свирь в России). Русс. Узбой*. Русло древ, реки в Каракумах. См. также: Вязигин С.А. 1949, № 1. С. 17-21. Петров М.П. 1951, № 3. С. 21-29.
ОЙТАК. Горная вода, скапливающаяся в пониженых местах - ойтаках - предгорных равнин. На этих увлажненных участках ведутся посевы. См.: Фрейкин. 1954. С. 115.
САКЧИ. Водный надзиратель. В дореволюционном Туркменистане лицо, заменяющее своего соседа-одноаульца при охране участков водных систем, при пропуске паводка и др.
САРДОБА - от тадж. сард - холодный. Водосборный бассейн; постройка для сбора и хранения дождевой и снеговой воды. Вода в сардобу поступала по разветвленной системе неглубоких арыков. От персидского serd -  холодно, ab-вода. Вырытые в низких такырных местах водосборники, защищенные сводами (gummez) от испарения, собирают весеннюю дождевую воду через особые очистные ямы с кирпичным дном для процеживания. См. Барендеев, 1987, № 5. С. 80-82. Караев С.К. Древнетюркские топонимы, 1985, № 5. С. 24; Пенджиев М. 2005, № 2. С. 102-107; Померанцев П.П. 1951, №3. С. 77-80.
СУМ (в Сумбарской долине), в этрапе Бирата - зум, от глагола summek - пролезать, проходить. Подземный арык-тоннель по крутому берегу реки.
ХАВУЗ - искусственный или естественный водоем в степной или оазисной зоне.
ЧАЙ - полный колодец воды (восточные Каракумы), у туркменов-сарыков - старое русло.
ЧӘШМЕ. Родник; у гагаузов - чаще всего обложенный камнем.
ЧИГИРЬ - подъемный механизм для пропуска воды из каналов в полевые арыки. Чарх - в Египте. У Кашгарского - джыгры - колесо, жернова. У Радлова староузб. дигир, тигир - колесо. У Я. Гулямова - чикир от чыкылмак - вычерпывать. Киргызское чагарак - вертящееся колесо и т.д.
ЧИРЛЕ-КУЮ - пресноводные колодцы на такырах глубиной до 10-20 м, заполняемые поверх солёной грунтовой воды, водой весенних паводков, с помощью спец, канавок ок, подведённых к колодезной яме. Пресная дождевая вода покоится на солёной скатерти в силу разности удельных весов. С той же целью устраивают сбор дождевой воды весной в сардобах - ямах (копани, хаки), мощённых камнями и окружённые глиняными стенами. См. Мурзаев Э. Средняя..., С. 157-158.
ЯБ - большой отводной арык, канал.
[bookmark: bookmark418][bookmark: bookmark419][bookmark: bookmark420]ФЛОРА И ФАУНА
АҖИ-БОЛГАЗ (БОЛГАЖА), ТУРШ, ТУРШИНДА -  клоповникшироколиственный, горное растение, щавель клубневой. Противоцинготное средства. Семена - при малярии. Возбуждает деятельность желудка. Гаммерман А.Ф. А.Ф.. 1942. С. 55-92.
АҖИРИК, БЯШБАРМАК, ГАРА-ЧАИР - пыльчатая трава, свинорой.
АҖУ-ҖЕ - серпоносик, семейство крестоцветов. Андросов Н.В. 1942. С. 37-54. См. также раздел: Пища, кулинария, трапеза.
АЗАТ-МАХИ - лосось. Пользуется особым почитанием в легендах и поверьях туркменов Каспия. Демидов С. 1963. С. 126.
АЙ, АЙУ (огуз. кыпч.) - медведь. Ср. кырг. - отеген.
АЙРАК (йом.) - архар.
АКДЕРЕК, ШОРДЕРЕК, ЧИНИДЕРЕК - тополь пирамидальный. Общетюрк. - тиряк (Сафарова. 1984).
АК-КЕНЕПЧЕ - шалфей колючий. Блестящие мягкие гладкие семена оригинально используют при засорении глаз: семя вкладывается под веко, где оно скользя выталкивает соринки. Гаммерман А.Ф. А.Ф.. 1942. С. 55-92.
АК-ТИКЕН, БЮРИ-ТИКЕН - дереза русская. Растет вдоль арыков, на такырах, в селевых руслах. Зрелые плоды используют при спазмах желудка, затруднительном дыхании и желтухи. Известна также дереза туркменская - БОРТТИКЕН, ЧЕТИ. Ее используют при желтухе и как мочегонное, помогает при затруднительном дыхании. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
АК-ТОГОРАК - тополь серебристый. Его кора используется против гонореи и ишуасе. Листовые почки - для приготовления мази. Отваром применяется для лечения катарра и при почечных заболеваниях.
АЛА-ГЁЗ, УЛЬВАН, УЛЬГАН, ХАБЛО-ДИВАНА - белена. Горное растение. Помогает при кашле, от нарывов, болеутоляющее.
АЛА-СЕЛМЕ - кудрявец, растет на каменистых местах и сухих руслах горных речек. Применяется против астмы, спазм и мигрени. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 5592.
АРГУАН - Иудино дерево. Листья и плоды обладают вяжущим свойством. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
АРЧА, КАРА-АРЧА, САУР-АРЧА - общетюрк. - артыш (Сафарова.1984). Можжевельник, семейство кипарисовых. Растёт в течение столетий на выс. до 3000 м. Самый распространённый вид арча туркестанская (урюк-арча). Покрывает небольших участки, не образует густых лесов. Ср. густые рощи саур-арчи в Туркестанском и Ахайском хр. На Тянь-Шане арча сибирская. Тысячелетние виды встречаются в Таджикистане. Арча зеравшанская в ущельях Кугитанга и арча-эндемик (туркменская) в горах Копетдага. Кроме того произрастает в урочищах Б. и М. Балхана (Башмогур, Назар- Экерем, Джебел, Алекпер). Очень крупное дерево, достигающее в диаметре 1-1,2 м и 5-7 м высоты Растет небольшими рощицами на высоте 1км и более, иногда вместе с горным кленом и жимолостью. В середине XX в. , по данным Управления лесами в ТССР арча занимала площади около 8.000 гектаров. В незрелых плодах, листья и коре ветвей арчи содержится пигмент, дающий соломенно-желтое, ореховое, медовое, рохзовое окрашивание, в зависимости от способов протравливания (Источник: Энден. 1944. С. 66). Древесина арчи и через много лет источает стойкий хвойный аромат и практически не поддается действиям насекомых и гниению. Шишко-ягоды можжевельника туркменского используются в качестве мочегонного, дезинфицирующего, отхаркивающего и улучшающего пищеварение средства. Эфирное масло, которое получают из хвои, обладает анестезирующим и антисептическим бактерицидным действием, способствует быстрому заживлению ран. Мази с применением эфирного масла хвои можжевельника применяют в изготовлении препаратов для лечения ожога роговицы глаза. Отвар хвои обладает антимикробными свойствами и используется наружно в виде примочек для лечения кожных заболеваний. В научной медицине используются эфирное масло и можжевеловая вода в качестве целебного фитонцидного средства.
АТ-ГУЛАК. Подорожник средний. Содержит ринантин и сутяжный фермент. Семена используют при поносе у детей часто в смеси с сахарным песком. Примочки из листьев помогают при лечении глазных болезней. Также отваренный олист после снятия кожуры прикладывают к фурункулам. Сок листьев принимают во внутрь при коликах, дизентирии, гонорее, геморое, крорвохарканьи. Жаропонижающее. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
АТ-ТУРШАК, ИТ-ТАВАЛЯК. Сорняк культурной полосы. Применяется как глистогоное. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
ГАРАБАЛЫК - рыба-судак.
БАДАМ, БАДАМЧА. Миндаль бухарский, миндаль метельчатый. Различают аджи и суйджи (горький и сладкий) миндаль. Произрастает на горных каменистых склонах ущелий Копетдага, Кугитанга, в районе Каракала. Содержит в семенах жирное невысыхающее масло. Из коры, ветви, плоды используют для приготовления отваров и окрашивания пряжи в изабелловавые, ржавокрасные, кирпичные, терракотоые, ореховые цвета. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
БАДЬЯН, ФЕНХЕЛЬ. Волошский укроп. Растет в горах. Содержит большое количество анатола. Применяется против кашля.
БАРС (туркм.) - барс. Pars в персидском, в значении: леопард, барс, пантера. В монг. яз. - baras - тигр. Севортян Э.В. 1978. С. 70. Ср. У орхоно-енисейских кыргызов - имя собственное. У туркменов - только в форме Елбарс.
БЕЙИ, БЕГЕ - айва. Произрастает в ущелье Ай-дере. Из семян готовят слизистые отвары. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
БЕКРЕ - осетр.
БИДЕНЕК. Шалфей лесной. Растет на склонах гор. Высушенные в тени цветы и листья используют для лечения нервоза сердца и неврастении. Измельченные жаренные семена - при дизентирии и повышенном сердцебиении. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
БИТЛИК. Авраамово дерево. Растет в долинах горных речек. Настой цветов используется для обмывания при крапивнице и чесотке. Гиппократ рекомендовал это растение при болезни селезенки. Плоды иногда используют как суррогат черного перца. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
БОРҖӨК - песчаный хвойник шишконосный, до 1,5 м высоты, вечнозеленый кустарник пустыни, витаминный корм для скота в зимний период. Растет преимущественно в саксауловых рощах. Та где нет саксаула и борджока, там кончается Каракум. Раскидистый, с стелющимися по земле ветвями. В зависимости от характера протравливания это растение дает: бледносоломенно-желтое, светло-медовое, желтое окрашивание пряжи. Источник: Энден. 1944. С. 6566.
БҮРГҮТ, ГАРАГУШ, КАРАКУШ (общетюркс.) - орел, беркут, мифическая анка, симург, хума, ‘‘птица счастья”.
БӨРИ (древнеиран., по З.Б. Мухамедовой, 1973. С. 206 - кипчак., у Кармышевой - кирг.) - волк. Аналогично у кумыков, осетинов (дигоров, иронов). Отсюда рус. бирюк, заимств. из татар. Преображенский А. 2010. Т. 1. См. Курт, МӨҖЕК. Древнеиндийское - bhiruka, сакское birgga - волк, волчонок. Севортян Э.В. 1978. С. 22 . Культовое животное у тюрков и тотем у туркменов в прошлом. См. Фасмер, Т. 1. 1964. С. 168.
БУЗГУНЧ-ГАЛЛЫ. Листья фисташки (см. Пста). Используются для дубления шкур. Бузгунч также добавляют при протравливании вместе с золой саксаула с целью получения зеленного окрашивания пряжи. Энден О.А. 1942. С. 19-36. 1944. С. 65.
БУЯН, СЖИ-БУЯН, КИЗИЛ-ИЯ. Солодка жилистая. Растет в районах Мургаба, Теджена, Сумбара, но особенно в большом количестве в пойме Амударьи, где образует заросли. Отличный нарожирочный корм для скота. Сорняк в культурной полосе. Доброкачественность корня сохраняется до 10 лет. Народное средство от кашля и других заболеваний в современной фармакопеи. Обладает абортивными и противозачаточными свойствами (Минервин В. 1942. С. 42-43). В промышленных масштабах корень солодки получают в Керкинском и Чарджоуском районах (16 т сырья с гектара). Из солодки готовят отвары для окрашивания пряжи в желтый и соломенно-желтый цвета. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
БҮРМЕК. Растение полезное как мочегонное средство, а также против катаров. Сок листьев принимают внутрь при астме, геморое, спазмах в горле; семена курят при туберкулезе желез. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
ГАЙРАЧ. Горное растение. Его луковицы используют туркменами для окраски кож в коричневый и черные цвета. Энден. Т944. С. 70-71.
ГАМЫШ - осока, камыш. Используется для строительства циновок, кепбе и др. Камышак (Дейнау) - камыш водяной; Гышша - камыш полевой, похожий на бамбук.700.000 гектаров по всему Туркменистану в середине XX в. В то же время общий запас побегов - сотни тысяч тонн при урожайности до 3-4 т с гектара. В молодых стеблях высокое содержание витамина С (500 млг./проц.), а также каротина (8-10 млг./проц.). Самойлов А.Ф. 1942.
ГАН-ДЕРЯР; АК-КУРАЙ. Псоралея. Измельченные листья этого растения прикладывают к карбункулам. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
ГАПЛАҢ - тигр. См. Пелең.
ГАРАГАЧ. Вид вязов.
ГАРАКУЛАК (Дейнау). Камышовый кот.
ГАРА ГУШ (совр. туркм. яз.) - орел. У М. Кашгари - “края ПОДОШВ верблюда”. Мухамедова З.Б. 1973. С. 114.
ГАРАДЖА-БОРҖОК, ГЫЗЫЛҖА. Хвойник обыкновенный. Применяется при простуде и ревматизме. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
ГАРА-ДЕНДОН, ДЕНДЕН-ГАРА. Акация толстолиственная. Растет на склонах гор и холмов. Применяется как смягчительное средство. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
[bookmark: bookmark421]ГАРА-ДЯНЕ. Тысячеголов. Сорняк. Растет среди богарных и поливных зерновых посевов. Болеутоляющее средство. Йз травы делают пластырь для больших опухолей. Гаммерман A.	Ф. 1942. С. 55-92.
ГАРА-МАТАУ. Камфоросма. Растет на солонцовых почвах, щербистых местах Среднего Копетдага. Химический состав: эфирное масло с камфорным запахом. Мочегонная трава. Применяется также при водянке, астме и ревматизме. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
ГАРА-СЕЛМЕ. Марь белая. Сорное растение. Применяется при ангине. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
ГАРА-ТИКЕН. Держи-дерево. Растение образует густые заросли на сухих склонах Копетдага. Листь и кора имеют вяжущие свойства и употребляются при катарре, поносах, слезотечении; плоды - при задержании мочеиспускания; семена - при легочных болезнях. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
[bookmark: bookmark422]ГАРЫН-ЯРЫК. Эминиум. Растет в Каракумах. Клубни использовались для отравления волков. Утолщенные водяные корни чабаны, без вреда, использовали для утоления жажды. Минервин B.	Н. 1942.
ГАТАНГУР. Бондарзия. Растет на склонах предгорий,
на равнинах. Корни растения используют от укуса змей и насекомых. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
ГАРА-ТУТ. Шелковица черная. Применяется как слабительное средство, а также для приготовления сиропа ИЗ ЯГОД. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
ГАРАБАЛЫК - рыба судак.
ГАРАУК. Сельдерей. Очень старое культурное растение известно еще в Древнем Египте как пряность. Употребляется как в свежем, так и в сушенном виде, и как пряность при посолке огурцов. Андросов Н.В. 1942. С. 37-54.
ГАРМАЛА, ЮЗАРЛЫК, АДРАСПАН, ХАЗАР-ИСВЕНТ. Рудеральный и пасковальный парнолистиковый сорняк. Растет повсеместно: предгорная равнина Копетдага, Кугитанга, Бахыз, Карлюкский район. Гармала популярнейшее в народе растение, о котором сложено много легенд, а у казахов - песня о происхождении этого растения, связанном с подвигом богатыря. В Карлюкском районе Туркменистана это растение применяют как средство от укусов змей и скорпионов. Его используют для окуривания половых органов женщин после родов (а также и ребенка), и вообще от всех женских заболеваний, а при первых признаках выкидыша для его предотвращения. В Ашхабадском районе, между аулами Геокча и Кичак-Анау гармала растет на площади 3.850 гектаров с запасом красильного (коричневого и желтого) вещества 65т. Население Каракалинского района употребляет зрелые семена юзарлыка для получения ярко-красной краски для окраски тюбетеек. Красный пигмент содержится в жире семян. Опыты показали возможность получения темной красно-коричневой краски. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.; Энден О.А. 1944. С. 87.
ГАРЧГА - ястреб-тетеревятник.
ГАШ НИЗ, КАШНИШ, КИНЗА - кориандр. Пряное и желудочное средство. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 5592.
ГЕЧИ-ЭМҖЕК, ПЕЧЕК, СОТЛИ-ПЕЧЕК, ЧЫРМАШИК, ЧЫРМАШИК-ПЕЧЕК. Ластовень, вьюнок полевой. Растет в тугаях рек и как сорняк на полях. Млечный сок употребляют как слабительное. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
ГОВАН, КОВЕН; ГУШ-ГАНМАЗ, КАЗАМ-МЫЗАР, КЕППЕ- ГОВАН; КЕПЕНАН. Тракагинтовые астрагалы. Растут на Копетдаге. В народной медицине применяют при кашле, кровохарканьи, болезни почек. Имеют большое значение в текстильной промышленности для сгущения красок при ситцепечатании, в кондитерской, кожевенной, бумажной, лакокрасочной промышленностях и т.д. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
ГОҖЕЛЕ. Растение известное в ботанике, как арум Королькова. Растет на сырых лугах и северных слонах Копедага и Кугитанга, часто под кустарниками. Одно из наиболее популярных местных растений, известное как средство “восстанавливающее силы стариков”. Применяется в виде истолченного в порошок корня. На употребление этого средствами женщинами табибы наложили запрет с объяснением, что для женщин, как и для собак, корень оказывает ядовитое воздействие. Экстракт сухого корня используют также против простуды и “ломоты в спине”. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
ГОЙЛ, ГОУЛЬ. Capparis spinosa, каппарис колючий; каперсы (капорцы) колючие. Засухоустойчивое и многолетнее, произрастает на кырах* от Каспия до Кугитанга (Карлюк). Служит кормом для джейранов. Цветы крупные, белые с мая по конец осени. Плоды ягодообразные с белыми узиким полосками. Семена содержат 30 процентов жира. Предмет торговли на базарах Кавказа, Крыма, Астрахани, Горького, Москвы, Ашхабада. Употребляется как соленье, маринад, приправа. В плодах растения глюкозит, дающий эфирное горчичное масло. Бутоны используют как пряность, а корни - как слабительное. Из отвара готовят краситель для пряжи темнозеленого цвета. За пределами ТССР широко используются на маринады. Андросов Н.В. 1942. С. 37-54; Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
ГӨЧИ ГАПЛАН - барс; леопард.
ГЫЗГАН. Чертополох.
ГУЛЬМЕ-УИХ (гокл.). Адонис летний, сорное растение. Трава используется при сердечных заболеваниях. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
ГУШ-ГАНМАЗ, ЧИГ-ЧИТИ. Крапива двудомная. Содержит хлорофил, каротин, муравьиную кислоту. Кровоостанавливающее средство. Применяется для лечения туберкулеза, а также как наружное при геморрое. Корень и семена - при поносе. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
ГУРТ, КУРТ (огуз., туркм.) - волк. В совр. туркм. яз. употребительнее, чем его синоним - боори. Мухамедова З.Б. 1973. С. 117.
ГҮЛӘЛЕК. Тюльпан (Tilipa Micheliana). Произрастает в горах Туркменистана. Содержит пигмент, дающий, в зависимости от протравливания, слабо-розовое темно-оранжево, каштановое, темно-коричнево окрашивание. Энден О.А. 1944. С. 69.
ГҮЛӘЛЕК . Римерия отогнутая. Растет повсеместно. Помогает против болезней с накожной сыпью и против оспы. Также: мави-гули - римерия гибридная. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
ГУЛӘЛЕК, ЛЕЛЛА-КАСА, ГЫЗГАЛДАК, ХЫҖИ - мак павлиний. Растет повсеместно. Применяется против сыпи и при оспе. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
ДАДРАН. Многолетнее травянистое растение (Копетдаг, Кугитанг, Кушка). В корнях большое содержание крахмала (21 процент). Противоцинготное. Источник: Андросов Н.В. 1942. С. 37-54.
ДАГДАН, ТОГДАН, ДАРДАГАН. Каркас кавказский.
“Железное дерево”. Дерево растет крайне медлено и живет до 500 лет. Однако, по данным Ботанического сада в Ашхабаде, саженцы дерева за год вырастали на 220 см. Обычная высота 10-25 м, иногда до 40 м. Растет в горных районах Туркмении, особенно много в Каракалинском регионе, вместе с миндалем, гранатом, кленом, боярышником. В Карлюкском районе страны большое количество дагданов по Кугитанг-дарье. Листья используются против дизентерии. Съедобными считаются и ягоды растения. В листьях, коре, веточках содержатся пигменты, дающие ореховое, медовое и изабелловое окрашивание, кож и шерсти. Также хороший дубитель. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92; Энден О.А. 1944. С. 73.
ДАГТЕКЕ - горный козел.
ДАРДАР АГАҖИ (дарадар - перс.). Ясень согдийский. Растет в ущельях горных речек. Культивируется в садах. Плоды используются для возбуждения нервной системы. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
ДЕРЯ - река, большой водный поток, широкое течение. Араб, варианты - нахр - “река”; напр.: топоним Мавераннахр, ойконим Нерезим в Туркменистане происходит от Нахр-э азим.
ДЕРЕ СЫГЫРЫ - горный олень. Дере - ущелье, сыгыр - корова.
ДЕМИР-ТЕКЕН. Якорцы. Сорняк в оазисах. Растут в предгорьях. Высушенные и измельченные плоды этого растения курят как противогонорейное и противосифилистическое средство. Также используют при затруднениях в мочеиспускании. Настой пьют при сильных коликах в боках. После приема рекомендуется тепло и отдых. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
ГЫҖИ-ГЫҖИ. Пастушья сумка обыкновенная. Сорняк. Произрастает по всей республике, кроме Ташаузской области. Содержит витамины А-2, В-2,С-1, эфирное масло, серу, бурсиновую кислоту. Применяется как кровоостанавливающее при родах. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
ҖҮТ. Лубянное прядильное растение. Волокна джута используются для приготовления мешковины, их добавляют также в шерсть при изготовлении тканей ручной работы. Джутовая культура имела особенно большое распространение на севере Туркменистана в Ташаузской области (ныне Дашогузский велаят). См. Фрейкин 3. Г. 1954. С. 297.
ДОКЫ - рыба-белуга.
ДҮВЛЕН, ИТ-БАЛЫК. Тюлень. По легенде тюлень некогда был человеком. Поэтому он причисляется к категории запретных к употреблению в пищу. Тюленьи шкуры, однако, нередко использовались для изготовления меховых шапок, полушубков и шуб. Демидов С.
1963. С. 128, 129.
ДҮЕ-ДАБАН. Парнолистик обыкновенный. Сорное рудиментальное растение. Свежие листья употребляют в качестве пластыря от нарывов. Корни в отваренном виде накладывают на карбункулы для вытягивания гноя и ускорения заживления. Источник: Гаммерман А.Ф. 1942. С. 5592.
ДУНАЛА (монг, общетюрк.). Боярышник. По оценкам середины XX в. - 11.000 гектаров в Копедаге. Из листьев можно готовить суррогат чай, из плодов в пережаренном виде - суррогат кофе. Самойлов А.Ф. 1942.
ДҮРЛИ. Весеннее эфемерное разнотравье. Пользуется наиболее высокой пастбищной репутацией среди разных типов весенних пастбищ. К дурли принадлежат сложноцветные бобовые, главным образом, астрагалы, ревень (из семейства гречишных), япыр, лебеда и др. Опытные чабаны даже весной называют зеленый травостой мятликовоосочковых пастбищ “сухим” по сравнению с дурли, которому всегда отдают решительное предпочтение. Дерди не только питательнее и полноценнее другого травостоя, но и обладают высокой влажностью, в среднем достигающей 80-90 процентов. Минервин. 1944. С. 237
ЕГЕН. Рогоз широколиственный. Произрастает у ручья Дайне-су в Копетдаге. Корневище используют от поноса. Применяется также, как наружное против нарывов.
ЕКЕГАБАН, ЯБЫНЫ ДОҢУЗ - кабан. Дикая свинья.
ЕШЕК-ЕРУНҖА. Доник аптечный. Сорняк в оазисах. Размельченные листья прикладывают к опухолям и ранам для вытягивания гноя. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
ЁВШАН, БОРҖАК, ТИТР, КЕВРЕНЬ, СЕЛИН, ЯНДАК, КЕСМЕ, ДЕЛЕ, ПЕШМЕК, СЫЗА, ЧОГАН, КЕТГЕН, САЗАК, КАНДЫМ, СОЗЕН, ЧЕТИ и др. - крупные травы и кустарники, служащие подножным кормом для скотины круглый год.
ЁЛБАРС (тюрк.) - лев, тигр (БРТС. Т. 1. 1986). Имя собственное, мужское.
ҖАНГИЛЬ - густая дикая растительность речных пойм. Земледелие на расчищенных участках поймы туркмены называют джангильным. На таких участках чаще всего выращивались бахчевые культуры. Пойменные заросли ивы, туранга, рогозы, тростника, перевитые тонкими лианами, образующие густую, трудно проходимую чащу. Отсюда слово “джунгли” в русском языке. Источник: Бабаев А.Г, Фрейкин З.Г. 1980. С. 180-181; См. Фрейкин 3. Г. 1954. С. 116.
ЗАХРА (Дейнау). Сазан.
ЗЕРАВШАН. Рябчик Ольги. Растет в тени арчевника и скал на мелкоземных склонах Кугитанга.
Помогает от многих болезней. Эктракт из этой травы используют для обмывания при тяжелых заболеваниях, сопровождающихся сыпью ("мерез” - сифилис) и при шелушении кожи. Источник: Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
ЗЕРЕНГ. Клен опущенный. Произрастает в горах Кугитанга (ок. 8.000 гектаров и 120.000деревьев). Кора клена используется как эффективное дубильное средство для мягких козьих шкур и превосходит дубители из фисташки. Кору клена вывозили на базары Чарджоу и Керки. Дубление производилось путем засыпания порошком, полученным из размолотых ветвей и коры на две недели. Затем кожу вынимают и промывают кислым молоком с ячменной мукой. После сушки из дубленной козьей шкуры делали бурдюки. В листьях содержится пигмент, дающий медовый, оливковый, коричневый, красно-розовый цвета. Энден О.А. 1942. С. 19-36; 1944. С. 90.
ИЛАК - крупный кустарник, песчаная осока, преобладающий вид над другими разновидностями трав в Каракумах. Ценный вид корма. На пастбищах с илаком, черным саксаулом черкезом, тамариском стада пасутся круглый ГОД. Бабаев А.Г., Фрейкин 3.Г.1980. С. 146.
ИНҖИРЛИК- местность, где много инжира, смоковниц. Инжир - смоковница; фига. Содержит 50 процентов глюкозы. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
ИТ-СИЕК, УЛЬДРУК. Ежовник безлистый. Растет на кырах и такырах. Лечит кожные заболевания. По Минервину, ульдрук - чрезвычайно ядовитое растение. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92; Минервин. 1944. С. 233.
ИТ-ҮЗҮМ. Паслен черный. Сорняк. Листья прикладывают к заживающим ранам и к голове при боли. Используется также при ушных болях. Ягоды лечат от дизентирии и ангине у детей. Употребление ягод способствует дальнозоркости. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
ИЧКАРА- полуфабрикат для получения поташа и соды, необходимых в мыловаренном, стекольном и керамическом производстве. Ичкару выжигают из зеленых веточек (хмаз, хмыз) черного саксаула и чогона. Выход ичкары составляет 17 кг из одного верблюжьего вьюка (200-250 кг) свежеломаных ветвей или 6-9 процентов. Внешне, ичкара представляет собой спекшуюся полупрозрачную серо-пепельного или темнокоричневого цвета хрупкую массу, несколько напоминающую канифоль. Очищается мастерами от посторонних примесей, измельчается, затем фильтруется и после выпаривания получают соду и поташ. Из ичкары выходит 8 процентов соды и поташа. Метод получения щелочей (смеси соды и поташа) из ичкары известен местному населению. Для этого использовался солончаковый саксаул. При этом следует учитывать, что на месте обломанных ветвей цветение и плодоношение прекращается на 2-4 года. Запасы солончакового саксаула во в середине второй трети XX в. составляли 6.811 т. Из этой массы можно было получить до 680 т ичкары, а из последней приготовить 200-250 т каустических щелочей, что почти покрывало потребности Туркменистана. Леонтьев В. 1942. С. 58-59; Розен Б.Я. 1944.С. 243; Ляпин А.А. 1993.
ЙОВШАН, ЮШАН (общетюрк.) - полынь горная; вероника; пастбищный корм. Также - мужское имя.
ЙЫПАК, АРПАГАН, ГАРТЫЧ, ЧОМУЧ, ГЫЗЫЛГУЗАЛАК, БУЙНАЗ, АЖИВЕ, САРЫСОЛМАЗ, ГУЙШИК, СҮЙТЛИҖЕ, ЧАКАНЧИЛИК, ЯПЫР, АТГАНАТ - названия однолетних трав, служащих подножным кормом для скотины в весеннее время года.
ЙЫЛАНГҮЛЬ, ГОҖЕЛЕ. Шпажник посевной. См. Годжеле.
ЙЫЛГАЙ - кизильник.
ЙЫЛАН-ЧОМУЧ - заразиха. Высушенное растение курят, считая его одним из радикальных средств при лечении сифилиса. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 5592.
ЙЫЛГЫН, ЮЛГҮН, ҖЕНГИЛ - кустарник, реже - дерево. Гребенщик, тамариск. Растет в поймах рек и на солончаках, где грунтовые воды близки к поверхности. Высота кустарника до 6 м, деревьев - до 8 м. Используется в различных целях, в т.ч. при строительстве загонов для скотины. В Туркменистане 28 видов этого растения. По оценкам 1942 г. произрастал на территории более 1,5 млн. гектаров. Сок растения применяется при язвах полости рта; кора - как вяжущее; листья - при ревматизме. Энден О.А. 1942. С. 19-36; Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92; Нечаева Н. 1944. С. 30.
ЙЫПАК, АРПАГАН. Злаковое, судя по названию - дикий ячмень = арпа - индо-европ. затем общетюрк. В кырг. - культурный ячмень = арпа.
ГАРТЫЧ, ГЫЗЫЛГУЗАЛАК, БУЙНАЗ, АҖИВЕ, САРЫСОЛМАЗ, ГУЙШИК, СҮЙТЛИҖЕ, СУЙТЛЕНГИЧ (одуванчик - отлично увеличивает удои молока), СУЕДЕК (молочай), САСЫР -  ҖАНҖЕВИЛЬ (отличное сено), СЫЧРАТКИ (цикорий), ЧАКАНЧИЛИК, ПЕЧЕК (вьюнок), ЧЕРМАНШИК (повилика), ЯПЫР, АТГАНАТ - названия однолетних и прочих трав, служащих подножным кормом для скотины, главным образом, в весеннее время года.
ЙАСАМАН (тюрк., азер.). Акация.
КАЛАМ. Тростник, высота 1,2-2,5 м. Волокно растения использовалось туркменами для витья веревок и грубого прядения. Растет в пойме Амударьи. Уклонский И. 1935. № 2. С. 56-57.
КАНДЫМ, ҖҮЗГҮН. Сильно ветвистые кустарники, реже - деревья. Высота от 0,5 до 7 метров. Горизонтальный корни до 12 м. Кандымы занимают около 5 процентов всей масы растительного покрова в пустыне в весеннее время. В Северных Каракумах (Заунгузье и Предунгузье) видовой
состав кандымов наиболее многообразен (45 видов); в низменных Каракумах - 24 вида, в Западном Туркменистане только 8 видов кандыма (6 в песках и 2 на такырах). Применение: топливо, корм, лекарство, краситель, строительство домов, закрепитель песков. По оценкам конца первой половины XX в., площадь под кандымами (включая и черкезы) в Туркменистане составляла ок. 200. 000 гектаров или 6 процентов от общей площади песчаных лесных массивов. Средний запас древесины кандымов составляет ок. 1 т с гектара, что значительно ниже, чем у других пород. Кадым используется и как краситель .При надрезе из кандыма вытекает сладковатый голубоватый сок, который желтеет в воде. Новиков Ю.С. 1942; Нечаева Н.Т. 1944. В. V. С. 21-31.
КАРАГАЧ. Вид вязов. Из коры этого дерева получают коричневую и черные краски.
КАРАКҮЙРУК. Тополь, туранга. Populus Ariana. Листья растения содержат пигмент, дающий изабелловую окраску пряжи. Энден. 1944. С. 70-71
КАРАМЫК, КЫЗАМЫК (Дейнау). Кусты дикого колючего растения, ягоды темные, как у смородины,
КАУРЕК-ШАВИР, КАУРЕК, КЕУРЕЙИК. Растение. Обильно растет на пестроцветных глинах Кугинанга. Смола этого растения применяется как наружное средство для лечения застарелых ран и язв, как у людей, так и у животных.. Смола, растертая с мылом применяется для лечения опухолей; смола, уваренная с небольшим количеством коровьего масла и внесенная в ухо на тряпочке - от ушной боли. В народной ветеринарии применяется как средство от запоров и от укусов оводов. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
КЕЙИК (древтюрк.) - степной джейран, косуля. Женское имя. Кейгим - обращение старшего родича к к лицу женского пола младшего по возрасту.
КЕМПИР-ЧОПАН. Сорняк на богаре, также в предгорьях. Хорошо известен туркменам как целебное растение. Вываренные листья и стебли используют как наружное средство при опухолях, а также при заболевании зубов и желез. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
КЕНАФ. Однолетнее волокнистое растение из семейства мальмовых. Стебель прямой и ветвистый, высотой до 4 м, диаметром у основания до 17 мм. Листья и цветки - крупные. Корень до 2 м глубины. В послевоенное время был незаменимым сырьем для изготовления тары и и перевозки сахара, соли, цемента, удобрений. Хорошо впитывает, но не пропускает через себя влагу. Из семян готовят масло для мыловаренной, кожевенной и лако-красочной промышленности. Жмых идет на корм скоту. Используется также при производстве бумаги, изоляционных и строительных плит. В ТССР работало два завода по переработке кенафа (Ташаузский и Саятский). Крыжко И.Д. 1957.
КЕНГЕР. Гунделия. Провоцирует рвоту. Источник: Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
КЕНДЫРЬ. Растение в виде тугуев по берегам рек. Корень применяется как рвотное и слабительное средство. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
КЕПҖЕБАШ ЙЫЛАН - кобра.
КЕВРЕНЬ, СЕЛИН, КЕСМЕ, ДЕЛЕ, ПЕШМЕК, КЕТГЕН, ЧЕТИ и др. - крупные травы и кустарники, служащие подножным кормом для скотины круглый год.
КЕРКАУ. Клен (см. также Зеренг). Растет в горах на высоте 600-1200 м, в зоне полупустынь. Запасы керкеу сильно сократились уже в 1930-х гг. в результате лесных поджаров и хищнического истребления. Лучше всего сохранились в Каракалинском районе (более 35.000 га). Водное извлечение из коры дает рубиновокрасный цвет. Энден О.А. 1942. С. 19-36; 1944. С. 90.
КЕРМЕК. Однолетнее травянистое растение; кермек Гмелина. Растет на солончаковых лугах. Больших запасов нет. Отвар из кореньев используют при сильном поносе, для полоскания рта при сильном ранении его полости; от укусов скорпионов и змей. Издавна используется как дубительное средство, в т.ч. для продубливания подошв. Из пигмента получают грунтово-коричневый, желтый и черный цвета. Энден О.А. 1942. С. 19-36; Гаммерман А. 1942. С. 55-92.
КЕЙИК - степной джейран. Ср.: у киргизов - киик -  горный козел. Кармышева Б. 2009. С. 78.
КЕСЕРТКӘН (тюрк.). Крапива. Сафарова. 1984.
КЕФИР, КУТУМ. Сазан.
КИНДЕР (общетюрк.). Конопля.
КОИК-ОТЫ. Зизифора. Отвар из листьев этого растения используют для лечения болезней горла у детей; внутрь применяют при желудочной боли, тошноте, сифилисе. Считается возбуждающим аппетит и мочегонным средством Цветочный экстракт используют в виде сиропа при катаре желудка, частой рвоте, тошноте и как ветрогонное. Авиценна рекомендовал истолченный лист этого растения для заживления ран. Малая горсть травы заливается в пиале с водой, а утром настой выпивают наточак (повторяя три дня). Если человек здоров - действует на него укрепляюще; у больного же начинается кровотечение из прямой кишки. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
КУЙДУСЕЛЕ, ДӘЛИ-ГОҖЕЛЕ. Маренда крупная, клубни которой используются при сердечных заболеваниях и ревматизме. Источник: Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
КУЛАН. Дикая лошадь. К 1930-40 гг. куланы уцелели только в одном очаге - междуречье Мургаба и Теджена. К моменту организации Бадхызского заповедника (1941 г.) на его территории обитало 200 голов куланов. В 1980 г. - 2000, при этом всего в СССР в это время насчитывалось 2.200 голов куланов. Жирнов П.В. 1985. С. 33.
КЫЯК (общетюрк.). Осока. Сафарова. 1984.
КӨВҮК - степная, песчаная кошка. Обитает в долинах Мургаба, Теджена, в центральных Каракумах.
КӨРСЫНЧАР - мышь-полевка. Обитает в горной и предгорной местности: Карабиль, Копетдаг, Курендаг, Бальшой и Малый Балханы
КӘШИР, СЕБЗЕ. Морковь. Растет в долинах горных речек Кугитанга и Копетдага. Используется как ветрогонное и мочегонное.
КӘКИЛИК, КЕКЛИК - каменная куропатка, единственная промысловая птица Туркменистана. Встречается в горных и речных долинах.
КӘКИЛИК-ОТЫ. Зизифора. Растение укрепляет сердце, помогает при неврастении и приглушает кишечные боли. Полезно как средство против поносов и коликах у детей. Лечебное возбуждающее и антисептическое средство (бациллы гибнут через 30-40 минут). Содержит эфирное масло (тимьян), которое в древности использовали для бальзамирования трупов, а также от моли. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
ЛАКГА БАЛЫК - рыба-сом.
ЛАЧИН (чагат.), ШУНКАР (поэт.), АЛГЫР -  сокол. Алгыр фонетически коррелирует с афганским лагар (сокол) и потому, возможно, нетюркского происхождения. Лачын - имя собственное женское. Шункар - поэт, в отношении юношей. Лачин - также белый сокол, кречет, горный ястреб, голубятник. ЭЛГУШ - сокол, прирученный для охоты на степных зайцев. ЙТЕГЛИ - сокол-балобан; САРЫҖА - рыжеголовый сокол.
ЛЕЙЛИ-САЧ. Букв. “волосы Лейли”. Ива вавилонская. Цветы и молодые ветви дерева используются против лихорадки. Наружно применяются как средство против нарывов. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
ЛЕННЕЧ, ЛУ. Рак.
МАКЛЮРА (нетуркм.). Дерево, обладающее исключительной стойкостью к гниению. Столбы из маклюры простоявшие 40 лет были подвержены гниению только на 3 процента. Из дерева получают краситель - “желтый сандал”. Источник: Блиновский К.В. 1942. С. 31-34.
МАМА-ЧӨРЕК. Мальва. Сорняк. Сушенные листья и цветы применяют как смягчительное и желудочное; семена - как слабительное. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
МАН. Формант, используемый в различных терминологических словосочетаниях (например, туркман), но не имеющий, по РЗ. Шакурову, прозрачной семантики. Вместе с тем, тот же автор, указывает, что А.П. Дульзон возводит эту частицу к индоевропейскому mano, mani, те. “влажный”, “морый” и был вынесен тюрками из Южной Сибири и распространен в Казахстане и Поволжье. Чаще всего этот топоформант употребляется к названиям рек. Будучи реликтовым (индоевропейским) формант стал тюркским и применяется в словах, означающих “река” И “гора”. См. Шакуров Р.З. 1993. С. 25,55, 56
МАРАЛ. Лань. Также поэтический образ. За красивые огромные глаза и веки название животного перенесено на имя собственное женское.
МУРТ. Живучка. Растет в сухих каменистых местах гор. И пользуется как потогонное и мочегонная трава, а так уже как средство против ревматизма и подагры. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
НАР, АНАР, ЭНАР. Гранатовое дерево и его плоды. Засухоустойчиво и умеренно морозоустойчиво. Издавна используется для дубления кож. Одно из древних лекарственных растений. Размельченный корень дикорастущего гранатового дерева смешивают с сабуром и употребляют при сильных ушибах и костных переломах; болеутоляющее. Плоды считаются кровоочищающими и укрепляющими работоспособность желудка; употребляются при чесотке, водянке, желтухе, повышенном сердцебиении, грудной боли. Сок плодов полезен для возбуждения аппетита и как противоцинготное. Семена в смеси с маком являются хорошим средством от злокачественного поноса, дизентерии и кашля. Высушенную кожуру плодов в виде отвара употребляют при поносах. Зола кожуры служит присыпкой при выпадении прямой кишки у детей. Цветы - в качестве вяжущего средства. В народной ветеринарии размельченную кору граната смешивают с обыкновенной золой и посыпают раны на спинах лошадей. При отсутствии черной натуральной пряжи, используют пигмент анара. В середине XX в. сбор плодов с дикого граната составлял от 6 до 20 т в год. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92;
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Блиновский К.В. 1942.
НАРПЫЗ - дикая мята. НАРПЫЗАК. Лаллеманция Ройле. Растет в предгорьях. В плодах много эфирного масла. Используют как мочегонное и укрепляющее желудок. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92. НАРПЫЗ, ҖАЛПЫЗ. Отвар из свежего или высушенного растения используют при ранении в полости рта или зубной боли. Сгущенный отвар с сахаром принимают во внутрь при болях в спине и ревматизме. Сок считается целебным при желудочных заболеваниях, желтухе, водянке, икоте, чесотке и как отхаркивающее. Население приписывает мяте лесной свойство отпугивающее каракуртов, скорпионов, змей, блох, для чего растение кладут на постель. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
НОЙБА - лобио, фасоль. В кырг. - лобия.
ОВЛАКҖАН - козочка. Используется к ласковое обращение к девушке.
ПЕЛЕҢ - лев; тигр (БРТС. Т. 1. 1986).
ПЕТТА, ПЯТТА. Тополь опыленный. Растет в районе Моллакара, Джебела.в Копетдаге, в оазисах Мургаба, Теджена, Амударьи. Испольщзуется в протравливании пряжи для окрашивания ее в желтый и коричневый цвета. Энден. 1944. С. 71.
ПИШИК-ДЫРНАК, ҖИҖАК, ШАГАЛ-ТАШАГИ. Степная мимозка, мимозка. Растет во всех районах Туркменистана отдельными кустиками или массивами на заброшенных культурных землях, около жилья, на посевах и заброшенных культурных землях, в долинах Сумбара и Чандыря, Мургаба (15.000 га), Теджена (20.000 га), Амударьи (15.000 га). Корни и плоды растения используются туркменами для дубления кож и как средство против дизентерии. Растет медленно и требует для своего развития несколько лет. Пигмент растения в цветках и корне дает окрашивание в изабелловый, ореховый и грязно-розовый цвета. Энден О.А. 1942. С. 19-36; 1944. С. 85; Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
ПИЯЗ, СОГАН, общетюрк. - ХУГАН (Сафарова. 1984). Дикий лук, а также название выращиваемого репчатого лука. Самая общеизвестная пряность. Из 40 дикорастущих видов лука в Туркменистане пригодно в пищу только 4. Например, Галдырган или Арам-юва. Также Алваджик или Алван (горные ущелья Каракала). Из алваджика получают крахмал путем растирания луковицы и многократной промывки массы в проточной воде. Крахмал употребляется в пищу с прибавлением к нему небольшого количества муки получаются вкусные лепешки. Сюда же относится Сарымсак - чеснок, острый на вкус и с пронзительным запахом. Андросов Н.В. 1942. С. 37-54.
ПСТА (туркм.), ПИСТЕ, ПИСТА (афг.) - фисташка. Главные массивы в Кушкинско-Тедженском холмогорье, Кушкинская и Пульхатумская лесные дачи (20.000 га). Помимо этого, фисташка на площади в 500 гектаров произрастает в урочище Пеленговали на восточной окраине Бадхыза по крутому правобережью р. Кашан на протяжении 12-15 км. Деревья растут не плотной массой. Лишь в труднодоступных местах на одном гектаре насчитывалось 100-150 деревьев. Высота некоторых достигала 5 м. В Тахтабазарском районе Марыйского велаята, в 20 км от Кушкинской фисташкового массива имелось 200 гектаров фисташки (в среднем 20 кустов на гектар). В первое послереволюционное десятилетие весь приспевающий, спелый и перестойный древостой был вырублен, а в военное и послевоенное время в результате выпаса скота совершенно прекратилось семянное возобновление фисташки в этих местах. Вырубка фисташковых деревьев в военное и послевоенное время привела к опустошению урочища Бода недалеко от Бадхыза. Плоды фисташки используют против кашля и застарелых легочных болезнях. С врачебной целью применяют бузгунч-галлы (наросты) на листьях при детских поносах. Энден О.А. 1942. С. 19-36; Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92; Клюшкин, Кравченко. 1957.
РЕЙХАН. Ароматное душистое лечебное растение. Базилик. Эпитет, употребляемый при описании волос красавицы. Махтумкули, 2008. С. 342.
РОЯН, ЧОП-БОЯ. Rubia tinctorra, марена красильная. Сорняк, растет всюду вдоль арыков. Имеет длиный вертикальный корень от 1 до 1,5 м. В димком виде произрастает на горном хребте Палызан, по которому проходит границы Туркменистана с Ираном, в районе Каракала. Ранее культивировался в значительных размерах. Как сорняк распространен у дувалов в Ташаузком, Тахтабазарском, Байрамалийском, Атрекском районах. Считает, что растение попало в Закаспий из Восточного Кавказа и Ирана. Попытки возродить культивирование марены были предприняты после 1934 г. в связи с запретов использовать в коровом деле искусственные красители. Марена основной краситель для ковров цвета бордо. Химический состав: ализарин, пурпурин, рубиэритриновая кислота. Корни применяются против желтухи, при потере памяти и как мочегонное. Обычно смешивают С медом. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 5592; Энден О.А. 1944. С. 98.
САКЫЗ, ЭР-САКЫЧ. Хондрилла. Растение хрящевидных почв ущелий Копетдага. Его корни используют против поносов, а также против укусов змей. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 5592.
САЗАК, САКСАУЛ - древовидный кустарник Каракумской пустыни. Высота 5-8 м, корни уходят в почву на 16-18 м. Тяжелее воды. Толщина ствола достигала почти 70 см. В прошлом основной
вид топлива. При сжигании долго горит и приятно пахнет. Саксауловый уголь продавался на хивинских базарах. Саксаульники давали до 80 тонн древесины с гектара. До 1918 г. только на станции Учаджи ежегодно заготавливалось до 24 тыс. тонн валежника и сухостоя. Мощные саксаульники всегда приурочены к слабосоленным или пресным грунтовым водам ( до 2-3 г/л) и песчаным почвам. Там, где не растут саксаулы и борджок, там кончаются Каракумы (Магтымов А. 1991. С. 8). Древостой в живой роще был настолько плотным и высоким, что в 10 м от наблюдения верблюд скрывался полностью. По данным А.К. Рустамова и Е.А. Клюшкина (1963) за время с 1947 по 1957 гг. в Туркменистане на вырубленных лесосеках площадью 800 тыс. га лес не возобновлялся, а естественные насаждения саксаула сократились на 10 процентов. Для сравнения, площадь старейшего в республике Репетекского заповедника составляет 34,6 тыс. гектаров, Амударьинского - 49,5 тыс. гектаров. Бабаев А.Г., Фрейкин З.Г 1980. С. 119; Ляпин А.А. 1993. См. Ичкара.
САРЫ-СЫЗА. Дикуринея Софии. Сорняк. Глистогонное. Заживляет раны.
САРЫ ТИКЕН. Однолетняя трава.
САРЫ-ЧОП. Шпажник, живокость, семейство лютиковых. Растет на предгорьях Корпедага и Карлюкского района, особенно много в Бадхызе. Настой из надземных частей растения полезен против коклюша. Из цветов и стеблей получают желтую краску различных оттенков, которая является одним из основных красителей в ковровом деле. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92; Энден О.А. 1944. С. 78.
САРЫ-ТИКЕН, ЗИРК (плоды). Барбарис туркменский (Berberis Turkomanica). Растет на каменистых склонах. Из него готовят отвар для окрашивания пряжи в желтые, зеленовато-желтые, светлоореховые, дымчатые, пепельно-серые, голубовато-зеленные цвета. Экстракт из корней используют при глазных заболеваниях. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92; Энден О.А. 1944. С. 84.
САРЫМСАК. Чеснок. Общетюрк. - харымхак. Сафарова. 1984.
САСЫК-КУРАЙ, БАЛ-КУРАЙ, ЧОМУЧ (молодые побеги) - растет в песках. Млечные соки имеют высокое содержание смолы и эфирных масел. Смола используется как пластырь. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
СЕЛМЕ. Лебеда. Употребляют в виде салата с кислым молоком.
СЕЛМЕНЕК. Мандрагора туркменская. Крупное многолетнее растение, без стебля. Имеет плоды в виде крупной до 6 см ягоды оранжево-желтого цвета. Старые растения имеют до 45 плодов. Ягода имеет сочную мякоть, приятно-кислого, чуть сладковатого вкуса с запахом дыни. В плодах содержится витамин С, столько же сколько в плодах лимона. Туркмены употребляют плоды в
сыром виде. Андросов Н.В. 1942. С. 37-54.
СЕМЗЕК. Портулак, “армянская трава”. Цветет с мая по сентябрь по всему Туркменистану. В пищу употребляется как салат или приправа к супу, чаще в виде острых салатов, предварительно отваренный в соленой воде. Из рубленных стеблей и листьев городское население печет вкусные пирожки. Также заготавливают впрок вместе с уксусом и чесноком. Жаропонимающее и противопоносное средство. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92; Андросов Н.В. 1942. С. 37-54.
СОМОК. Кустарник распространенный в горных ущельях Каракала, Бахардена. Из растения получают оранжевую, красную и красно-желтую краски для окраски кож и пряжи. Также при специальной протраве получают желтую, коричневую и черную краски. Для закрепления красящего вещества население, в большинстве случаев, использует мочу крупного рогатого скота. Эден О.А. 1944. С. 63, 88.
СЫГЫР-ГУЙРУК. Горное растение. Экстракт употребляется для полоскания рта. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
СЫРМАЛСЫК (тюрк.). Вьюнок. Сафарова. 1984.
СЫРТЛАН - гиена.
СЫЧАН ОТЫ, ГЁТИН-СЮМЕР. Ячмень мышиный. Применяется против кровавых поносов.
СЫЧРАТКИ, ЧЕТРАТКИ. Цикорий, семейство сложноцветных. Многолетнее растение. Один из вкусных салатов. Источник: Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
СЫЯК. Резеда желтенькая. Растет на сухих холмах, в ущельях предгорий. Содержит много эфирного горчичного масла. Мочегонное, потогонное, глистогонное. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
СУЕН - рыба-усач.
СЮЗЕНЬ, СЕЗЕНЬ, СОЗЕН - песчаная акация, дерево 2-3 м высоты с исключительной плотностью и вязкостью, сохраняется длительное время и является лучшим средством для сооружения подводной части колодезных креплений. Туркменский писатель Р. Эсенов называет созен - “стройной песчаной березкой”. Неподводная часть может укрепляться кандымом, что важно в условиях дефицита сезеня. Для строительства капитального колодца на 10.000 баранов требует десятки сотен стволов сезеня. Порубка дерева запрещена законом. Сезень и кандым не могут быть заменены саксаулом, вода от которого приобретает горький вкус и быстро загнивает. Из пережаренных семян можно готовить суррогат кофе. Кунин В.Н. 1950. С. 136; Бабаев А.Г., Фрейкин З.Г. 1980. С. 87.
СЮТЛЕНГИЧ. Одуванчик. Корни и стебли применяют при лечении желудка. Источник: Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
ТАКГАЗ (йом.) - сельдь; селедка.
ТАЛ - ива (мар. говор текинского диалекта, также у киргизов). У кыпчаков - тъаал. В совр. туркм. яз. - сөвүт. Мухамедова З.Б. 1973. С. 152.
ТЕКЕ (древнеетюркс.),ТАКА(узб.,общетюрк.) - горный козел-производитель. Предположительно, тотемный символ одноименного народа. Рога горного коза - один из часто встречающихся элементов в ковровых узорах почти всех туркменов, а также народов соседних стран. Теке - козел в языке карачаево-балкарцев, символ мощи и богатства (Алиев И.И. 2003).
ТЕКЕ-САКАЛ. Дикорастущее растение, используется при лечении сифилиса. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
ТИЛКИ ДЕРМАН. Растет на сухих склонах гор. Отвар используют при глазных заболеваниях. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
ТИЛКИ-СУМАЙ, ШЕН-ОТЫ. Подмаренник желтый. Трава, растет на склонах. Потогонное средство. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
ТИРАНА - севрюга.
ТИТИР - трава пастбищная, кормовая. ТОВУС - пава, павлин; перен. - величаво красивая девушка.
ТОГОЛОКАЛА. Название местного сорта арбуза. Букв, “круглый-полосатый”. Арбузы, как столовые, так и кормовые, - единственное пищевое растение, прекрасно адаптирующееся к пустыному климату и песчаным почкам. Корни растения в глубину достигают 4 м, а в стороны - 10 м. Осипов И.Г. 1957. С. 56.
ТОКЪОР - йомуд. диал. “детеныши джейрана. Литер, туркм. яз. - довор - мелкий рогатый скот. Мухамедова З.Б. 1973. С. 207.
ТОПОЛОК, САЛАМ АЙЛЕКУМ. Сыть круглая, сорное растение на полях, всюду кроме Ташаузского велаята. Имеет камфорный запах. Пряное корневище используется для укрепления желудка и как возбуждающее аппетит. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
ТОМЗАК. Навозный жук, обитатель пастбищ Каракумов с незапамятных времен.
ТУРШ, АҖИ-БОЛГАЗ. Щавель, произрастает в горах среднего и восточного Копетдага. Андросов Н.В. 1942. С. 37-54.
ТУТ, АК-ТУТ и ГАРА-ТУТ. Тутовник, шелковица белая. Кора и корни дерева используются как мочегонное, сок листьев - против лихорадки, ягоды - при легочных заболеваниях. Корни и листья растения используется для получения желтой, зеленой, оливковой, желто-коричневой, красно-желтой, медово-коричневой краски. В конце второй половины XX в. в Ашхабадской области насчитывалось 145.700 тутовых деревьев, в т.ч.: в ауле Ашхабад - 25.700, Геокча - 19.000, Кипчаке - 20.000, Анау - 3.300, Маныше - 2.000, Гяурсе - 1.800, Гями - 1.800, Куртли - 2.100, в Кеши, Багире и Фирюзе - 70.000. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92; Энден. 1944. С. 73.
ТХУМАК. Saphorajaponica. В середине XX в. насчитывалось 1162 дерева в Ашхабадском районе. Из растения готовят отвары для окрашивания пряжи в желтый и темно-коричневывй цвета. Энден О.А. 1944. С. 85.
УМГА - бородатый горный козел (йом.).
ХАВТАГАЙ - дикий двухгорбый верблюд. В настоящее время сохранился только в пустыне хаалтайской Гоби (Монголия).
ХАЛМУРАТ-ОТ. Шандра обыкновенная.
ХАМЫРЧА. Шиповник рвущий. Растет вдоль горных речек по всему Копетдагу. Содержит рекордное содержание аскорбиновой кислоты (67 процентов на вес плода).
ХАРАМ-ЧИВИК. Пузырник. Растет на склонах Копетдага. Листья используются как слабительное. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
ХАССАК ТУТ (геокл.) - дикая шелковица.
ХАЙВАН-КӘДИ - кормовая тыква. Разновидности тыквы у туркменов: плов-кяды, даш-кяды, каабе кяды и др.
ХАШХАШ - опийный мак.
ХОЗ, ЯНГАК. Juglas regia - грецкий орех. Дерево плодоносит до глубокой старости. Высота от 3 до 15 м. Разводится около аулов в горной части, на равнине чувствует себя угнетенно. Кожура содержит 25 процентов дубильных веществ, ядро - 50 процентов жира. Листья дерева используются против золотухи; незрелые плоды - как глистогонное. Из дерева получают устойчивый и экологически чистый краситель. Красильным сырьем является сочная часть околоплодника ореха, издавна употреблявшаяся туркменами района Каракала и народами Кавказа для окрашивания пряжи и тканей в темно-коричневый и черные цвета. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92; Энден. 1944. С. 71.
ХУМАРЧИК, КУМАРЧИК, ГУМ-ТАРЫ. Однолетняя трава, песочное просо, шарообразного вида “перекати-поле. Семена употребляют в виде зерен поджаренных в масле, сале или без них - размалывают в муку, из которой пекут пресные лепешки. У казахов такая мука употребляется охотнее, чем пшено или ржаная мука. Семена хумарчика содержат 20 процентов пищевого масла, напоминающего подсолнечное. Источник: Андросов Н.В. 1942. С. 37-54.
ЧАПАК - вобла.
ЧЕРЕШ, ШИРЯШ - многолетнее травянистое растение от 60 до 160 см высотой. Отлично поедается
черепахами. В Восточной части Копетдага его “плантации” занимали в середине XX в. 5.854 гектара с запасами сырья ок. 110 т. Содержит 600 млг на процент витамина С и до 20 млгр. витамин А. Самойлов А.Ф. 1942. С. 24-26
ЧИНАР, ЧАНАР. Платан восточный. Корни применяются как средство против кровотечения и против дизентерии. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 5592.
ЧОГАКАЧ. Горное растение, из отвары коры которого готовят коричневую и зеленую краски.
ЧОГЛОК. Солянка степная, встречается исключительно в Туркменистане. Из нее готовят отвар для окрашивания пряжи в коричневые, песочные и серопесочные цвета. Энден О.А. 1944. С. 74.
ЧОГОН, ЧОГАН, ЧУГАН. Степная колючка, солянка беднолистая. Растет в песках. Средство понижения кровяного давления. Рубленную колючку добавляют для протравливания пряжи вместе с зернами пшеницы. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92. Энден. 1944. С. 65.
ЧОЛАШИК. Подмаренник. Цепкий сорняк. Свежий сок из травы используют для заживления язв и при наружных заболеваниях. Внутрь принимают при водянке, цинге и золотухе. Мочегонное. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
ЧОМУЧ - травянистое смолоносное растение, из кот. готовится патока - тошоп, чомуч. Патоку едят как лакомство с лепешками. Для получения патоки из молодых стеблей выжимают сок и варят в котлах пока не загустеет до темнокоричневого цвета. Ферула вонючая. Семейство зонтичных. Высота 120 см, толщина до 10 см. Известно противным чесночным запахом. Молодые стебли пекут в горячей золе и едят как пряность. Помогает от желудочных заболеваний. Андросов Н.В. 1942. С. 37-54.
ЧОМУЧ, КОУРЕК, ЯПЫЛДАК. Асафетида. Растет на кырах Западного Туркменистана и близ Келифа на юго-востоке страны. Молодые побеги съедобны. Укрепляют и восстанавливают силы, особенно при туберкулезе легких. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
ЧОП-KHA. У казахов Мангышлыка так называют лишайники на такырах. Хороший сухой корм для овец, коз, лошадей и джейранов, особенно в жаркие летние месяцы, когда полынь и биюргун служат лишь вкусовыми примесями к основному корму. Источник: Минервин. 1944. С. 230-231.
ЧОПАН ТЕЛПЕК, ТАТБАШИ, АКГУЛЬ - ромашка. Обладает широким спектром лечебных свойств. Часто употребляют против поносов.
ЧРЫШ. Красноцветущее растение (Копетдаг, Кугитанг). Розетки листьев промывают в воде, затем варят до непродолжительного кипения в соленой воде. После выемки из воды и добавления уксуса, сахара, мелконарезанного яйца тушат вместе с маслом пять минут. Употребляется в пищу как салат и приправа к различным блюдам. Андросов Н.В. 1942. С. 37-54.
ЧУКРЫ, ЧУКРА, ГАРАЯПАК. Ревень туркестанский, многолетняя трава семейства гречишных. Встречается, главным образом, в Кугитанге, в районе Чуечик-Саят и около аула Куйтан (5000 гектаров), в целом по Приамударьинской полосе. Общие запасы чукры составляли в середине XX в. 35.000 т. Из корня растения получают окрашивание в кремовые, ореховые, розовые, темно-коричневые, краснокоричневые, серо-розовые цвета. Туркмены используют чукру также для дубления кож, а для окраски не употребляет. После дубления кожа приобретает густой желтый цвет. Толстые черешки листьев употребляют в пищу. Они имеют приятный кислый вкус, содержат много витаминов и яблочную кислоту полезную для желудка, кишечника и почек. Чабаны в песках высушенные и измельченные корни чукры заваривают и пьют как чай, особенно при расстройствах желудка от солоноватой колодезной воды. Андросов Н.В. 1942. С. 37-54; Энден О.А. 1944. С. 75.
ША-ТЕРЕКЕ, ША-ТЕРЕН. Дымянка Вайана. Сорняковая трава. Используется как кровоочистительное средство при желтухе. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
ЫСМАНАК, ЫСТЫМАК, ИСМАНАК.	Пастушья трава, шпинат, которой начинятют пирожки, пельмени. Растет по всей предгорной полосе Туркмении, особенно на перелогах и по окраинам культурных полей. В марте-апреле поставляется на рынки городов.
УМГА (йом.) — бородатый горный козел.
УНГУЗ - зона впадин, такыров*, шоров* и песчаных котловин, вытянутых между Сев. и Юж. Каракумами, вдоль Заунгузских кыров (плато высотой от 60 до 220 м) на севере; предположительно, одно из древ, русел Амударьи, достигавших долины Узбоя. См. Обручев В.А. 1951. С. 43-220.
УРЮК. Абрикосовое дерево.
УНГУНЧИ. Василистик малый. Растет в долинах рек, вблизи Копетдага. Применяется при желудочных заболеваниях. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
Y3YM (перс.). Виноград. Сафарова. 1984.
ЭР-БАХАСЫ. Горчавка Оливера. Горное растение. Применяется при болезнях сердца. Трава и цветы завариваются как чай и употребляются в охлажденном виде от простудных заболеваний и как желудочное. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
ЭРДЕК (древнеогуз.) - утка.
ЭЛГУШ - сокол, прирученый для охоты на степных зайцев.
ЯНТАК, ЯНДАК, ЯННАК, ДЖАНТАК - верблюжья колючка. Летом выделяет буроватожелтую, липкую, довольно сладкую, затвердевающую жидкость, получившую с давних времен название “манна” (таранджабин). Эта манна употреблялась табибами как легкое слабительное средство для детей. Авиценна не рекомендовал ее детям, заболевшим оспой. Экстракт корней используется как популярное средство от кровавых поносов и геморроя. Гаммерман А.Ф. 1942. С. 55-92.
ЯПЫШАК. Ломонос восточный. Растет в культурнополивной полосе, тугаях и горных долинах.
[bookmark: bookmark423][bookmark: bookmark424][bookmark: bookmark425]ОДЕЖДА, ОБУВЬ, ГОЛОВНОЙ УБОР
АДА ЕЛЕК - праздничное платье детей. По преданию, дети, не носившие елека (елексиз) вырастали несерьезными, непутевыми.
АГАРИ - домотканное полотно для халатов из верблюжьей шерсти. Пряжа выдерживалась в горячем соленном тесте (пети). Томина Т.Н. 1989. С. 232.
АК ЭДИК (ата) - белые сапоги из хрома, которые носили молодые мужчины.
АК-ГАЙМА - вышивка на внешней стороне ворота женского платья у туркменок-ата. См. Пугта.
АЛКЫМ ЧАННЕ (нохур.) - ленты, поддерживающие женский головной убор.
АК'ГАЙМА - мелкий, почти точечный шов - наиболее характерен для туркменов-теке, сарыков, геокленов, мурчали, ата, нохурли, арабачи, сакар.
АЛАТАЙЫШ - праздничная конская сбруя. Представлена нагрудником (говусбент) и ошейниками (боюнлук, боюнса), которые делались из особого сорта кожи (телетин) и были покрыты мелкими серебряными бляшками (чапраз), напоминающими пластинки боевого доспеха (аналог, у туркменских девушек на халате). В некоторых случаях на нагрудниках имелась куполообразная бляха (гупба) - распределитель ремней с острым выступом в центре. Вместе с тем, нормы этикета запрещали всаднику во время боя калечить лошадь противника. Янборисов В.Р. 1992. С. 3536.
АЛАН'ДАНЫ, АЛЫМ'ДНЦЫ - алын даны - налобная повязка из диагонально сложенного платка, кот. завязывался на лбу, а концы закладывались сверху под платок (йом). Существовал наряду с хасавой, но сменил ее в XX в. В 1960-х гг. замужние женщины вместо хасавы носили уже исключительно алын даны. В югозападном Туркменистане его называют борик. По мнению Я.Р. Винникова, данная форма головного убора - результат древнеиранского влияния. Алын даны делался из небольшого куска картона, обтянутого несколькими платками, один из которых свисал на спину и служил иногда покрывалом. Обычно вне дома женщина накидывала на алын даны большой платок (чаргат или чэшев). У атинцев, в Ахале и Мары - это женский платок красного цвета четырехугольной формы. У геокленов - назывался дастар, у нохурли - дара яглык. См.: Винников Я.Р. 1969. С. 201.
АНДАҢЫ - у туркменов-ата головная повязка из широкого платка, сложенного в 4 раза и дважды обернутого вокруг головы. Завязывалась сзади узлом. Эта повязка-платок одевалась на нижний платок - башатар - любого цвета у молодых, и белого цвета у старых женщин. Васильева Г.П. 1948. Дневник.
АЛАЙҮП, АЛАБАГ - широкая лента через плечо, висевшая обычно на правом боку с нашитыми на нее в несколько рядов серебряными монетами, деталями украшений, небольшими тумарами* и т.д. (йомуды).
АЛАЧА, АЛАША (общетуркм), ҮЙПЛҮК КЕТЕНИ (емрели, карадашлы) - домотканая хлопчатобумажная или полушелковая ткань в мелкую клетку сине-красного и розовофиолетового цветов. Морозова А.С. 1989; Томина Т.Н. 1989. У Кармышевой Б. - алача - полосатая ткань. (2009. С. 271). АЛАЧА - хлопчатобумажный домотканный материал для женского платья. Гладкая полосатая ткань.
АТЫНҖАК - более низкий головной убор замужней женщины и наиболее распространенный в повседневной жизни сельских туркменок сегодня.
БАГҖЫК - два шнурка для завязывания воротника мужской рубахи (кейнек).
БАГҖЫЛЫК - застежка на вороте платья. Состоит из двух частей, круглой и квадратной формы, укрепленных у обеих сторон ворота и имевшей на одной части петельцу, а на другой - крючок (марыйские теке).
БАЛАК, ЫШТАН - туркм. штаны, широкие в шагу (вставляется ромбовидный клин) с суживающимися книзу штанинами; пояс на вздержке из шерстяного шнурка или плетеной тесьмы. ЖАБАР, ГЕЙИМ.
БАСМА - стебельчатый шов, характерен для южных районов Средней Амударьи и западных обл. Узбекистана.
БАШДОН (cap.) - головной халат.
БАШ САЛМАК (тек.) - ритуальная замена у невесты
после свадьбы тюбетейки тахьи-голпак на высокий женский головной убор топбы.
[bookmark: bookmark426]БАШЛЫК - от баш «голова». В перм., забайкал., тобол. «староста, старшина рыбаков». По Радлову от тюрк, башлык «предводитель, начальник». Нач. торг, каравана в Бухаре. В совет. Туркменистане -	пред, (колхоза), начальник вообще. Казах. - бастык (начальник). Тюрк, «головной убор». Также: кавказский казачий покров на голову. Шьётся из тонкого сукна, в виде квадратного мешка с двумя открытыми сторонами и длинными лопастями в открытом углу. Показан на скифских вазах. См. Живая старина, 1899, 4, с. 488. Радлов, Т. 4, С. 1203, 1558; Фасмер, Т. 1, С. 139. Казачий словарь-справочник, т. 1, 1968.
БЕГРЕС (ата)- шелковый материал.
БИЗ, БЕЗ, АК МАТА - рус. “бязь”. Холст, полотно. Грубый белый холст из некрашенной хлопчатобумажной пряжи. Особенно ценилась бязь туркменов- емрели благодаря ширине (60 см) и плотности, достигаемой ручным прибиванием утка тяжелым саблевидным дессиком. Томина Т.Н. 1989. С. 240.
БОГАНА-ИЧМЕК - шуба из месячных ягнят, кот. для прочности обшивали хлопчатобумажной или шерстяной тканью темного цвета.
БОВМАК - название женского головного убора туркменок- мукры.
БӨРИК - высокий женский головной убор цилиндрической формы или расширяющаяся кверху с плоской макушкой (теке). У сарычек и эрсаринок в форме гриба - сильно расширяющегося кверху, и имеет овальную сферическую макушку (топбы). Обтягивается материей и украшается серебряными украшениями-подвесками, а нижняя часть у самой головы оборачивается несколько раз в виде чалмы жгутом из длиной шали или платка. Головные уборы можно разделить на два типа: мягкие и каркасные - с твердой основной и мягкими дополнительными частями
· [bookmark: bookmark427]покрывалами, платками. У текинок Мургаба и Копетдага борик в сер. XIX в. и несколько позднее был низким. Он состоял из простой, невышитой тюбетейки (топбы), покрытой двумя платками. Для красоты на лоб надевалась повязка с украшениями. С конца XIX в. текинки все чаще стали закладывать между складками первого платка бумагу или специально изготовляли каркас, придавая головному убору вид вначале среднего (14-16 см), а затем и высокого кокошника. Позже сарычки и геокленки стали носить высокий (до 20 см) борик. Он имел форму усеченного конуса с круглой, чуть расширяющейся кверху плоской макушкой. Борик сарычек отличался от текинского более широким верхом.
БӨРУК (тек.), БОГМАЧ (аналог, борук, йом.), ГАЛПАК ( КОЛПАК) - типы головных уборов туркменов. Северные (ташаузские) туркмены (йомуды, чоудоры, имрели, карадашлы) по сравнению с текинцами, сакарами и геокленами носят тюбетейки более глубокие, конусовидные и похожие на тюбетейки сарыков Пендинского оазиса.
БУХАРА ТЕЛПЕК - высокая папаха из каракулевых шкурок с длиной кудрявой шерстью. Входила в комплекс праздничной одежды. Ее стоимость приравнивалась к цене одного хорошего верблюда или коровы с теленком (Джикиев А. 1961. С. 99).
ГАРАЯСЫ - лента или полоска материи отличная от цвета платья, окаймляющая его подол, воротник и обшлага.
ГАРМА ДОН (гаарма доон) - род полушелковой ткани для мужского халата. Мухамедова З.Б. 1973. С. 113.
ГЕЙИМ - летний халат; одежда, белье.
ГОЛБАТ - манжеты на рукавах рубашки прибрежных туркменов, закрепленные на запястье крючками или тесемками.
ГУЛЛАКЧЫН - шапка ушанка (гулакчын, гуллокджун), получила широкое распространение в послевоенное время. Под шапкой обыкновенно носили тахю - тюбетейку. У куняургенчских йомудов шапочка для ребенка, также для женщин, закрывавшая уши. Васильева ГП. 1949. Дневник 1 (2). Гулакчын, гуллокҗун - чехол на теплую шапочку с наушниками (игдыры, конец XIX в.). Томина Т.Н. 1989.
ГУПБЫ (огурдж.) - верхний зимний халат из бухарской ткани на вате. Джикиев А. 1961. С. 95.
ГЫЗЫЛ-ЧАРЫК - обувь из обработанной мягкой кожи.
ГЫЗЫЛ ЭДИК (ата) - красные женские сапожки на низком каблуке.
ГЫРМЫЗЫ ДОН - гырмызы - легкая праздничная одежда молодых и средних лет мужчин. Цвет красный, алый, пунцовый; из домотканного тяжелого плотного шелка марыйской выделки. Гырмызы кетени - тяжелые, плотные пурпурного цвета шелка, изготовлявшиеся марыйскими туркменами. Эта ткань известна в районе Хорезма как тырме. ГЫЗЫЛ-ДОН - праздничный халат.
ГЫҢАЧ, ГЫЗЫЛ ГЫҢАЧ, КАКМА ГЫҢАЧ - большой платок бордового или темнозеленого цвета, с бахромой и вышивкой, ручной работы, надеваемый замужними женщинами на головной убор. Раньше был 3-угольной формы, ныне - 4-угольной. Использовался также как траурный платок. Васильева Г.П. 1948. Дневник 1; Морозова А.С. 1989.
ГУШАК, ТЕГБЕНТ, ЗЕРРИН КЕМЕР, ГАЙЫШ КЕМЕР - мягкий или кожаный пояс. См. Иллюс.
ДЕРАЙИ ДОН - в Северном Туркменистане халат с отделкой рукавов в виде манжеты из другой ткани, с вышивкой. Морозова А.С. 1989. ДОН - наиболее распространенный вид халата. Длинный, с небольшим запахом, на подкладке (зимний халат), с продольной узкой стежкой, с суживающимися
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Салырка в старинном национальном костюме.
Сельсовет Кичи-ага Серахского района
Марыйской области. Г.А. Аргиропуло, 1969 год
Фотоархив ИЭА РАН
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Женщина в национальном платье. Украшение омбовидной формы - ганджик - крепилось на уровне живота женщины. Сельсовет Караман Г.А. Аргиропуло, 1969. Фотоархив ИЭА РАН

у кисти рукавами, спускающимися чуть ниже пальцев. Воротник небольшой, стоячий сзади и сходящий на нет спереди. Из домотканной хлопчатобумажной или полушелковой ткани. ДОН, ДООН - любой мужской халат на вате. Древ, доона - “одевать”. Дон в турец., крымск.- татр. - тон - “платье”, “штаны” (Мухамедова З.Б. 1973. С. 89). Длинный, с небольшим запахом, на подкладке (зимний халат), с продольной узкой стежкой, суживающимися у кисти рукавами, спускающимися чуть ниже пальцев. Воротник небольшой, стоячий сзади и сходящий на нет спереди. Из домотканой хлопчатобумажной или полушелковой ткани. Хиима дооны - для мужчин, женщин, детей - из ткани большей частью краснокоричневой, стеганный на небольшом слое ваты, приводились из Хивы. Мухамедова З.Б. 1973. С. 172.
ДЕРИ ИЧМЕК - повседневная шуба. Шилась из 6-7 шкур взрослых овец. Морозова А.С. 1989. См. Силкме ичмек.
ДҮЕБОЮН - вид орнамента, вышиваемого на платьях. Букв, "верблюжья шея”.
ДОЛАК, ДОЛОК - белые шерстяные портянки для чарыков*, из белой овечьей шерсти.
ДОНЫ ЧЕННЕК (cap.) - большие ромбовидные украшения на каждом поле женского халата у талии.
ДҮЕБОЮН - вид орнамента, вышиваемого на платьях. Букв, 'верблюжья шея'.
ДОВМЕ ТЕЛПЕК (огурдж.) - высокая (ок. 0,5 м) мужская шапка из бараньей шкуры шерстью наружу с тщательно и ровно подстриженной шерстью.
ДЫЗЛЫК - кусок ткани с бахромой и ожерельем из бубенцов, привязываемый во время свадьбы над коленом верблюда; наколенник.
ҖОРАБ - шерстяные, из верблюжьей и овечьей шерсти зимние носки с национальным орнаментом.
ЕГЫН-ЧӘКМЕН - шерстяной зимний халат.
ЭДИК - сапоги, сделанные в Хиве или Иране.
ЕЛКЕН - обувь типа сандалий с подошвой из толстой обработанной кожи.
ЕГЫН-ЧӘКМЕН - шерстяной зимний халат.
ЕЛЕК, АДА ЕЛЕК - детский стеганый пестрый халатик с разрезами по бокам. Имел магическое значение. По поверью считалось, что носящий елек ребенок не будет беспутным и пустосешкой. Детей, смеющихся без причины, в этой связи у йомудов Куняургенча называли “елексиз” - букв, “без елека”, т.е. не носившие елек. Васильева Г.П. 1948.
ЕРМЕ ГУШАК (сев. йом.). - шерстяной пояс, сшитый из нескольких темных полос ткани домашнего приготовления в виде четырехугольного платка (130 х 180 см). При надевании ткань складывали углом, получившийся большой треугольный платок обматывали вокруг талии два раза, угол приходился на бок, концы завязывались спереди. Морозова А.С. 1989.
ЭДИК - сапоги, сделанные в Хиве или Иране.
ҖАМБӨРҮК. То же, что и ТАХЯ*.
ҖУЛБАР - верхние штаны, кот. одевали на время праздника поверх нижних.
ЗЕНАНА ГЕЙИМ, ЗЕНАН ГЕЙИМИ - женский халат с рукавами до локтя (йомуды зап.).
ИДЕЛЬДЫ - красный треугольник из сукна, на который укрепляли тумар, деревянный дагдан, серебряную дога и др. обереги и монеты.
ИНЧЕ-ЧӘКМЕН (огурдж.) - тонкий шерстяной праздничный халат из шерсти верблюжонка от особых пород верблюда (инер и мая). Сделан из чрезвычайно тонкого сукна домашнего производства. Красивый, тонкий, прочный, непромокаемый для дождя. Джикиев А. 1961. С. 95.
ИЧМЕК (йом.) - тулуп из овчины или шкурок ягнят мехом внутрь. Длинный до щиколоток, широкий, с длинными рукавами, без воротника. По покрою напоминает халат. На пошив используется 6-7 шкур. Наружняя поверхность окрашивалась в коричнево-желтый цвет соком граната. В зимнее время в дороге заменял теплую постель. Стоил очень дорого. Во второй половине XX в. сохранялся у пастухов, вынужденных ночевать в поле. Аналог, поссун (cap.), постун (теке). Джикиев А. 1961. С. 93-94; Морозова А.С. 1989.
ИЧТАЙХА - одежда пожилых женщин.
ИЧЯН’АГЫЗ - название коврового орнамента, узора на женской одежде.
ИШЧИК-ИЧМЕК - повседневная шуба из бараньих шкур для пастухов и бедняков.
ЙОГЫН ЧӘКМЕН - грубый чекмен из обычной верблюжьей шерсти. См. Чекмен, Поссун, Дон.
КАРС (мукры, хатаб, эски) - простой головной убор женщины, без украшений, который носят вместо хасавы по истечение года замужества. Васильева Г.П. 1979. С. 189.
КЕМЗОР (рус. КАМЗОЛ) - выкройная одежда у северных туркменов (йомудов и човдуров) в подражание казахам и каракалпакам, со стоячим воротником и манжетами, горизонтальными прорезными карманами по бокам. Появился среди туркменов в нач. XX в. и стал особенно популярен в 30-40-е г. Сначала носили только мальчики. Шились из сатина, вельвета и бархата (праздничные). Морозова А.С. 1989.
КЕРПЕ - бухарские ткани ручной работы, идущие на шитье одеял. См. Мата.
КЕТЕНИ - шелковая, кустарная, плательная ткань. Еще в XVI в. привозилась в Среднюю Азию из Египта. Раньше под ней подразумевалась льняная материя, в последующем - шелковая. Гармызы кетени - шелковая домотканая материя красного цвета. В книге «Коркут-ата» кэтен - лен, кэтен бязи - льняная бязь.
КЕҖЕБЕ - у туркменов-ата вышивка треугольником прямым швом.
КЕКЧЕ (саят.) - стеганая тюбетейка. См. Тайха.
КЕЛЕПОШ (арабами) - тюбетейка (Дейнау, Фараб). См. Топы.
КИРЛИК - безрукавный детский халатик-накидка. Его характерная особенность - нашитые спереди и на спине из ткани разного цвета небольшие (5x5 см) квадратики, служившие оберегом “от сглаза”.
КЫЗЫЛЫ КУМЫШ ТОВУК - вид украшения бокув у марыйских теке, туркменов зеки и др.
КӨВУШ - ботинки, иногда с загнутым кверху носом и бахромой в верхней части (бэкедже-кевуш); гырма көвуш, гырмызы кевуш - женские сандалии, обувь без задников. В рус. яз. кавушы - деревянные калоши.
КӨҖҮМЕ - стежковый шов, издавна бытует почти по всех районах Туркменистана; встречается он также в вышивке киргизов и башкиров.
КӨЙНЕК - различные виды мужской рубашки. КӨЙНЕҖИК - детская рубашка.
КҮРТ НАКЫШ - иранский узор на тахье западных йомудов: геометрический орнамент-вышивка из треугольников, ромбов крестообразных фигурок. Морозова А.С. 1989.
КУРТЕ - вышитый шелковый женский халат; название детской верхней одежды с разрезами по бокам. КҮРТЕҖИК - стёганный ватный халатик для ребенка (также: пагталы, курте, ала-елек, елек, овселик и др.). До рождения следующего ребенка низ и рукава халатика не подшивают, что показывает - родители ждут еще ребенка. По поверью, неподшитая одежда способствует нормальному росту ребенка, а сплетенные из черных, серых и белых ниток завязки (баджик) для ворота вместе с амулетами предохраняют детей от джинов и “сглаза”. Винников Я.Р. 1969. С. 214. КУРТЕЧЕ - короткая мужская шелковая безрукавка.
КОЛПАК - название тюбетейки у девушек племени мукры и др. этнических групп амударьинских туркменов.
КӨЧЕ ИШЛИК - кошемная подкладка внутри телпека*. У эрсари - ЧОвре суммен. Морозова А.С. 1989.
КӨВУШ — женская обувь; ботинки, иногда с загнутым кверху носом и бахромой в верхней части (бэкедже-кевуш); гырма кевуш, гырмызы кевуш - женские сандалии, обувь без задников. В рус. яз. кавушы - деревянные калоши. КӨВУШ ИССА - сапожник.
КӨВҮШ, ЧЕПЕК*, ЛОККО - варианты названия самодельной обуви. Всю обувь делали без различия правой и левой ноги. См. Пашмак.
ЛЕЧЕК - цветной платок. Также название головного убора типа борек и хасава у амударьинских туркменов, где лечек выполнял роль главного обвязывавшего убор платка.
МАТА, ДАБА - бухарские ткани ручной работы, идущие на шитье белья. См. Керле.
МАВУТ ДОН - суконный халат зажиточного туркмена синего, голубого или черного цветов. Одевался поверх легкого халата. Наружние края отделывались плетеной тесьмой зеленого или красного цветов. Морозова А.С. 1989.
МАТА - хлопчатобумажная ткань разной выработки (грубая и тонкая), белая и окрашенная в синий или голубой цвета. Шла на шитье мужских рубах и штанов, на женские платья-рубахи (сарыки, геоклены, салыры). Морозова А.С. 1989.
МЕСИ (сал., cap. горные геоклены)-легкие выворотные сапоги из мягкой кожи на тонкой подошве без каблуков. Обычно носили с галошами. Известны также среди узбеков, таджиков, народов Поволжья. Морозова А.С. 1989.
ОБУК ЧАРЫК; ХАМ ЧАРЫК - обувь типа лаптей, которую шьют из шкуры верблюда или коровы.
ӨЙЛУК - накидка чабанов из войлока, подобная бурке, без рукавов, сшитая из четырехугольного куска войлока, распашная, с квадратными плечами, сверху и снизу покрытая тканью, простеганная крупными стежками. Для застегивания спереди к полам использовались деревянные “пуговицы” в виде круглых палочек и воздушные петли из шерстяных ниток. Распятая на палках, часто служила навесом от солнца, закрывала от пыли и холода. Морозова А.С. 1989.
ОЙМА - пояс молодых туркменов, цветной, шелковый, одеваемый поверх халата. Морозова А.С. 1989.
ОРАМАЛ (емр.) - платок с белой кисеей на голову невесты в день ее прибытия в аул жениха, закрывающий ее лицо и грудь. В отличие от др. туркм. народов у туркменов-емрели в этот же день у невесты меняли девичью одежду на женскую. Молодые женщины и девушки заплетали ей две косы, закидывая их назад. На концах к ним подвязывали украшение асык*. Теджов А. 1987. С. 63.
ОРОМАК (север, туркм.). Головной убор женщин, состоящий из сложенного по диагонали в несколько слоев платка с прокладкой бумаги для твердости и повязанный поверх нижнего платка, покрывающего волосы.
Один конец оромака проходит под подбородком и используется как яшмак*. Винников Я.Р. 1969. С. 202.
ОТОГО БОРИК - тахья* в виде высокого колпака. Была распространена среди геокленов и прибрежных йомудов. Томина Т.Н. 1989.
ПАПАК, ПАПАГ (тюрк., азерб., позднетуркм.) - совр. - кепка, фуражка, шапка. На Кавказе разновидность телпека*.
ПАШМАК - повседневная обувь. От татар, 'башмак'. русское башмак с XIII в. См. Мухамедова З.Б. 1973.
ПОССУН - мужской зимний тулуп национального покроя из хорошо выделанных простых бараньих шкур, шерстью внутрь. Покрой ничем не отличается от покроя халата. Однако поссун делался более широким, а рукава были длиннее на 15-20 см. Обычно - не одевается, а накидывается на плечи. Полы, обшлага, боковые разрезы (ярытмач) обшивались узкой 2-3 см черной, иногда коричневой шкуркой, которая служила отделкой. Верх шубы окрашивали в желтый цвет краской из корки граната. Прежде поссун шили из каракуля, либо из шкурок нестриженных 4-6 мес. ягнят (кузы). Наиболее древним видом шуб у туркменов считаются туникообразные из дубленых шкур. У киргизов, постун, пустин. Кармышева Б. 2009. С. 276.
ПУГТА - вышивка на внутренней части ворота женского платья. По полевым данным 1948 г. была распространена исключительно среди туркменок-ата. Васильева Г.П. Полевой дневник 1948 г. Домашний архив Г.П. Васильевой.
ПУРЕНҖЕК (мурча) - тонкий шелковый халат- накидка, накидываемый на женский головной убор. От пуренмек - закрываться, прятаться). У геокленов - буремеч, у теке - курте, чырпы. Родственная тадж. лексема - паранджа.
РОМАЛ (Лебап., Дейнау, Хорезм, Ургенджи). Большой платок, кот. носили женщины средних лет. КЕТТЕРОМАЛ - большой цветной платок. КОПРОМАЛ - платочек. ШАПЫ РОМАЛ - большой белый платок, цвета риса. От МАЛ - материя. Срав. ДЕСМАЛ - тряпка.
СЕЛЕ, СЕЛЛЕ - чалма, распространенная среди салоров и эрсаринских стариков, достигших «возраста пророка» (63 лет). Ак гоюн бермек - торжество устраиваемое по случаю праздника белого барана - достижения человеком возраста 63-х лет. У геокленов селле носили только духовные лица, окончившие медресе или те, кто по рождению относился к духовному сословию (Овезов Д.М. 1976. С. 139). Г.П. Васильева отмечала, что селе постоянно носили люди пожилого возраста, часто после 63 лет (эрсари, салыры, сарыки, сакары) из религиозных сображений, как напоминание о смерти и саване (кепин). Селе была из белой ткани 7-9 м. У Я.Р. Винникова находим, что у хатабов на Амударье чалму носили и молодые, но красного цвета, размером 4-5 м.
СЕРИНДИ, СЕРИНДЕ - домотканая хлопчатобумажная ткань для женского платья. В форме серинде зафиксирована у туркменов-ата в значении - материя на женский халат. Васильева Г.П. 1948.
СЕРПАЙЛАМАКЛЫК - обычай дарения почетному гостю дома новой одежды (халата, телпека, материи на платье и т.п.).
СЕРПИК - котомка, кошелка.
СИЛКМЕ ИЧМЕК - шуба из 5-6 месячных ягнят, кот. носили только по торжественным случаям.
СОБУК ЧАРЫК; ХАМ ЧАРЫК - обувь типа лаптей, которую шьют из шкуры верблюда или коровы.
СОПЫ-ЯКА - ворот круглый без стойки на мужской рубашке с горизонтальными разрезами на плечах, обшитыми лентой-тесьмой. В боковые швы вшиваются внутренние карманы.
ТАХЯ - тюбетейка. Куполообразная шапочка, кот. мужчины носили под телпеком*. Состоит из околыша (этек - букв, предгорье) и макушки (депе - букв. холм). Материалом для пошива служат мягкие ткани. Околыш и верх (этек и депе) заготавливаются отдельно. Каждая состоит из нескольких слоев материи. Их простегивают нитками, а затем вышивают узоры, после этого соединяют части тахи в целый головной убор. Женская тахя часто украшалась серебряными украшениями. Мужская тахя отличается от женской тем, что после каждого узора вышивается по кругу белыми нитками орнамент, который повторяется несколько раз. Эти белые «обручи», чередующиеся с другими узорами создают особый стиль мужских тахя. Орнамент - геометрический, растительный - отличается у разных туркм. народов по композиции и расцветке. Подробнее см.: Маметджанова. 2003.
ТЕЛПЕК - конусообразная баранья папаха, меховая баранья шапка. Для тельпека употребляют шкурки четырех-пятимесячных ягнят, содержащихся в спец, условиях, отдельно от др. ягнят. Шкурки засыпают солью с внутренней стороны и сушат ровно сутки в тени летом, а зимой на сушку уходит 4-5 дней. После просушки шкурки, обработанные простоквашей и жидким тестом из ржаной муки, складывают и оставляют на десять дней. К этому времени они, впитав в себя эту смесь, становятся мягики и податливыми. Остатки смеси смывают водой, а шкурки окончательно просушивают. Летом короткошерстый телпек уберегает от палящего солнца, зимой длинношерстый телпек - от холодных ветров. В старину телпек туркменов теке, сарыков, серахских салоров был чуть ниже и несколько сужался к макушке. В нач. XX в. вошли в моду очень высокие телпеки цилиндрической формы или даже слегка
расширяющиеся кверху. Шьют телпек обычно из черного длинно-ворсового меха каракульской породы овец. Молодежь предпочитает носить белые телпеки. Телпеки ташаузских туркменов почти на одну треть ниже телпеков туркменов теке и эрсари, но в то же время шире в верхней части. Она во многом схожа с приплюснутой каракалпакской шапкой. Праздничным телпеком считается головной убор из шерсти белых ягнят,. Белую папаху «Силкмен телпек» полагалось носить старцам. С телпеком связан фольклор туркменов. Телпек билен урында, йыкылмыса -  боляр, шутили туркмены в прошлом, определяя физическую зрелость девочки для замужества. Букв.: Кинь в девочку телпек, не упадет, значит подходит, поврослела для замужества. Ср.: телпек у киргизов - шапка мехом внутрь. Кармышева Б. 2009. С. 278. См. также: Маметджанова. 2003.
ТЕЛПЕК, БОРИК, ЧОВРЕ, ЧУЛАКЧИН - головной убор; занимает первое место в комплекте мужской одежды туркменов. Конусообразная меховая баранья папаха. В старину телпек туркменов теке, сарыков, серахских салыров был чуть ниже и несколько сужался к макушке (колпачной “скифской” формы). Шьют телпек обычно из черного длинно-ворсового меха каракульской породы овец. Подкладка шилась из шерсти козленка или войлока. Для тельпека употребляли шкурки четырех-пятимесячных ягнят, с длинным руном и завитками на концах. Такие ягнята содержались особо - для сохранения чистоты шерсти. Каракуль для телпеков для всей страны поставляли из Северного Туркменистана. Шкурки засыпали солью с внутренней стороны и сушили ровно сутки в тени летом, а зимой на сушку уходит 4-5 дней. После просушки шкурки, обработанные простоквашей и жидким тестом из ржаной муки, складывают и оставляют на десять дней. К этому времени они, впитав в себя эту смесь, становятся мягкими и податливыми. Остатки смеси смывают водой, а шкурки окончательно просушивают. В нач. XX в. вошли в моду очень высокие телпеки цилиндрической формы или слегка расширяющиеся кверху. Молодежь предпочитала носить белые телпеки. Телпеки ташаузских туркменов почти на одну треть ниже телпеков туркменов теке и эрсари, но шире в верхней части. Они во многом схожи с приплюснутой каракалпакской шапкой. Праздничным телпеком считается головной убор из шерсти белых ягнят. Белую папаху «силкмен телпек» полагалось носить старцам. Летом короткошерстый телпек уберегает от палящего солнца, зимой длинношерстый телпек - от холодных ветров. Шерсть является плохим проводником тепла, в то время как наружные части ворсинок нагреваются до 70 градусов С, нижние части сохраняют температуру чуть ли не вдвое ниже. См. также: Морозова А.С. 1989. С. 53; Бабаев А.Г., Фрейкин З.Г. 1980. С. 131; Маметджанова М..2003. См. Папаг.
ТЕЛПЕК ТИКМЕК - шапошничество, изготовление мужских головных уборов из шкуры и меха овцы. Основные инструменты: ножи, нитки, шкуры. Этим занятием занимались исключительно мужчины. Женщины помогали шить внутреннюю часть телпека.
ТЕЛЯВИЧ (игдыры) - матерчатый налобник расшитый узорами и орнаментом на головной убор. Томина Т.Н. 1989.
ТӘЛЕГИН КӨВҮШ - женские туфли из обработанной телячьей кожи на высоком каблуке.
ТОПБЫ - женский высокий головной убор по типу русского кокошника, ранее делали не из картона, а плели из сухих стеблей пшеницы. ТОПБЫ ГЕЙДИРМЕК (cap.) - ритуальная замена на невесте тахьи- голпак на топбы - женский головной убор.
ТОРБА - мешочек, сумка. Сув торба, халы торба, дуз торба, соответственно: для ношения воды, ковровая торба, для хранения соли.
ХАН-БОРЕК (ата). Детская тюбетейка.
ХАСАВА, ХАСАБА (Йом.) - высокий (30 см и выше) женский свадебный головной убор на картонном (старину из стеблей пшеницы), расширяющемся кверху каркасе. Каркас драпирован материей и покрыт накидкой-шалью - пуренжек, халат- дон, украшенные круглыми позолоченными серебряными бляхами на красных шнурках, а с боков свисали большие серебряные бляхи и цепочки с бубенчиками. Звон этих многочисленных украшений подобен гремучей змее. Хасава похожи на русские кокошники, но вдвое и втрое выше, с умеренным расширением кверху. По мнению А.С. Морозовой (1989), в хасабе проявлялись черты древнего ритуального головного убора, связанного с культом богини плодородия. Хасаба украшалась серебром, червонным золотом (у богатых), бисером, бляшками, подвесками, камнями. Носили преимущественно молодые женщины. Хасабу одевали в день свадьбы, затем на период гайтармы* снимали, а после возвращения в дом мужа вновь одевали и носили до рождения первого, а порой и второго ребенка. Затем заменяли хасаву мягкой шапочкой с навернутым на нее платками и шарфами. В первой четверти XX в. хасабу стали носить все молодые и среднего возраста женщины без ограничения на рождение детей. Различные варианты названия этого головного убора у женщин (БОРИК - теке, ТОПБЫ, ТОПБА - cap., БАГМАК - эрс., ЧАНИЕ - НОХ. УРАМАК- сев. ЙОМ., АЛАДАҢЫ - зап., КАРС - хатабы, мукры, ДАСТАР - салыр., геокл., ПЕЧЕК - Лепбап), чаще всего связаны с названиями платков, которые используются для покрытия каркаса, его обвязывания, а также украшений, прикрепляемых к нему. У йомудок высокая хасава в нач. XX в. стала редкостью, ее носили молодухи только по праздникам. На смену высокой хасабе пришел более низкий головной убор, получивший название алым даны (или берук*, как часто него называют туркмены в юго-зап. районов страны), заимствованный у плененных иранок. См. Берук.
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В.Д. Аракин отмечает, что лексема гушак (рус. кушак) представлена только в турецком языке, где имеет сложную смысловую структуру. В.В. Радлов сопоставляет его с чагатайским “кучак” - «охапка», «вязанка»
Гушак, тегбент, зеррин кемер, гайыш кемер - мягкий или кожанный пояс 1,5 - 3,0 м, шириной 50-60 см из специальной овечьей шерсти темных тонов с вышивкой и кистями на концах из нитей основы
Мягкие гушаки носили бедняки, богатые - использовали кожанные пояса с металлическими и серебряными бляшками и пряжками. Богатые йомудки носили массивные серебряные пояса. Морозова А.С. 1989.
На фото: 1956 г. Йомудка из Куняргенча
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Мать и дочь в национальном туркменском костюме. Источник: «Советская этнография» N 2
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Морозова А.С. 1989.
ЧАБЫТ - женский шелковый халат из домотканной материи.
ЧАГА ОР (човд.) - дополнительный разрез на платье для кормления ребенка грудью. Морозова А.С. 1989.
ЧАЛМА - см. Селе.
ЧАРЫК - лапти; основная обувь сельского населения в прошлом. Продолговато-овальный кусок сыромятной кожи верблюда, быка или коровы. С одного конца кусок кожи сшивался через край узким углом, образуя носок. По краям прорезались отверстия для ремешка или шерстяных веревочек, которыми чарык стягивался сборками на ноге. Для сохранения эластичности кожи и удобства при ношении чарыки на ночь закапывали в землю (геоклены). Изготовление чарыков не требовало особого мастерства. С чарыками носили портянки (долак) длиной 1,5-2,0 м. Зажиточные туркмены делали чарыки на заказ из хорошо выделанной темно-коричневой или темно-красной кожи, крашенной тесненым узором. На приподнятом вверх носке выпускались цветные шелковые или кожанные кисточки. В азерб. яз. чарыками из обуви для бедняков, ныне называют нарядную разукрашенную обувь. Морозова А.С. 1989; Овезов Д.М. 1976; Джафарова 3. Б. 1989. С. 25.
ЧӘКМЕН, рус. ЧАКМЕНЬ - длинный, просторный шерстяной халат без подкладки, с длинными, спускающимися ниже запястья узкими рукавами. Его шьют из тонкой ткани, сотканной домашним способом из светло-коричневой верблюжьей шерсти, а иногда из бархата или пулушелковой кустарной, позднее -  фабричной ткани.. Халат-дождевик (одевают поверх других халатов), из светло-коричневой верблюжьей шерсти (дуе чекмен). Также - армячина, шерстяная домотканина простого полотняного плетения, из верблюжьей и овечьей шерсти, козьего пуха и волоса. Для приготовления ткани выбиралась тонкая мягкая шерсть с горба и шеи верблюда. Из ткани чэкмен изготавливались также дастарханы (скатерти), мужские рубашки, штаны. Томина Т.Н. 1989. Чэкмен, дон, гейим, ектай, чабыт, чырпы, курте - типы халатов. См. Поссун
ЧЕК-ЯКА - рубашка с косым воротом, популярная среди молодежи (газак-яка - Йом., эз-яка - тек.). С вышивкой по вороту (чуйже). Косой ворот чаще всего делается на шелковых и хлопчатобумажных праздничных рубашках.
ЧЕПЕК - у туркменов ата простейший вид обуви, защищающий ноги от колючек и т.п. в летнее время. Делался из любой кожи. Обувь бедняков. Подошва из куска толстой кожи, которая держалась на ноге с помощью петель из шерстяных шнурков, куда продевались пальцы ног, а концы шнурков завязывались вокруг щиколотки. Морозова А.С. 1989.
ЧӨВРЕ - шапка у эрсаринцев (букв, “вывернутая”), низкая с куполообразной макушкой (депелик), с большим овально-круглым околышем (гыркын). Морозова А.С. 1989.
ЧӨКОЙ, ЧОКАЙ - мужская обувь; чувяки.
ЧҮҢҖЕ-БУРУН - «цыплячий клюв» - вид вышивки на штанах мужчин понизу (cap., огурдж.).
ЧЫЗЫМ - пояс пастухов, сделанный из лучших сортов верблюжьей шерсти.
ЧЫРПЫ, ДОН, ЕКТАЙ - типы халатов, верхней одежды. Халаты обычно носят нараспашку. В холодную погоду и во время поездок, или когда один халат одет на другой, подпоясываются кушаком (гушак). Зажиточные туркмены в прошлом носили кожаные пояса, украшенные серебряными фигурками.
ШАЙЛИ ГЕЙИМ - разновидность халата.
ШӨВКЕЛЕ - свадебный головной убор невесты и праздничный убор молодухи.
ШЫПЫРМА - невысокая шапка чуть расширяющаяся кверху. Верх делался из ткани, на который часто вышивался крест.
ЭЛЛИК - перчатки, варежки.
ЯГЛЫК, ЧАРГАТ - большие головные платки, которыми покрывалась голова и плечи женщины. Первоначально ношение таких платков получило распространение среди туркменок в конце XIX в. в Западном Туркменистане. До этого все туркменки носили хасава*. Чаргаг был заимствован туркменками из Ирана, где женщины надевают большой платок с аналогичным названием. Аннаклычев Ш. 1969. С. 282. Лексема ЯГЛЫК зафиксирована и у туркменов-ата в значении «фабричные цветные платья». Васильева Г.П. 1948.Дневник 1.
ЯЛКАН - летняя обувь из подошвы и нескольких ремешков.
ЯҢЛЫ-КӨЙНЕК - женская рубашка.
ЯПЫҖА (зап. йом.) - епанча, накидка, бурка из кошмы для чабанов в виде большого круга с разрезом спереди и круглым вырезом для головы. Края обшивались красной тесьмой; женское головное покрывало. Морозова А.С. 1989.
ЯШИЛ КЕТЕНИ - шелковая ткань зеленого цвета.
ЯШМАК (теке, геоклен, йом.), ЭСГИ, ЛЕЧЕК (саят., сакар и др. на Лебапе), ДАСТАР (сарыки, салыры, эрсари, ходжа) - конец головного платка, кот. женщина-туркменка прикрывает, в отличие от пуренжека, не лицо, а только рот при встрече с мужчиной. Накидка-шаль на головной убор, концы кот. прикрывают нижнюю часть лица замужней женщины. Яшмак в
прошлом предохранял женщину от инфекционных заболеваний. Специальная лицевая занавеска в составе головного убора, закрывающая нижнюю часть лица замужней женщины. Традиция связана с обрядом избегания молодухи родственников мужа по отцовской линии. Конец платка головного убора, которым женщина-туркменка прикрывает, в отличие от пуренжека, не лицо, а рот при встрече с мужчиной. Накидка-шаль на головной убор, концы которой прикрывают нижнюю часть лица замужней женщины. У чоудорок-старух Саятского и Ходжамбасского районов на Лебапе яшмак состоял их куска белой ткани или марли (хаса), который пропускался под подбородком и завязывался узлом наверху. Используемый материал - шелковые и полушелковые ткани красного цвета у молодух, у женщин среднего возраста - желтого цвета, у старух - белого. Томина Т.Н. 1989.
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АДАМЛЫК - антропоморфные серьги с утерявшим первоначальный смысл изображением человека.
АИЛЬЧА - женское нашейное украшение
АЙЛЫ ХАЛКА - небольшие золотые серьги кольцевой формы (йомуды). Круглые серьги с изображением внутри полумесяца и звезд. (Джикиев А. Туркмены ...,1961).
АК УЗУН - кольцо серебряное без камня.
АКЛЫ БИЛЕЗИК - серебряные (непозолоченные) браслеты.
АЛА'ЙУП, АЛА'БАГ - широкая лента через плечо, висевшая обычно на правом боку с нашитыми на нее в несколько рядов серебряными монетами, деталями украшений, небольшими тумарами* и т.д. (йомуды).
АПБАСЫ - серебряные круглые бляшки на платье, от груди до пояса.
АРАБЕ'К - носовая золотая серьга, кот. носили в правой ноздре замужние женщины.
АСЫ'К - дарится невесте матерью жениха во время свадьбы и передается по наследству. Носится на спине между кос. Нередко сопровождается подвесками гоза, в виде схематизированных фигур двух быков, соединенных торсами.
АЧАР'БАГ- прямоугольная серебряная пластина, богато украшенная камнями и приштампованными золотыми бляшками. Подвешивалась на груди, на тесьме (сев. йом.).
БЕЗБЕНТ, БОЗБЕНТ - серебряная коробочка, с орнаментом, серебро с позолотой, смальта и орнамент, инкрустированная в центре сердоликом. Парное украшение на плечи детей и женщин. Это украшение имеет сходство с северокавказскими украшениями древних аланов VI-VIII вв.
БИЛЕЗИ'К - браслет, кольцо; парные женские браслеты из дутого серебра. Билезик наряду с кольцами и перстнями носили чаще всего на обеих руках, преимущественно женщины среднего и пожилого возраста. См. илл. Ср.: у киргизов - брелик. Кармышева Б. 2009. С. 272.
БОЮНЧА - шейное украшение из бисера среди лебапских туркменок. См. Буков.
[bookmark: bookmark431][bookmark: bookmark432]БУКОВ (йом.), БУКАВ - женское серебряное украшение на шее с подвесками на груди. Иное название -	буков боюн товук (тек.), кызыллы или кумиш товук (марыйские теке., эски и др.). Нередко -	женское украшение на шее с подвесками на груди. Кипчакская форма «богмак» (шейное украшение, веревочные путы). У туркменов это слово известно со времен огузов. См. илл.
БУРМА (текинское), ШИХИЛЬ (йомудское), ИШГИЛЬ (сарыкское) - ножные серебряные или медные браслеты на одну или две щиколотки ребанка с бубенцами. Носились от 1,5 до 4-летнего возраста в семьях где часто умирали дети. БУРМА - ножные серебряные и медные браслеты на одну или две щиколотки ребенка (бурма - текинское, шихиль - у йомудов, ишгиль - у сарыков), часто с бубенчиками. Их носили дети от 1,5 до 4-х летнего возраста в семьях, где часто умирали дети.
БУРУН ХАЛКА - носовая золотая серьга, которую носили в правой ноздре девушки и замужние женщины. Также: “ысырга”,”арабек”, “зверек”. В середине кольца прикреплялась тонкая круглая золотая пластинка, покрытая вихреобразным штамповым узором, иногда с маленькой бирюзой или коралловой вставкой. Диаметр серьги не превышал обычно 2-3 см. Такого типа серьги были наиболее широко распространены у туркменов. Но, видимо, отмечала ГП. Васильева, бывали серьги больших размеров, о которых один из ее информаторов сказал, что они были подобны чуреку (“ысырга черек ялы”). На Амударье женщина должна была носить носовую серьгу до 30 лет, хотя чаще всего женщины носили такие лет до 40 лет, т. е. до достижения возраста бабушки и перехода в следующую возрастную группу. У салыров девушка украшала себя носовой серьгой, когда приходило время готовить ее к замужеству, лет с 12-13, и не снимала его после выхода замуж до 40 лет. Богатые агарские женщины в торжественных случаях надевали по две серьги - по одной в каждое крыло носа. Носовые серьги были широко распространенные среди хорезмских и мангышлакских туркменов човдур, игдыр, лебапских чандыр, агар, арабачи, эрсари, салыров Серахса, а среди у узбеков, таджиков, арабов и цыган Мавераннахра, народов Афганистана, североамериканских индейцев и др.
БУРУНЧОП; БУРУНХАЛ (салыры Серахс) - украшение, носимое в носу в виде маленького золотого
стерженька. См. илл.
ГАЗАЛЛЫ БИЛЕЗИК - позолоченные серебряные браслеты.
ГАПРАЗ - женское украшение - бляшки на халате.
ГАРГАЛЫК - бисерное нашейное украшение у женщин Приамударьинских районов, кот. позднее носить марыйские туркменки.
ГАШ - камень, чаще - сердолик, оправленный в серебро (йомуды). ГАШЛЫ ЙҮЗҮК - типы женских колец.
ГОЗА - подвески, схематизированные фигуры двух быков, соединенных торсами. По форме напоминает фигурки античных богинь, найденных при раскопках в Южном Туркменистане.
ГӨНҖҮК - женское серебряное украшение с подвесками (пришивается на платье спереди); также - название орнамента кошмы. ГӨНҖҮК- ТУМАР - амулетница - женское украшение нередко ромбовидной формы или с ромбовидными узорами, магический символ плодовитости. Форма и место ношения его на животе как бы увеличивали силу воздействия на женский организм. У древних славян ромбический (или ромботочечный) узор был тесно связан со свадебной обрядностью и магией плодородия. В глиняных статуэтках, изображавших женщину у славян, ромб помещался точно на животе, именно так, как носили ромбовидный гонджик туркменки.
ГУБПА - куполообразная бляшка на девичьей тюбетейке, с монетами и ромбовидными подвесками. Имеет сходство с аналог, украшением у башкиров.
ГУЛ’ЯКА - (букв, «цветок ворота») - круглая серебряная брошь, скреплявшая ворот платья у шеи. См. илл.
ГУЛАК ХАЛКА - массивные круглые серьги. Надевали на второй или третий день после свадьбы. Чтобы не разорвать мочки уха, поддерживались треугольной серебряной фигуркой на цепочке, прикрепленной на головном уборе (хасава)* крючком.
ГУЛЛАКЧИН - у куняургенчских йомудов шапочка для ребенка, также для женщин, закрывавшая уши. Васильева Г.П. 1949. Дневник 1 (2). Гулакчын, гуллокжун - чехол на теплую шапочку с наушниками (игдыры, конец XIX в.). Томина Т.Н. 1989.
ГУРБАГА (лягушка) и ЧУРБАКА (черепаха) - формы- символы догдана*.
ГУРСАКЧА - нагрудное женское серебряное украшение; нагрудное конское серебряное украшение.
ГЫЗЫЛЛЫ ГАМЫШ ТОВУК - вид украшения буков у
марыйских теке, туркменов-эски и др.
ГЫҢАҖУҖЫ - серебряный крючок, служащий для украшения и прикрепления конца платка к головному убору.
ДӨРТГОШМА - четырехрядный билезик*.
ДАГДАН - замысловатый вид женского серебряного украшения, носимого на груди на тесьме или прикалываемого на грудь девушкам, женщинам, а детям на спину. Считается оберегом. Сходство с египетским жуком скоробеем - талисманом деторождения. Иногда конфигурация лягушки (гурбага) -  атрибут Анахиты - богини плодородия.
ДОГА - треугольный амулет.
ДЫЗЛЫК - кусок ткани с бахромой и ожерельем из бубенцов, привязываемый во время свадьбы над коленом верблюда; наколенник.
ЕҢСЕЛИК - наспинное украшение. ЕҢСЕ - затылок (салыр).
ҖУМАЛАКТУЙМЕ - украшение в виде колокольчиков- пуговиц-бубенчиков.
ЗЕНАНА ГЕЙИМ, ЗЕНАН ГЕЙИМИ - женский халат с рукавами до локтя (йомуды зап.).
ЗЕРГЕР. Ювелир.
ИДЕЛДЫ - красный треугольник из сукна, на котором укрепляли тумар, деревянный дагдан, серебряную дога и др. обереги и монеты.
ИЛЬДИРГЫЧ - название украшения для женского головного убора в виде серебряных пластинок. Сложносоставная цепочка из элементов разной конфигурации. См. Эгме. Горожанкина Е.М. 1997.
КЕСЛИК, ГЕЗЛИК - нож (от глагола кесмек - резать), как украшение одежды мужчины у туркменов вплоть до советского времени, после чего ношение ручной выделки туркменского ножа стало запрещено статьей УК "за ношение холодного оружия”. См. Эсенов Р. 2013 (рукопись).
КӨКЕНЛИ Y3YK, ГАШЛЫ ЧАТЫК Y3YK - гарнитуры перстней на обе руки, соединенные между собой цепочками.
ЛАЛ. Драгоценный камень красного цвета; рубин. В поэзии - синоним губ красавицы. Махтумкули, 2008. С. 339.
МАҢЛАЙ - лоб; чело; лобовой. МАҢЛАЙЛЫК - украшение на головной убор.
НАТОБИ - см. Арабек.
ОК-ЯБ - серебряное украшение в форме лука для мальчиков, носилось на спине.
ПИРУЗА - бирюза. Камень, используемый в женских украшениях (реже, чем сердолик, см. Хакык); более характерен для йомудов и геокленов, связанных с Йраном. Широко применялся в
средневековом Мерве («Памятники Туркменистана», 2 (10). 1970. С. 12).
РАГЫТ, ОК, ИЛИК - серебряные украшения на рукава халата, мелкие прямоугольные или с округленными краями пластинки 2-2,5 см. длиной и до 1 см шириной, с выпуклым рисунком. Образовывали древовидный узор, основной ствол которого начинался от плеча и спускался в направлении пальцев руки.
РУППЕ. Рубли царской чеканки. Использовался в качестве украшения в виде подвесок на платье у женщин наряду с серебряным иранским краном.
САТЫРА - бляшки и подвески; прикреплялись к ажурному куполу. См. Гупба*.
САЧБАГ - черный шелковый шнурок для вплетывания в косы (РТС-1968). САЧБАГЫ - накосные украшения крупной формы, укрепленные на шнурах и вплетенные в косы; на конце каждой косы подвешивалось куполообразное серебряное изделие - сач увджи. Длина сач увджи с подвесками равна 20 см, а общая длина сач багы (вместе с с сач увджи) достигала половины роста женщины.
САЧ ГОЗА, ЧЫКДЖА (геокл.). См. Асык
САЧЫК - две небольшие сердцевидные подвески, вплетенные в косы женщины.
СЕЛЬСИНЕ, СИНСЕЛЕК, СҮМСҮЛЕ, СЕНСУЛЕ, СИНСИЛЕ - многорядная лента, серебряное налобное украшение из одного-двух рядов пластинок, соединенных между собой цепочками и множеством подвесок, спускавшихся почти до бровей (марыйские теке). То же, что и ильдиргич (ильгич*). У азерб. от туркменов - СИЛСИЛЕ -  подвески к женскому головному убору (топбы). Горожанкина Е.М. 1997.
ТЕҢЕЧИР - крючковые серьги, в основе которых лежал треугольник, имеющий по нижнему краю длинные подвески, спускающиеся на плечи к косам, опущенным на спину женщины. К косам привешивались подвески (сачлык), чаще всего состоявшие из серебряных круглых или продолговатых фигур, укрепленных на черной косоплетке.
ТОММАРЧАКЛЫ ХАЛГА - большие по размеру серьги; выпуклая серьга. (Джикиев А. Туркмены юговосточного.., 1961).
ТУМАР (араб.) - молитва, написанная на бумаге, которой предназначалась роль оберега (Фахретдинова Д.А.1988. С. 141). Калька с тюркского названия амулета битиг (бичиг, бичик, что означало «надпись», «письмо». Это слово встречается еще в орхоно-енисейских надписях (слово «битик биттим» - «писал писание») (Дмитриев Н. 1958. С. 42). Самая распространенная форма тумара - полый горизонтально расположенный цилиндр с напаянной треугольной пластинкой и подвесками в нижней части. Тумары возникли как подражание трубчатым костям птиц и животных, в которых древние люди хранили иглы и служили, соответственно, игольницами. Сама игла выполняла роль оберега как и многие бытовые колющие и режущие вещи (стрелы, ножи, гребень, серп). В русском фольклоре образ Кащея бессмертного и тайна бессмертия заключалась в игле, хранившемся в яйце (тумаре). Само слово Кащей этимологически связано со словом «коч», «кочевать», те. с кочевниками- тюрками, совершавшими набеги на славян (Гюль Э. 2008. С. 203). В последующем, тумар - ювелирное изделие декоративно-сакрального значения. Серебряный, реже золотой футлярчик, в который вкладывался талисман (амулет), оберегающий от сглаза, болезней, бесплодия и нечистой силы. Тумары широко распространены среди всех народов Центральной Азии, обнаружены среди находок древней Руси, в Прибалтике, Норвегии. Туркменские и каракалпакские тумары выделяются среди остальных свой монолитностью, массивными замкнутыми формами. Традиция ношения крупных тумаров исчезает в 1930-х гг. Гюль Э. 2008. С. 203.
ХАПАВАНД - женское украшение - биссерная нагрудная сетка. Заимствовано у узбечек и таджичек.
ХЕЙКЕЛЬ - украшенная серебром прямоугольная кожаная сумка. И.Н. Глушков справедливо считал йомудский хейкель по форме и по назначению аналогичным русской капторге, находимой в кладах монгольской эпохи. См. илл.
ЧАНГЕ, ЧАНИЕ (нох.) - мелкие плоские бляшки вокруг основного серебряного украшения на женском головном уборе.
ЧАННА (йом.) - ромбовидные женские украшения, служащие застежками на полах халата у пояса. Сам по себе узор ромба символизирует женское начало в природе.
ЧАПРАЗ ЧАННА; ЧАПРЫЗ; РАГЫТ ОК - нашитые на черной материи в несколько рядов (2-3) круглые бляшки, оканчивающиеся внизу застежкой в виде ромба с подвесками по низу и несколькими сердоликовыми глазками (теке). Множество мелких бляшек разной формы и величины, покрывающие полы женского халата, боковые разрезы, подол (йом.). Иногда вместе с чапраз-чание или вместо них использовались серебрянные монеты от 50 до 100 и боле штук (иранские краны, царские рубли, советские монеты из светлого металла).
ЧЕКЕЛИК - длинные спускающиеся от ушей на грудь и от затылка на спину подвески, состоящие из отдельных фигурок, соединенных между собой цепочками.
ШЕЛПЕ - подвески, напоминающие рачков-щитней. ШЕЛЬПИЛИ ГУЛЬЯКА - брошь с подвесками.
ЫСЫРГА - носовая золотая серьга, которую носили в правой ноздре замужние женщины. См. илл. ЭВЕРЕК - носовая золотая серьга, которую носили в правой ноздре замужние женщины. См. илл.
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Брошь-шельпели-гульяка. Позолота, приштампованные золотые бляшки (у западных иомудов-джафарбайцев) или легкие выемки по окружности бляхи, а также узорные прорези на самом изделии, создают узор лепестков, благодаря чему брошь напоминает цветок. Украшение скрепляло ворот платья у шеи. Среди марыйских теке получила распространение лишь в конце 1930-х гг. Имеет сходство с украшениями северокавказских аланов VI-VIII вв. Размеры гульяка варьируют от 6-7 до 1518 см в диаметре. Очень большие гульяка, неудобные для ношения, стали делать в Мервском и Ахальском оазисах в послевоенные годы для молодых женщин, только что вышедших замуж. В таких украшениях, для уменьшения тяжести, узор наносили прорезью. Данные, собранные японскими исследователями, опровергают мнение о том, что крупные по размерам броши - гульяка якобы распространились среди других туркменских народов от туркменов-теке. На самом деле, наиболее крупными в диаметре были гульяка туркменов-йомудов. В конце XIX века гул:яка бытовала лишь среди западных и, вероятно, северных туркменов-йомудов и была неизвестна др. туркменским народам. В конце XIX - нач. XX вв. украшение стали делать геокленские мастера, от которых ее привозили в ближайшие текинские оазисы. Основные центры производства гуляка и др. ювелирных изделий йомутов находились в Иране. Прежде гул'яка у йомудов приобретали девочке 8-10 лет, когда она, в глазах родителей, достигала половой зрелости. Гуляка с середины XX в. является общетуркменским украшением. Носят его и узбечки Туркменистана. Украшение брошь гульяка связывается исследователями с культом Солнца, поклонение которому уходит корнями еще в эпоху энеолита и бронзы (V- IV тыс. д.н.э.). О культе Солнца у массагетов сообщали Геродот и Страбо. Гул’яка у туркменов имеет некоторые элементы сходста с аналогичным украшением у южных киргизов.
Билез'ик (тюрк.) - “кольцо для запястья”. Билек - “запястье”, “кисть руки”, “часть руки от плеча до кисти”. Узук - “кольцо” (Севортян Э.В. 1978. С. 144). Парные женские браслеты из дутого серебра. Билезик, наряду с кольцами и перстнями, носили на обеих руках, преимущественно женщины среднего и пожилого возраста. Только у эрсари, чоудоров, эски и некоторых других браслеты носили девушки. У туркменов- эрсари родители приобретали браслеты для дочери перед выходом замуж и надевали их в доме матери в день свадьбы. У туркменов-эличей считалось предосудительным выдать замуж дочь без браслетов, поэтому их приобретали заранее. У туркменов-човдуров браслеты носили 12-15 летние девушки, уже считавшиеся невестами.
Крупные многорядные браслеты от запястья до локтя были распространены среди туркменов теке, йомудов, сарыков, геоклен. Многие туркменские народы, даже такие как эрсари, в последнее столетие стали переходить к ношению браслетов крупной формы, сохранившейся среди теке. Билезики встречаются повсеместно, их трудно связать с какой-либо определенной этнической группой туркменов. Плоские билезики бытуют, в основном, среди туркменок Лебапа
Газалы билезик - позолоченные серебряные браслеты
Аклы билезик - серебряные (не позолоченные) браслеты
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Многорядный браслет «билез'ик».
Музей краеведения г. Ашхабада, инв. N 4905.
Фото Г.А. Аргиропуло. 1969 Фотоархив ИЭА РАН Крупные многорядные браслеты от запястья до локтя были распространены среди туркмен теке, йомудов, сарыков, геокленов.
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ЭГМЕ (теке) - серебряное изделие в виде согнутой полукругом (по форме лба) трапеции с прорезным и резным орнаментом, со вставками из сердолика. Показатель состоятельности семьи. К 20 гг. XX в. это украшение почти полностью вытеснило все другие украшения (имлдыргыч, аданданы). на головном уборе. Прикрепляется к головному убору (берук*). Наиболее тяжелые, дорогие, широкие эгме достигали 40-50 см и назывались оникисиме эгме (12-рядные эгме). , Их носили молодые женщины из зажиточных семей. Эгме не характерно для тедженских теке. По З.Б. Мухамедовой - от Душака до Байрамали (Мухамедова З.Б. 1973. 194). У сарыков Иолотани - манлайса (Васильева Г.П. 1979. С. 188).
ЮЗА - бубенчики-погремушки из серебра, украшавшие детскую одежду. Др. название - думе.
ЯПРАК, АППАСЫ - множество (до 60 штук) плоских серебряных бляшек с ушками, звенящих при движении (теке); женское серебряное украшение в форме листа.
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YTME. Печение под золой конечностей животного или мяса пернатой дичи.
АҖУ-ҖЕ - пищевое растение, листья и стебли которого обладают с острым жгучим вкусом. Употребляется в сыром виде и как приправа к салатам. Население Джебела и Репетека собирает это растение в марте-апреле и подобно луку поедает его вместе с лепешками или овечьим сыром, а также как салат к мясным блюдам, взамен хрена или кресса. В пищу идут как листья, так и целые молодые растения. Андросов Н.В. 1942. С. 37-54.
АЗЫК (перс.) - еда, пища, корм. Сафарова. 1984.
АК СОВЛАК (чоуд.), ЧЕЛПЕК (тек., сал., cap., эрс., ол., емр., ата) - тонкораскатанные до прозрачнности лепешки, приготовленные в казане*, смазанном маслом. Йом. - екмек или эпмек. Челпек пекли к свадьбе и другим семейным торжествам. Молодые девушки и женщины приходят в дом жениха со своими скалками и дощечками (гапак) помочь в приготовлении челпек. Они раскатывают из теста тончайшие лепешки, две пожилые женщины пекут их. В первый день пекут челпек на сачак* для отправки в дом родителей невесты со свадебным поездом. Этот день называют «ялан челпек» (ненастоящий, ложный день выпечки челпек). А на второй день его пекут обычно для угощения гостей и односельчан, и называется он «чын челпек» (настоящий челпек). В этот день всех, кто приходит в дом с поздравлениями, угощают челпек. Текинцы Мерва и Теджена пекли челпек также по случаю возвращения невестки через определенное время после свадьбы в отцовский дом (гелин гайтарма) и обратно в дом мужа (гыз гайтарма). Туркмены-нохурлы готовили челпек не на свадьбу, а по случаю религиозного праздника мерет байрамы. Мехинли и алиили, а также нохуры на свадьбу пекли не челпек, а лепешки гатлама*.
БАЛЫК ГОВУРДАКА, ГАПЛАМА’, ЧӨМЕ, БАЛЫК БӨРЕ’К - рыбные блюда туркменов. БАЛЫКЛЫ АХАНАЛЫ’ АШ - рисовая каша с рыбой. БАЛЫК- ШАРА - шашлык из рыбы.
БӘЛӘШ (абд.)- пельмени, обжаренные в масле.
БЕЛКЕ, ГУЛАШ, ГАЙЫШ - туркм. блюдо: готовое раскатанное и нарезанное большими прямоугольными кусками тесто, сваренное в пустой воде, выбирается оттуда и заправляется кисломолочными продуктами или маслом. См. Курдук.
БИЧАК - четырехугольные пирожки с мясом (чардж. туркмены).
БИШЕН ӘТ - вареное мясо.
БОГУРСАК (човдоры), БАУРСАК, (мангышлакские туркмены, киргизы) - обжаренные в кипящем масле ромбовидные и прямоугольные кусочки пресного теста. Аналог пишме, одного из наиболее древних хлебных изделий у тюрк. Богурсак-хан помял тесто в руках и бросил в котел. С того времени это блюдо называется его именем. У теке Ахала, в Йомудистане употребляли на празднествах. У салоров, абдалов, эрсари - на поминках (подобно казахам и ногайцам). Туркменский писатель Р. Эсенов сравнивает баурсаки с пышками подобными пишме, в отличие от них - фигуристые, замешанные на молоке или сметане, чуть подслащенные. См. Эсенов Р. 2013 (рукопись).
БУВРЧ - перец. Татар. - борыч, узб. - мурч, индоевроп. - борос, санск. - marica (Сафарова. 1984).
БӨРЕК - первоначально - пирожок, пирог. Туркм. «пельмени». Обычно с рубленым мясом, иногда с яйцами, лебедой (селме), портулаком, молодыми побегами клевера, шпинатом (ысманак).
БУЛАМОК, БУЗЛАМАК, ОВМАЧ - болтушка из муки; употреблялась с накрошенным туркм. хлебом и маслом. Упомянуто в словаре М. Кашгарского. Хелей буламак - болтушка для роженицы - блюдо скотоводов туркменов-теке, которое готовили для женщины в первый день после родов. Такая болтушка на муке готовилась на топленом масле или курдючном жире. Считалось полезным для восстановления сил после родов и грудного молока.
БҮРҮНЧ - рис (иран. термин, распространен на Лебапе).
ГАВУН - дыня. Отсюда русс. - ковун - арбуз.
ГАЗАН -чугуный котел для приготовления пищи.
ГАЙНАТМА - вареное мясо. Отвар использовали в виде бульона, в который крошили туркм. хлеб (чорба нан). Излюбленное блюдо туркменов-сарыков.
ГАЙНУ’Ш (сарык.), ТҮҢЧЕ, ТАҢКА (тек.) - металлический сосуд в виде большого чайника из меди или чугуна для кипячения воды в оджаге*, в костре.
ГАНЛ ЫҖА ЧОРБА - бульон с кровью свежеразделанного животного.
ГАПЛАП БОЛАНДА - праздничное угощение по случаю возведения крыши дома на сваях.
ГАРА-КҮНДҮК - чугунный сосуд для кипячения воды в костре (оджаге), для приготовления воды для чая.
ГАРПЫЗ - арбуз (от тадж. и перс. - тарбыз).
ГАРЫН (теке) - бараний желудок, натертый солью и специями, очень плотно, чтобы не осталось воздуха, набивают мелко нарезанными кусочками мяса и сала. Затем желудок зашивают и зарывают в раскаленный песок на день, а вечером привязывают на высокий шест до тех пор, пока желудок не засыхает. Тогда мясо в нем приобретает особый приятный вкус, и длительный срок не подвергается порче.
ГАТЛАКЛЫ - лепешки из сдобного теста.
ГАТЛАМА (кирг. - каттама, узб. - катлама) - слоенные тонкие лепешки из пресного теста, приготовленные в кипящем масле (аналог, поссук и чапады). Готовое блюдо посыпают сахаром. Также у узбеков - лепешки из тонко нарезанного слоями теста с прослойкой масла. См. Икрамова Н.М. Узбекская кулинарная лексика. Автореф. дисс.ю на соиск. уч. ст. к. филол. н. Ташкент, 1983. Туркменский писатель Р. Эсенов сравнивает гатлама у туркменов с тортом “наполеон” и добавляет, что мангылшалкские туркмены тесто для этого замешивали на молоке и жире из курдючного сала. См. Эсенов Р., 2013 (рукопись).
ГАТЫКЛЫ АШ; АЙ’ЙУВРИК, АК’ЙУВРИК - блюда из вареного цельного риса; похлебки на воде, заправленные кисломолочными продуктами.
ГЕЛИНАЛДЖЫ ЧӨРБА’ - блюдо мургабских теке. Готовится в день выхода девушки замуж. Мясной суп с крошеной пресной лепешкой. Отличался от дограма* тем, что лепешки крошили крупными кусками, напоминающими листья (япрак). Заливали специально немного пересоленным бульоном, чтобы участники свадебного поезда, увозящие невесту, не могли есть с удовольствием, что носило шуточный оттенок недоброжелательности: «Сизе шу-да кёп» («Вам, мол, и этого много»). Гелналджы чорба подается по прибытии свадебного поезда, причем сначала гостям, а затем остальным участникам свадебного торжества. Аналогичное блюдо - япраклама - известно туркменам Лебапа из лепешек яглы пертир. У северных йомудов это блюдо называется ишгене.
ГЕММЕ (тек., йом. зап., эрс.) - запекание в яме под горячей золой туши мелкого скота, разделанной и заправленной в снятую чулком шкуру.
ГЕММЕ КӘДЫ (тек. мар.) - мясо или дичь, заправленные в очищенную от мякоти тыкву.
ГОВКА - хорошо ощипанная и опаленная шкура только что убитой овцы (употребляется в пищу).
ГОВУРГА’ - обжаренная пшеница (тюрко-кыпчак. - говут).
ГОВУРЛА’Н ӘТ - жареное мясо. ГОВУРМА' - мясо с салом, зажаренное кусками, или залитое топленым жиром. Хранилось в овечьем желудке или глиняном кувшине.
ГӨРУМ ГАЛАНДА - праздничное угощение по случаю возведения на сваи основы дома в Прикаспии.
ГУДАЛЫК ДӨШ - грудина, грудинка, кот. при убое барана отправляется свату.
ГУРТ, КУРТ - вид сыра; сухой молочный продукт в виде небольших шариков; высушенное сузме, закатанное в комочки или шарики. У кыргызов -  курут.
ГУТАП (перс.) - пирожки полукруглой формы с рубленым мясом. В качестве начинки используют не только рубленое мясо, но и травы (ысманак, портулак), грибы. Запекают на стенках тамдыра или на противне.
ГЫЗЗЫРМАЧ, ГЫЗЗЫРМА - одинарные или слоеные тонкораскатанные лепешки. Запекают на сухой внутренней стенке горячего котла. Готовое блюдо посыпают сахаром.
ГЫЙМА (эрс.) - мясо, заправленное в желудок забитого животного, запеченное в золе.
ДЕНИК - блюдо из сваренного на воде цельного хлебного зерна (нохур, алиили, ата, часть сарыков и теке).
ДОГРАМА - от слова «крошить», резать». Исключительно туркменское ритуальное блюдо. Готовится как для тожеств, так и для поминок. См. илл. выше по тексту книги.
ДОҢДУРМ’А - вид халвы, приготовленный из жареной пшеницы, смешанной с патокой.
ДҮЗТОРБА - солонка; мешочек для соли.
ЕДИСИ - поминальная трапеза на седьмой день после захоронения.
ЕКҮЙЗЕ - кувшин из обожженной глины, с одной ручкой (гулп) и маленьким горлышком, кувшин с глазурью (сырча).
ЁРГАННА'ГУТАП - пирожки с мясом с добавлением проса (нохур.).
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1974 г. Чарджоуская область Ходжамбасский район, колхоз им. «Победа» (отделение им. Сталина). Огульмурат Ахмедова в традиционном головном уборе, украшенном подвесками сенгиле (синсиле, ильдыргыч).
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Украшение бурунхан - носовая серьга. Колхоз им. К. Маркса Кагановичевский район (позднее Сакарский) Чарджоуской области, 1954 год
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Огульхан Мурадова (с носовой серьгой). Колхоз «Коммунизм», участок им. Коминтерна, 7 бригада, Керкинский р-н. Фото Б.А. Ананьева. Фотоархив ИЭА РАН. 1971 год
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Лебап. Джумагуль Худайкулова (с носовой серьгой). Колхоз «Победа», Ходжамбасский р-н.
12,9 х18,0 см. Фотоархив ИЭА РАН. 1974 год

Специальная группа украшений объединяет народы: игдыр, човдур, салыр, геоклен, а также небольшие народы на Амударье, более тяготеющие к огузо-кыпчакской группе. В ней преобладают менее массивные, часто ажурные, стоящие ближе к украшениям «общесреднеазиатского» типа. Своеобразие украшений этой группы особенно проявляется в серьгах, распространенных очень широко в XI-XII вв. среди народов «кыпчакского круга» (узбеков, киргизов, казахов), а также в женском свадебном головном уборе, налобном женском украшении, бисерных нашейных и нагрудных подвесках, не характерных для женщин «скифской группы». Для туркменов човдуров, игдыров, салыров, приамударьинской группы (включая эрсари) были характерны носовые серьги, широко распространенные также у узбеков, таджиков, арабов и цыган Маверан'нахра.
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Ысырг'а, арабек, арабок- носовая золотая серьга, которую носили в ноздре замужние женщины по праздникам, причем богатые - сразу в двух. Этот вид украшения не был распространен широко и не встречался ни в Мургабском оазисе, ни у марыйских текинцев, ни у сарыков, так же как к западу от них у других туркменов (кроме салыров Серахса). В Хорезмском оазисе его не знали йомуды и близкие к ним по культуре емрели и гарадашлы, човдуры, агары, чандыры, узбеки
Эвере'к - носовая золотая серьга, которую носили в правой ноздре замужние женщины
Бурунчо'п - маленький золотой стерженек, который используют вместо ысыргы, чтобы отверстие на ноздре не зарастало.
Девочка
с украшениями бозбент на плечах.
10,9х5,2. 1956 г. Архив
ИЭА РАН
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На фото внизу: сейрана
· [bookmark: bookmark436]туркменское нагрудное украшение. Народ олам (Восточный Туркменистан, Лебап), середина XIX в. «Чашки»
· [bookmark: bookmark437]37,5 см, брошь - 14,5 см. ( The Turkmen Jewerly. 1992)
В книге-источнике ошибочно указано, что это налобное или головное украшение, вероятно, в связи с тем, что женщины носили одни и те же украшения и как налобные подвески, и как нагрудные.
Очевидно, первоначальное назначение этого украшения как древнего женского доспеха, наряду с прочими женскими украшениями у туркменов, указывающих на участие женщин в ополчении в античную и средневековую эпохи (См. Толстова Л.С. 1979.). Интересно, что данное украшение чрезвычайно редко встречается в каталогах. Во всяком случае, в советских альбомах и буклетах по этой теме таких украшений нет
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Амулетницы - «бозбе'нт» использовались как наплечное украшение защита от врагов и злых духов. Данная иллюстрация (как и ряд других цветных фото украшений туркменов) заимствована нами из редчайшего японского каталога о туркменском ювелирном искусстве. См.: The Turkmen Jewerly.1992
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Налобное украшение эгме туркменов-теке Изделие XVIII-XIX вв. 20 см ( The Turkmen Jewerli.1999. Р. 17)
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Эгме - серебряное изделие в виде согнутой полукругом (по форме лба) трапеции с прорезным и резным орнаментом (марыйские теке). К 20 гг. XX в. это украшение почти полностью вытеснило все другие украшения на головном уборе
[image: ]

[image: ]
[image: ]
1959 год. Учителя. Колхоз «Коммунизм», Калининский район. Г. А. Аргиропуло. 8,5 х 11, 3 см. Фотоархив ИЭА РАН
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1984 год. Туркмены-нохурли. Те, кто в молодости носил светское, к старости, нередко, предпочитали возвратиться к традиционной одежде. Аналогичные феномены свойственны смене состава пищи: от магазинной к традиционной. Фотоархив ИЭА РАН
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Йомутка с серьгами гулак-халка, брошью- гульяка и цепью от хейкеля. Западный Туркменистан. Фото Г.А. Аргиропуло. 11,5 х 17,1 см. 1968 год. Фотоархив ИЭА РАН
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Тумар старинной
старинной работы.
Коллекция
Корпегуль Худайбердиевой. Фото автора
Первопредками современных туркменов были ираноязычные европеоиды -  насельники арало-каспийских степей и оазисов Южной и Северной Туркмении. Т.П. Васильева прослеживает культурную преемственность туркменов от древних ираноязычных групп западной части Средней Азии хуннского и парфяно-кангюйского периодов. Она подчеркивала что древние скифы - подоснова в этногенезе туркменов.
Исследуя женские украшения, Г.П. Васильева выделила особую сарматско-аланскую группу, сходную с украшениями народов Поволжско-Северокавказского региона. Пребывание аланов отмечено на Устюрте в XI в. Обнаружено сходство между йомудскими и северокавказскими украшениями аланов VI-VIII вв. в Осетии и с находками в средневековых могильниках Горной Ингушетии, датируемых XV-XVI веками.

Нагрудные и наплечные серебряные украшения текинцев, йомутов и сарыков гульяка и бозбент не известны соседним туркменам народам, но сходны с золотыми и бронзовым украшениям из могильников VI-VIII вв. в Северной Осетии (Васильева Г.П. 1977. С. 100). Типичные для западных и северных туркменов формы серег и подвесок, опять-таки, не находят аналогий в археологическом и этнографическом материале Средней Азии. Но, на Северном Кавказе, в средневековых склепах горной Ингушетии XV-XVII
вв., найдены височные подвески, очень близкие и по форме, и по размерам к йомутским круглым серьгам гулак-халка (Васильева Г.П. 1979. С. 201). Можно упомянуть также каракалпакские ритуальные браслеты жез- билезик, которые аналогичны аланским браслетам VI-IX вв. из ряда северокавказских катакомбных могильников (Есбергенов X. 1989. С.61). На связь туркменов с античным населением указывают бронзовые и серебряные бляхи и пряжки поясов праздничной одежды, женские головные уборы.
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Девушка в хасаве. Йомудистан. Фотоархив ИЭА РАН
Голова - самая священная часть тела, декорировалась особенно обильно. По поверьям, голова - вместилище души человека. Украшения головного убора выполняют функцию завесы, сокрытия истинного облика того, что представляет особую ценность. На фото по канту хасавы мы видим налобное украшение сунсуль - «цепочка». В ее основе 2-3 цепочки, на которые нанизаны простые штампованные детали, маловыразительные сами по себе, в упорядоченной массе они изящны (Горожанкина Е. 1997)
На фото слева: фрагмент туркменского текинского ковра XVIII века. Использованы мотивы «юрюк», «чемче», «гочак» и др. Размер 98 х 67 см. РЭМ, Санкт-Петербург, № КОВ-204
На фото внизу: подвески с традиционным для туркменов изображением лягушки - гурбага - выполняющей роль оберега, наряду с изображениями черепахи - чурбага
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С кыпчакским кругом туркменов-теке, йомудов, сарыков и ряд малочисленных туркменских народов связывают: нашейное украшение буко'в (йом.), боюн товук (тек.), кызыллы или кумиш товук (марыйские теке, эски и др.).
На фото вверху: «буко'в» (записано «боюн товук»). Основная часть. Снизу к нему крепились подвески. Музей краеведения (Ашхабад), инв. N 2681. Куплено в 1962 году, изготовлено марыйскими мастерами во 2-й пол. XIX в. Владелица Гоммиева Бостан. Фото Г.А. Аргиропуло. 1969 год.
\\
Фото справа: Северный Туркменистан.
11,5 х 7,3. Фото А.М. Жмулюкина. Фотоархив ИЭА РАН
\\
Металлическая пластина «буков», которую можно видеть на шее девочки, одетой в платье традиционного для туркменов красного цвета. В восточных районах Туркменистана громоздкий
буков заменен на бисерную сетку хапава'нд.
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Йомутка.	Юго-западный
Туркменистан. Байрам'бике Хаджиева. Сельсовет Мадау, аул Гурбансеит, Гызылатрекский район.	Г. А.
Аргиропуло. 11,5 х 17,2 см. 1968 год. Фотоархив ИЭА РАН
Голову покрывает традиционный для прибрежных туркменок Западного Туркменистана платок «чашев», который в отличие от остальных накидок не имеет бахромы. Ни у теке, ни у Северных туркменов, ни у большинства остальных туркменских племен таких накидок не было (Джикиев А. 1961. С. 103). В ушах кольцевые серьги «гулак-халка, на груди большая брошь «гульяка», на кистях рук браслеты «билезик, на плечах украшение «бозбент». На груди серебряные монеты - «ак манат» (иранские краны или николаевские рубли. Халат обшит круглыми штампованными серебрянными бляшками - «чапраз»
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Йомудка-карачока, Северный Туркменистан. Видны серьги, на животе - ганджик, тумар и на плече хейкель, на кистях билезик
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Йомутка, байрамшали, рода окуз. «Сестра жены Горамана Баба», Тахтинский район. Г.А. Аргиропуло. 7,1 х 11,4 см. 1962 год. Фотоархив ИЭА РАН >>
\\
Полное отсутствие лицевой монголоидности косвенно указывает на нетуркменское происхождение девушки и возможную ее связь с группой лезгинов, проданных туркменам азербайджанцами и образовавших группу туркменов в составе северных йомудов, о чем пишет Т.П. Васильева в своих полевых дневниках
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Разновидности туркменской броши-гуль’яка
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У туркменов-элеч считалось предосудительным выдать замуж дочь без браслетов, поэтому их приобретали заранее. У чоудоров браслеты носили 12-15 летние девушки, считавшиеся невестами. Авторы XIX в., начиная с А. Вамбери, утверждали, что туркменки имели браслеты и на ногах, однако ни один из наших информаторов этого не помнит, не слышал от родителей и категорически отрицает такую возможность. В музейных коллекциях ножные браслеты нами так же не встречались.
Источник: Рукописные материалы из домашнего архива Источник: Г.П. Васильевой к ее статье «Украшения- обереги у туркмен»
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ЗЫГЫР ЯГ -льняное масло.
ИДЖАН; ЭЙДЖАН - толченная сушеная дыня с семенами кунжута и джугаровой муки (теке мар.).
ИШБИЛ - икра, бекре ишбили - осетровая икра.
ИШЛЕКЛИ - большой круглый мясной пирог, старинное туркм. блюдо, связанное с кочевым бытом. Пирог пекли в очаге юрты, зарывая его в раскаленный песок. В последнее время пекут в тамдыре, помещая пирог между двумя сковородами и зарывая в золу.
ЙЕРМЕ (эрс.); ШЕХЛАТ (эрс., олам.)-мелкорубленные печень, сердце, почки, легкие заворачивали в полоски нутряного сала, заправляли в сетку или кишки и получали вареную колбасу.
КАЙМАК. Сметана, сливки. Кирг. куймак борсак -  оладьи. ГҮЙМАК - лепешки-оладьи. Упомянуты в словаре М. Кашгарского. КУЙМАК. Мучная похлебка. Махтумкули, 2008. С. 339.
КАЙНАТМА-ЧӨРБА - зимнее кушанье из вареного мяса, бульоном и накрошенным чуреком особого приготовления. Узб., рус. - шурпа.
КАК, ГАВУН КАК - сушенная, вяленая дыня.
КЕҖЕ - каша из протертых зерен без мяса, заправленная кисломолочными продуктами.
КӘПГИР - шумовка, половник для приготовления блюда в казане*. Также у киргизов.
КИЧИРИ - густая каша из маша, с добавлением риса, джугары или муки (туркмены Каракалпакии).
КӨҖЕ - каша из пшеничной или джугаровой сечки.
КУМГАН - медный, чаще чугунный сосуд для приготовления чая в костре, а также для омывания рук и лица до и после употребления пищи.
КУЛЬЧЕ - замешанные на молоке маленькие круглые лепешки длительного хранения.
КҮРДҮК, KYPTYK - суп из маленьких четырехугольных кусочков теста в виде лоскутиков, завариваемых в бульоне из шварок сала, маша, фасоли. Готовится исключительно чарджоускими туркменами. Узб. аналог. - майда каиш. Туркменский писатель Р.Эсенов сравнивает это блюдо с казахским бешбармаком (“пять пальцев” - блюдо, которое ели без ложек) с блюдом бельке (белке*) у йомудов тогда, как куртук был характерен для мангышлакских туркменов. Там же писатель отмечает, что мангышлакские туркмены готовили “бешбармак”, заправленный не только мясом, но и красной рыбой. Вероятно, после приготовления супа бульон сливали, а на дастрахан подавали собственно бешбармак. Наваристым бульоном запивали жирное блюдо. См. Эсенов Р.М. 2013 (рукопись).
ЛАГМАН, ЛАГМОН - нетуркм. блюдо. Суп из баранины и лапши, сдобренный специями. Слово кит. происхождения попавшее в тюрк. яз. через уйгурский. См. Мизин О.А. 1981. С. 73-74.
ЛАХСОВА (абд.) - обжаренные в масле лепешки обсыпанные крупинками драже (хаш-хаш*).
ЛОВЛА ЧАЛГЫ - похлебка из фасоли с добавлением кислого молока (чардж. туркмены).
МАНТЫ - нетипично туркменское блюдо. Большие пельмени, часто с фашем из рубленного мяса с луком (баранина, говядина, вкуснее всего -  смесь видов мяса). Лексема манты попала в туркм. яз., как и в другие яз. из кит. яз., через уйгурский яз. См. Икрамова Н.М. 1983. См. Мизин О.А. 1981. С. 73-74.
МАРДАК, ДЕПМЕ - различные по размерам кувшины, глазурованные изнутри для хранения кислого молока, масла, воды.
МАЯЛЫ ЧӨРЕК - лепешки из кислого теста.
МЕКГЕ'ҖӨВЕН - кукуруза. Завезена арабами- паломниками.
МЕСГА ПЕТИР - лепешки из пресного теста со сливочным маслом.
МӘШЕВЕ - похлебка из маша. МӘШПЕТДЕ - похлебка из маша с добавлением жира и моркови (ата, каракалпаки). МӘШБҮРҮНЧ - седеющий (человек).
НОВРУЗ КЁДЖЕ - обрядовая каша из джугары, заправленная кислым молоком. Джугару толкли в деревянной ступке, затем долго варили в воде, после чего заправляли кислым молоком.
НОХУТ, НУТ - горох.
ОҖӨГ - очаг, внутри и вне юрты для приготовления чая и пищи.
ОКОРО, ОКАРА; ЧАНАК - деревяные тарелки; чашки (cap.).
ӨВЕЗ СҮЙТ - вид садака* для сохранения и увеличения верблюжьего стада: раздача по юртам коровьего молока (суйт), в которое клали кусочек древесного угля, потом зажигали два костра и прогоняли между ними стадо (алас этмек).
ПАТРАК - жареная кукуруза.
ПЕТИР - тонкая лепешка из пресного теста. Не хамыр (тесто), не петир (перен.) - ни рыба, ни мясо. Также у кирг. патир, толстые лепешки диаметром 15-20 см лепешки, узб. - петир. Карамышева Б. 2009.
ПИЧЕК (олам.) - пирожки с начинкой из конины. Туркмены-олам - представители немногочисленной части туркменского этноса, употребляющие коннину.
ПИШМЕ (теке) - ромбовидные куски теста,
запеченного в масле. См. богурсак.
ПЛОВ (рус ), ПАЛОУ, ПАЛОВ - чаще всего, праздничное блюдо. В узб. яз. слова “аш” в значении “еда” сузилось до значения “плов”. Напротив, слово “нон” (см. чорек, нан) расширилось до значения “пропитание, достаток”. См. Икрамова Н.М. 1983. ГИРМИШИ'Н ПАЛО’В - плов из вермишели (Ахал 1980-е). У киргизов, традиционно, уйра-палоу - плов из высушенной лапши, если нет риса. Кармышева Б. 2009. С. 128.
ПОССУК - лепешки из теста, сдобренного животными жирами; жареная лепешка.
СТОЛОВО’Й. Русизм, от столовая.
CY3ME - соленое сгущенное молоко; процеженное кислое молоко. Откидное кислое молоко.
СҮЙҖҮЛИК - сладости, приносимые гостями на свадьбу.
СҮЙТ-КӘДИ - сосуд из тыквы для хранения воды и других невязких жидкостей.
СҮЙТЛИ АШ - густая рисовая каша на молоке.
САДАКА - коллективная трапеза-жертвоприношение. В отличие от садака, устраиваемого по случаю поминок, после окончания трапезы не говорится «кабул болсун» (букв.: «да будет принято!»). Хозяев торжества, по обычаю, поздравляют словами «гутлы болсун» (букв.: «поздравляю»).
САЧАК - скатерть (дастархан) для хранения туркм. хлеба; место трапезы; узелок с гостинцами, сачаклы гатнашмак - ходить друг другу с подарками, гостинцами.
СЕК - поджаренное просо (ставропольские туркмены, каракалпаки).
СЕК, ГАРАКУРТ (салар.) - сладость: в остуженное варево из мякоти спелых плодов вводили поджаренную пшеничную муку. Полученную массу скатывали в шарики и сушили. По аналог. с сухими сырками -  гурт*.
СЕМЕНЕ, СЕМЕНИ - древнее перс. ритуальное блюдо, кот. готовят в день весеннего равноденствия (Новруз- байрамы). Каша: жареную (говурга) обмолоченную пшеницу («жареная мука» - талхан) смешивали с соком проросших семян пшеницы и кипятили. Семени готовили коллективно несколько семей, обычно в последнем месяце луного календаря. Брали 2-3 кг и более пшеницы, и держали некоторое время в воде. После того, как зерна разбухали и всходили (шинеляп, ниршенеляп башланда), их распределяли небольшими порциями по большим деревяным чашкам (чанак) и ежедневно поливали теплой водой. Когда ростки зерен достигали 10- 15 см, их мыли, взвешивали на весах, чтобы определить общий вес. Поле этого все ростки зерен вместе с корнями толкли в каменной ступе (даш сокы) и выжимали сок, который процеживали несколько раз через сито и отстаивали. Затем из расчета на 1 кг жидкости добавляли 3 кг муки, хорошо перемешивали и, положив в большой чугунный котел, кипятили на небольшом огне в течение всего дня до поздней ночи. Готовое кушанье делили между собой согласно количеству внесенной муки.
КЕРКЕШ - орнаментированный кожаный футляр для хранения пиалы. См. илл.
СЕРПА - ячмень.
СЫКМАН - блюдо, приготавливаемое путем выжимания через пальцы рук полужирного теста в кипящую воду или бульон. Займет, от узбеков.
ТАБАК - деревянная миска, большая тарелка. У киргизов - тавак, и сауда-тавак - деревянное блюдо для продажи пшеницы. См. Кармышева Б. 2009.
ТАВА-НАН - у ставропольских туркменов пышный хлеб, выпекаемый в чугонной сковороде мангышлакскими туркменами. См. Эсенов Р. 2013 (рукопись).
ТАГАН - треножник для казана в юрте.
ТАЛХАН - толокно, получаемое путем растирки обжаренного хлебного зерна на ручных жерновах. Едят, по древнеогузскому рецепту, смешивая с маслом.
ТАМДЫР - конусообразные печь из глины, смазанной с двух сторон пахсой (глины с соломой). Полукруглой формы (выс. ок. 1 м), с 4 отверстиями в нижней части для поступления воздуха к огню. Тамдыр нагревают ветками верблюжьей колючки или дровами. Еще в 20-х гг. XX в. даже в тех кочевых аулах, кот. примыкали к оазисам, хлеб пекли в золе, тамдыров было мало, строили их крайне примитивно (стенки углубления в земле смазывали глиной).
ТАМДЫР ЯПЫН ЭТ - мясо, распластанное и подсоленное, запеченное на стенках тамдыра.
ТӨТЕК - чурек* из муки кукурузы или джугары.
ТҮВИ - рис (Ахал, йомуды Западного Туркменистана, обобщенно - пшено). ТҮИ - рис. Общетюрк. - доге (Сафарова. 1984).
ТУН'ТЕРМЕ - распластанные и посоленные куски молодой баранины на угольях, сверху накрывается казаном и засыпается горячей золой.
ТЫКМА (ДЫКМА) ГАРЫН - желудок свежеразделанного барана, набитый мелконарезанным соленым сырым мясом (туркмены, калмыки).
УҖАЛЫ АШ (зап. йомуды) - ритуальное блюдо, плов из баранины с хвостовой костью (уджа - конечная часть позвоночника, аш - еда). Готовилось в составе свадебного обряда, согласно которому спустя два дня после свадьбы жениха приглашали из дома его свадебного друга-мусайыба в отцовский дом. К приходу жениха накладывали миску (табак) плова и клали сверху уджа. По обычаю жених в сопровождении мусайыба и своих друзей
(3-4 человека), придя в дом, приветствовал присутствующих в юрте - обычно это женщины, его родственницы энне - и стремился унести миску с пловом в другую юрту. Женщины должны были препятствовать этому и бить их поясом (гушак). Съев плов, жених возвращал миску с костью уджа и деньги. См. Плов.
УК-ЧӨРЕК - хлеб, испеченный в золе.
УН - мука. У узбеков - унуг, а также тесто. УН'АШ - домашняя лапша из мелконарезанного теста. Ср. Белке. Ун - мука, аш - еда. У кырг. - аш: 1. Еда, лапша, плов; 2. Поминки. Кармышева Б. 2009. С. 272.
ХАЛИСА - ритуальное сложносоставное блюдо древ. иран. происхождения. Распространено среди чарджоуских туркменов. Длительно уваривается смесь пшеничной крупы, бобов маша и мяса до образования однородной массы.
ХАМЫРЛЫ (араб.) НАН (иран.) - пшеничные лепешки из кислого теста (петир - араб.).
ЧАЙ - от кит. cha/ца/ча = куст, а концевое Е - = “лист”.
ЧАЛ - квашеное верблюжье молоко. Точнее - дуечал. В каршинском говоре - айрон как кумыс из верблюжьего молока. В узб. яз. - айрон -  обрат, полученный после отделения сливочного масла в маслобойке (айирмок - отделять). См. Икрамова Н.М. 1983. Ср. также - кымран -  кумыс из верблюжьего молока (казах.).
ЧАНАК; ТАБАК — деревянная посуда.
ЧЕБИШ - мясо полугодовалого козленка.
ЧЕКИЗЕ, CY3ME - несоленое сгущенное молоко; творожная масса.
ЧЕКТИРМЕ - редкое в домах несостоятельных туркменов блюдо, приготовленное из мяса свежеразделанного барана. Особый соус, которым слегка зажаренное мясо заливают водой и тушат.
ЧЕЛПЕК - тонкораскатанные (прозрачные) лепешки. Готовят на стенке горячего котла, смазанной маслом или жиром. См.: гатлама, богурсак, поссук, пишме.У большинства групп туркменов эти лепешки имели ярко выраженное праздничное назначение. Продолжали употреблять челпек на поминальных трапезах только ахалские теке и западные йомуды.
ЧЕМЧЕ, СУСОК - деревянные ложки с треугольным ложем. У йомудов также - галам.
ЧОМУЧ БОРАНА - похлебка йомудов Прибалханья из ферулы дурнопахнущей на молоке или мучной болтушке.
ЧӨРБА - суп из баранины. Гара чорба - суп из говурдака*.
ЧӨРЕК; НАН (иран. перс.) - хлеб, приготовленный в тамдыре*. Тюрк, у М. Кашгарского - этмак. Ср.: татар, и башк. - икмек, кумык. - экмек, казах. - отпек, узбек, как архаизм - ytmak. Во всех случаях хлеб а также лепешка, выпеченная из пшеничной муки, как правило из пресного теста. Выпечка из кислого текста считается поздней традицией. Слово чорек означает "колобок”, в современном узб. яз. - "продолговатый хлебец”. См. Икрамова Н.М., 1983.
ЧЫШЛЫК. Шашлык. Национальным туркм. шашлыком (кебапом) является «кейик’җерен кебап» - шашлык из мяса молодого горного козла (букв, газели, джейрана). ЧИШЛИК (от шиш -  вертело, шампур) - шашлык. Шёш в значении шашлык встречается в языках народов Кавказа. Шиш - вертел, лик - аффикс, означающий предназначение, что означает в целом, нечто, предназначенное для вертела. Палочки для вертела делались из можжевельника. См. Дмитриев Н.К., 1958. С. 59.
ШАЛЫ - необработанный рис.
ШАНА (тек., йом., нох.) - поджаривание мяса на угольях в помещении, юрте.
ШЕЛЕК - соленая фасоль (Лебап).
ШУЛЕ - полужирная рисовая каша.
ЭРКЕЧ - мясо годовалого козла.
ЯЛАМАЧ; ГУЙМАК; ЕГЕСИ ЧАЛГЫ АШ - виды мучных каш, приготовляемые на бараньем жиру, воде, или на молоке. Используются всеми группами туркменов, за исключением чарджоузских туркменов.
ЯНЛЫК - бурдюк для сбивания сливочного масла.
ЯРМА - каша из дробленого пшеничного зерна на мясном бульоне. Туркмены ставят это блюдо в один ряд с пловом*.
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АВАЗА - приморское местечко, поселок, в 18 км на север от Красноводска. С 2009 г. международная туристическая зона отдыха.
АБАДАН — с 2 авг. 2002 название города Безмеина Ашхабадской области.
АБИВЕРД. Абиверд - (среднев.), Апаварктикена (антич.). Истор. название района и одноимённого города близ современного пгт Каахка в 125 км к востоку от г. Ашхабада. Упоминается в античных дорожниках И. Харакского (Апаварта), аль-Балазури (IX в.), аль-Макдиси (X в.), Йакутом аль-Хамави (XIII в.). По Марущенко А.А., центром оазиса 2,5-3 тыс. лет назад было поселение Елкендепе, 1,52 тыс. лет назад - крепость Хысрав (Хосров-
кала), 1 тыс. лет назад и вплоть до 1876- поселение Пештаг. В эпоху Сасанидов - Абиверд (Баверд). Центр одноименного административного района (болюка). В XVIII в. районе жили курды. В первой четверти XIX в. - туркменское племя алиили, часть которого в 1830 была насильственно переселена хивинским ханом в Хорезм.
АБИХА. Название старого советского газонефтяного месторождения. Ныне - Алтын-Асыр.
АДАГ - см. Вазир.
АДЫР, ӘТЕК ГУМ - приграничные, небарханные, между предгорной равниной и такырами, пески в Южном Туркменистане. Твердые пески, покрытые растительностью. В научной литературе их называют приоазисными, пригодными для сельскохозяйственного освоения. Площадь таких песков в Туркменистане в 1970 г. составляла 500 тыс. гектаров, в т.ч. в Мургабском оазисе 121 тыс. гектаров. Оразов А. 1995.
АЗАТЛЫК - новое название Советского района в Ашхабаде (5-11 мкр ).
АҖИ-КУИ - колодец и одноименное поселение йомудов- акатабай у границы с песками Каракум.
АЙДАК - п/о Огурчинский. На острове жили эрсари и дервиши, также огурджалинцы.
АЙДЕРЕ - горная река в Каракалинском этрапе Балканского велаята.
АК БУГДАЙ - новое название райцентра Гявырс под Ашхабадом. В советское время - Гяурс.
АК-ПАТЛАУК - правильнее Ак-Паталымак. Букв, "взрывающаяся с шумом белая гора”. Сопка с грязевым вулканом в юго-западном Туркменистане. Померанцев. 1951.
АКҖА ЯР - возвышенность, на которой была в советское время построена новая часть города Челекен. До 1952 г. Челекен не имел городской застройки (Аннаклычев Ш. 1969. С. 206).
АКЛАН - белые сыпучие, барханные пески.
АК'ЯЙЛА - средневековый караван-сарай на берегу Узбоя.
АЛА - такыры.
АЛАҖА - портовый поселок на Челекене. Основан в 1953 г.
АЛҖЕЗАИР - Алжир.
АЛТЫН АСЫР - название нового этрапа между Тедженом и Серахсом в Марыйском велаяте с центром в пос. Парахат.
[bookmark: bookmark442][bookmark: bookmark441]АМЫДЕРЯ, АМУДАРЬЯ - Окс (древнегреч.). В «Авесте» -	«вахш» - «сказанное слово». В среднеиран. яз. -	«дух, связанный с текущей водой». Божество «Вахш» показано на кушанских монетах. Бируни сообщал о празднике хорезмийцев «вахшагдам» и что «Вахш - имя ангела, поставленного (наблюдать) над водами, в частности над рекой Джейхун». См. Юсупов X. Приузбойские туркменские племена в XIV-XV вв. Ашхабад, «Ылым», 1975; Литвинский Б. А., Пичикян И. Р. Археологические открытия на юге Таджикистана. ВАН СССР, 1980, № 7. С. 130.; Любин В.П. Палеолит Туркмении (История исследования, новые материалы, ближайшие задачи). СА, 1984, № 1. С. 42.
АМУЛЬ - так до конца XV называлось поселение на месте нынешнего г. Туркменабад (в досоветское и совет, вр. Чарджуй/Чарджоу).
АНАУ. Адм. ц. Ахалского в-та*. Терр. туркм. племени анаули. В 1865 г. туркмены-теке захватили Анау, вынудив народ анаули преселиться в горы (История ТССР. 1957. С. 92). Анау расположен в 14 км юго-восточнее Ашхабада у входа в Кельте- Чинарского ущелья, на берегу одноименного горного ручья. 2. Название памятника сред.-аз. энеолита (переход от камня к меди) близ аула Анау* (конец 4- нач. 3 тыс. д.н.э.). Раскопками с 1904 определен нижний слой, для кот. характерны каменные орудия, зернотерки, булавы и др. Прямоугольные большие многокомнатные дома с хоз. помещениями из сырцового кирпича. Склады, кухни, большие дворы. Узкие улочки. В социальном плане: вытеснение кланов сельской общиной, матриархальных отношений патриархальными. В повседневном рационе появляются ячменный хлеб и пиво. Выточка мраморовидных сосудов, роспись керамики геометр, рис., сходными с орнаментом соврем, туркм. ковра, а также изображения козлов, барсов, реже человека. Во 2-м слое - орудия из самородной меди. Переход от охоты к пастушеству. Неполивное, богарное земледелие по предгорью, у небольших речек. Возникновение ткачества. Использование тягловой силы. Рост населения. Следы анауской культуры: обнаружены также на Карателе у ж-д ст. Артык, Геоксюр (к востоку от Теджена); в Узбекистане: в р-не Термеза, р. Зерафшан и в Ферганской долине. См. Гафуров Б.г. История..., Т. 1. С. 10. История СССР, Т. 5. С. 98-79, 80-81.
АРАПГАЛА - средневековая крепость XVII-XVIII вв. в Каахкинском районе в окрестностях которой жили арабы (ТСЭ. Т. 1.1974).
АРКАЧ - букв, «за горами», «северная сторона гор». Подгорная степная полоса и такыры между Кюрендагом и песками Каракум (Прикаракумье). Древнее название Ахала*. По другой версии, Аркач - территория от Душака до Казанджика, называвшаяся также Кэсе-аркач. Включала в себя три историко-географические зоны: Этек*, Ахал и собственно Аркач (см. ТСЭ. Т. 1.1974).
АРНАП. Единственный лес в Центральной Азии (горы Кугитанг), где растут самые высокие деревья.
АРЧАБИЛ - новое название Фирюзы - курортного местечка под Ашхабадом.
АСТРАБАД - в царское время название иранской провинции, прилегающей к границам Туркменистана на юго-западе, регион проживания туркменов йомудов, геокленов и др.
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Как показали исследования ученика Г.П. Васильевой докторанта М. Бердыева, форма тамдырного хлеба и способы его выпечки различались по регионам. Так, в Ахале текинцы в отличие от своих соплеменников из Теджена и Мары, пекли хлеб продолговатой, не круглой формы и не пользовались специальной подушкой-перчаткой (репиде) (Новое. 1989. С. 58). Однако, как видно на фотографиях, круглый формы хлеб с использованием перчатки-репиде был характерен для туркменов Средней Амударьи
АТА - аул в Серахском районе, в 40 км на северо- запад от районного центра.
АТАМЫРАТ - новое название города Керки в Лебарском велаяте в память об отце первого президента Туркменистана.
АШГАБАТ — рус. АШХАБАД. Происхождение названия до конца не ясно. Армянский лингвист Гр. Капанцян сравнивал аштарак (арм. башня, груз, агарак) с семитским аштар, богиней Иштар, Астарт, кот. ставились каменные обелиски. Аналогично тому, как у древ, греков по имени бога Гермеса назывались каменные кучи и тумбы в виде памятника (герм). См. Капанцян Гр. 1940. С. 81-82; Мурзаев Э. Средняя Азия, С. 243; Дурдыев М. 23 августа 1996. С. 1. См. также: Хроника истории Ашхабада 1981; См. Кадыров Ш., Росс- туркм. словарь, Т. 1.
АШХАБАД-1. Туркменский аул, ныне северная часть г. Ашхабада. Район Хитровки. Первоначально заселен туркменским родом «тильки» (букв, лиса) народа ахалтеке. Позднее население пополнилось другими родами (гахшал, кара- ерме, ак-юсуф и др). Доля рода тильки снизилась до 10-15 процентов.
АХАЛ - историческая область в Южном Туркменистане, захваченная и зеселенная туркменами теке в XVIII в., между поселком Гявурси Кизиларватом. Этимология от названия крепости Ак хал, развалины кот. сохранились у аула Изгант. См.: Нурмухамедов К. 1962; Джикиев А. 1991. 158-159. В рамках вербально необъявленной политики племенного гегемонизма, ахалские туркмены причислены к самым чистокровным туркменам и, вероятно, поэтому зона Ахала постепенно суживается. В публикациях 2008 г. под Ахалом предлагается понимать территорию «вокруг Ашхабада». Махтумкули М., 2008. С. 334.
АХАЛ ВЕЛАЯТЫ - бывшая Ашхабадская область ТССР. Первоначально - Ахал-Текинский уезд (1882 г.), затем Асхабадский уезд (в него временно входил Атек на правах приставства). Ахал к концу 20-х гг. XIX в. был покорен хивинским ханом с помощью текинской знати. Ханом был назначен Мурад-Сердар. (История ТССР. 1957. С. 76). С этого времени (1805 г.) появляется само название Ахал. Ранее использовалось название Атек (Этек), который был населен туркменскими народами, часть которых вынуждена была подчиниться текинцам и ассимилироваться в их среде, а другая, большая часть - переселилась в Сумбар, а оттуда в Хорезмский оазис. Без помощи Хивы текинизация Южного Туркменистана была бы невозможна, как впрочем, и утверждение полного контроля Хивы над этим регионом без помощи туркменов-теке.
БАБАДАЙХАН - новое название райцентра Кировск в Ахалском велаяте.
БАГЫР - поселок близ Ашхабада неподалеку от развалин исторической столицей Парфии - городища Нусай. В прошлом Багыр был населен курдами (кюрт*). В XX в. основное население: туркмены-теке, махтумы, курды*.
БАЙЫР (тюрк.) - холм, возвышенность, косогор.
БАЛХ. Город в северном Афганистане. Славился драгоценными камнями. Махтумкули, 2008. С. 335.
БАТХЫЗ (туркм.), БАДХЫЗ (древнеиран.), БАДГИЗ - обширная горно-степная область (холмогорье) между реками Мургаб и Теджен (Герируд). Туркм. Бадгыз, араб. Бадгис «страна между Серахсом и Гератом». Северная часть расположена в Туркменистане, южная в Афганистане. Терр. соврем. Марыйского вел. Туркменистана. Заповедник с 1941. Известен фисташковыми рощами и альпийскими лугами. Пл. 88 тыс. га. Полупустынная растительность, фисташковые рощи. Аборигенная популяция куланов; джейраны, леопард, кобра, дикообраз, медоед, варан и др. До высоты 700 м - пояс субтропических степей.
БАЛКАН. Горная гряда на северо-западе Туркменистана (Б. и М. Балханы). В башкирском языке “балкан”- орографический термин в значении Торная цепь, покрытая лесами”. В турецком - “цепь крутых лесистых гор”. Шакуров Р.З. 1993. С. 25; Мурзаев Э.М. 1984. С. 69.
БАЛКАН КОРИДОРЫ - современное название горного прохода протяженностью 20 км между Большим и Малым Балханами на западе страны.
БАМЫ - поселок в Бахарденском этрапе Ахалского велаята, в 70 км на запад от Бахардена. Объединяет два аула Дешт и Ымарат. Рядом крепость Бамы и земли бывшего колхоза им. Махтумкули.
БАРИНОВ. Старое советское месторождения в Каспийском море. Ныне - Диярбекир.
БАТКА (Дейнау). Болото.
БАХАРЛЫ - новое название бывшего Бахарденского района Ашхабадской области*.
БАЯТ-ХОДЖИ - селение на юго-зап. Туркменистана. С 1932 Кизил-Атрек «Красный Атрек», пгт (1939), р. ц. Балканского в. Баяты, также этоним (часть ойратов) - группы народов Зап. Монголии.
БЕДИРКЕНТ - название развалин средневековой крепости с сохранившимся вокруг нее рвом, следами гончарных и кузнечных мастерских в Тахтинском районе Дашогузского велаята, недалеко от бывшего к-за им. Горького.
БЕЙИК ТУРКМЕНБАШЫ - букв. “Великий Туркменбаши”. Новое название пос. Достлук в Лебапском велаяте.
БЕРЕКЕТ - новое название райцентра Казанджик.
БИДАЯКИ. Западины, мелкие блюдца на плато Устюрт, от 3 до 7 м в диаметре и 5-8 см глубины, нередко с воронкообразным углублением в центре до 3040 см. На бидаяках много растительного корма для джейранов, тушканчиков и прочих мелких грызунов. Обширные западины расположены по линии старой кочевой дороги и колодцев Дирен-Денме - Денели - Кырк-Секиз - Кос-Аще - Атанияз и др. Эти западины представляют собой цепь одноименных бесточных впадин до 8 км в диаметре и 15-20 м глубины. Широкое дно их занято такыровидными почвами. Это прекрасное место для сбора дождевых вод, с густой растительностью, главным образом, яндака, а также: капорцев, чаира, юзарлыка, евшана, илгына, чарытана. Здесь располагается основная летняя стация джейранов (группы в 10-15 годов с матками и молодняком). При этом полностью отсутствуют водопои, т.к. ближайшие соленые родники расположены в 80 км, вода колодцев джейранам недоступна из-за глубины. В отличие от овец, джейраны утоляют жажду водорослями и водой близлежащей Красноводской косы Каспийского моря. Любопытно, что морскую соленую воду в жару пьют даже местные собаки. Источник: Минервин В.Н. 1944. С. 229-230.
БИРАТА - букв, общий предок, один отец. Новое название пос. Дарганата на побережье Амударьи в Лебапском велаяте. Предположительно, смена названия связана с тем, что прежнее название в звучании дарпан переводится как рассеиваться, разбредаться, расходится, те. имело негативный смысловой оттенок. На самом деле, в звучании дарган (т.е. без долгой гласной а, означает бурлак, а дарга - 1) главный лодочник 2) начальник базарной охраны (устарев.).
БОЛДУМСАЗ - новое название райцентра и этрапа Калининск в Дашогузском велаяте.
БОЮН-УЗУН - райцентр в Лебапском велаяте, прежнее название Дейнау. См. также: БУЙНУЗЫ в разделе “Ковроделие”.
БОЯДАГ - горная возвышенность в районе Малого Балхана протяженностью 7 км, шириной 4 км, макс, высота 107 м.
БӨРМЕ - аул в Бахарденском районе Ахалского велаята, в 60 км на запад от Бахардена, рядом с аулом Дешт. См. Бамы.
БУРДАЛЫК - село в Ходжамбасском районе Лебапского велаята, в 73 км на северо-запад от райцентра. Рядом земли бывш. колхоза «Москва».
БУРУН - букв. - нос; перен. - мыс.
ВАЗИР - средневековый город на р. Кунядарье в одноименном оазисе. Основан в первой половине XV в., в послемонгольский период, когда в результате разрушения ирригационных сооружений в южном Хорезме воды Амударьи изменили направление на запад наполняли Сарыкамышское озеро, а из него, через Кунядарью, русло Узбоя. После восстановления оросительной системы в южной Хорезме в XVXVI вв. Амударья вновь повернула на восток, а р. Кунядарья и города Вазир и Адаг перестали существовать. Главный, 1952. С. 21.
ВЕЛА'ЯТ - единица административно-территориального деления в постсоветском Туркменистане эквивалентная области.
ГАБЕШ. Эфиопия (Махтумкули, 2008).
ГАДЫМЫ ЧӘРҖЕВ - старый Чарджоу. Городище на территории поселка Комсомольск. В средние века - Амуль. Впервые название в форме Чаржов появляется в конце XV в.
ГАЗАВАТСКОЕ БЕКСТВО - часть Хивинского ханства. Ныне современный Тахтинский район Туркменистана. Население - туркмены-йомуды: ушаки, орсукчи (орус-кошчи), окузы, салахи и коджуки. На начало 20-х гг. XX в. - более 23,000 человек. Источник: Марков ГЕ. Из истории, 1962. С. 266.
ГАЗАНҖИК, КАЗАНДЖИК. До 1881 г. - Керсенҗик. Город у подножья Курендага, Балканский велаят. Одноименный районный центр. См. Берекет
ГАЛАЙ'МОР - поселок в Кушкинском (ныне Серхетабадском) районе Марыйской области, в 50 км севернее районного центра Кушка (Гушкы). В окрестностях поселка расположены исторические памятники: Галамовур, Багшур, Мори-Шубурган. Лексемы Мовур, Мори, Мор этимологически восходят к древнему названию страны - Маргуш (древнеиран.), Маргиана (греч.).
ГАЛКЫНЫШ - букв. “Возрождение". Новое название пос. Дейнау в Лебапском велаяте.
ГАПЛАНГЫР - степная возвышенность, Заузбойского плато, характеризуется большим количество памятников от неолита до позднего средневековья. Местность сравнительно благоприятная для ведения пастбищного скотоводства. Аналогичные плато: Чолунгыры и Акгыр. Юсупов X. 1993. С. 27.
ГАРАУЛ, КАРАУЛ - старое селение туркменов-нохурли в горах Бахарденского района.
ГАРАБОГАЗГОЛ - Карабогазгол*. У Геродота - Скифский залив. Первые науч, сведения даны Бековичем- Черкасским. В совет, вр., в связи с падением уровня Касл, моря, залив был перекрыт глухой плотиной. Это позволило сэкономить до 1985 г. ок. 40 куб. км воды, за счет чего общее повышение уровня моря составило 17 см. Перекрытие не дало ожидаемого результата. С 1977 г. уровень моря стал повышаться за счет вековой трансгресии. В 1984 г. в плотине были проложены трубы, соединившие залив с морем. См. Касымов А.Г
Каспийское море. Л., Гидрометеоиздат, 1987, -  152 с. См. также: Кадыров, Словарь. Т. 1.
ГАРАГУМ - Каракумы (от туркм. «черный песок», кара - черный, гум - песок). Перен. - подвижные пески, в отличие от «ак-кум» -  песков, закрепленных растительностью. По Мурзаеву Э., название пустыни «Каракумы» от Копетдага* до Хорезма* привилось в советское вр. Ранее - Туркм. или Закасп. часть Туранской низменности. На правобережье р. Амударьи* (Узбекистан) известны как Кизилкумы. Кара - не только «черный», но и «крупный». Например: Кара-мал в кирг. яз. - крупный рогатый скот. Кармышева Б. 2009. С. 274. См. Немченко М. 1934, № 6. С. 84-101, илл.; Коровин Е. П. и Кашкаров Д. Н. 1934; Кунин В. Н., Мурзаев Э. М., Родин Л. Е. 1955; Ямнов А. А., 1957; Мурзаев Э.М. К географической терминологии туркмен. Известия Гос. Географического общества, т. 71, выл. 6.
ГАРАДАШЛЫ - небольшое озеро в Тахтинском районе Ташаузской области, площадь 4 га, макс, глубина 4 м.
ГАРГЫН (Каркын) - старый аул в Саятском районе Лебапского велаята, в 4 км от Саята, на землях бывшего колхоза им.Калинина.
ГАРНАС - старый аул в окрестностях поселка Чаршанга в Чаршангинском районе Лебапского велаята, названный по имени живущей там этнической группы.
ГАРА-СЕНГИР, КАРА-СЕНГИР - старое поселение йомудов напротив о. Ашур-Аде у входа в Астрабадский залив.
ГАРАШСЫЗЛЫК - досл. “Независимость”. Новое название прежнего Бодумсазского этрапа.
ГАРРЫГАЛА - поселок-город Каракала на стыке рек Атрек и Сумбар в юго-западном Туркменистане, в 91 км от Кизиларвата. Ранее аул. В 1836 г. рядом с аулом была возведена иранская крепость. Позднее рядом возник колониальный поселок Александровка, который за белый цвет домов русских поселенцев стали называть Актам - “белый дом”. С 1935 г. поселок называется Гаррыгала (рус. Кара-Кала).
ГАРРЫ-ГЕЧИД - букв. «старая переправа». Предположительно, историческое место на Среднем Узбое, единственно удобное для переправы через реку в античное время. В этом районе в 530-529 г. д.н.э. была построена корабельная переправа Киром II для сражения с массагетами и их царицей Томирис, проигранного Киром. Разгром персидской армии и гибель Кира стали первым крупным поражением Ахеменидов. Источник: Юсупов X. 1997.
ГЕОКДЕРЕ - новое название дачного местечка Чули под Ашхабадом.
ГОВУРДАК, рус. ГАУРДАК - поселок в Лебапском велаяте, районный центр. Этимология восходит к гевур даг - серная гора. Атаныязов С. 1980. С. 194.
ГӨРОГЛЫ - новое название райцентра и этрапа Тахта в Дашогузском велаяте, на севере страны.
ГУБКИН. Старое советское месторождения в Каспийском море. Ныне - Караголь-Дениз.
ГУМБЕТ-И-ХАУС - адм. центр в районе т.н. Туркменсахры: “Туркменской степи”, от границы с Туркменистаном до иранской речки Карасу на юге. Большинство населения в городе составляют туркмены-атабай (йомуды). Васильева ГП. 1 (2), 1949 г. Информатор Сапар Ансары.
ГҮРҖИСТАН. Грузия (Махтумкули, 2008).
ГҮМҮШДЕПЕ - поселение (город) йомудов в северовосточном Иране у границы в Туркменистаном. Букв. “Серебряный бугор” (холм). Расположено при устье р. Гюрген. В прошлом на время летней жары большая часть населения города откочевывала в пос. Гасанкули или Чикишляр (Туркменистан). Основное население -  йомуды-джафарбай. См. Гумбет-и-хауз. Рус. КУМЫШДЕПЕ - крупнейший населенный пункт туркменов на берегу Каспия в северо-восточном Иране, у устья р. Гурген, у Северного Бугра - развалин средневекового города Абескун. Население: огурджали, йомуды: атабай и джафарбай. Также - тюрки, курды, фарсы, гиляки, грузины (гурджи). Джикиев А. 1959. С. 42.
ГУРБАНСОЛТАН ЭҖЕ - букв, «мать, принесшая жертву султану». Новое название в честь матери С. Ниязова районного центра и района Йылынлы в Дашогузском велаяте страны. Согласно архивам, фактическое имя матери было менее благозвучным и писалось Огулбоссан, означая имя-заклятие, даваемое девочкам в семьях, где долго не рождались сыновья.
ГУРРЫК. Туркменское поселение на Мангышлаке в дореволюционное время. В настоящее время пос. Ералиево в Казахстане.
ГЫЗЫЛАРВАТ, рус. КИЗИЛАРВАТ - город в Туркменистане, районный центр одноименного района Балканского велаята. Этимология от Гызыл Рабат - название крупного караван- сарая. Ribat в турецком - “обитель дервишей”, в араб. - квартал города; предместье. В кирг. яз. -  ырабат - караван-сарай, постоялый двор вдали от населенных пунктов, бесплатное подворье. См. Бушаков В.А. 1985. СЕРДАР - новое название райцентра Кизиларват, данное в постсоветское время в честь одного из титулов (“вождь”) первого президента Туркменистана С. Ниязова.
ГЫР - рус. Кыр(ы); местность к северу от старого русла Амударьи (Унгуз) до южных границ Хивинского оазиса (до Заунгузских песков). Оразов А. 1995.
ГЫШЛАК - зимнее стойбище (гыш - зима). У гагаузов кышла - выселок, стойбище, отдаленное малодворное поселение. См. Дрон И.В. 1987.
ГЫРАЧ - у салыров и сарыков - “такыры”. См. Такыр.
ГӘВЕРС, ГЯВУРС -	село под Ашхабадом.
Первоначальное	название	ГӨВҮРКАЛА.
Этимология якобы восходит к лексеме капыр, кыфыр - “неблаговерный”. Аналог, названия в древнем Мерве античного города Гяур-кала (ТСЭ. Т. 2. 1976). Однако сходно с огузским джаверс -  пшено, пшеница. Также название рода (говурс) в составе племени орускошчи у северных йомудов. Источник: Васильева Г.П. Дневник 1(2).
ДА'М-ДА'М ЧЕШМЕ - название места, где археологами выявлена пещерные стоянки («навес Кайлю») древ, охотников-собирателей и рыболовов мезолита - раннеголоценовый культурный слой глобального перехода от ледниковья к межледниковью (14-8 тыс. лет назад). Стоянки располагались между гг. Балканабад и и Туркменбаши. Аналогичные следы древ, поселений обнаружены в Юж. Таджикистане. См. История СССР, с древнейших времен, Т. 1. С. 64-65.
[bookmark: bookmark443][bookmark: bookmark444]ДАМАНА (иран.) - подножье гор и предгорье. Также -	дорога вдоль подножья Копетдага - дамана ёлы, от 3-х до 10 км шириной к югу от железной дороги. Район богатого поливного и богарного земледелия, отгонного и отгонно-стойлового скотоводства, а также горного скотоводства; также -	манера (мотив) пения бахши Ахала (туркмены- нохурли и анаули). Оразов А. 1995. С. 28.
ДАРАЙЫ ДЕРЕ (перс.). Ущелье ущелий. Расположено в горах Кугитанга. Длина 26 км, глубин 600 м.
ДАШОГУЗ - новое название бывшей Ташаузской области ТССР с одноименным соответственно переименованным областным центром Ташауз. Исконное название Дашхауз (Дашховуз). Впервые упоминается в хивинских хрониках нач. XIX в. Крепость построена в 1834. Там же располагалась одна из резиденций и летний сад хивинского хана. Гарнизон в 300 кибиток-туркменов.
ДАШТИДАХАН. Название местности и горного коридора на границе Туркменистана с Ираном. Махтумкули, 2008. С. 336.
[bookmark: bookmark445]ДАЯХАТЫН - развалины средневекового караван-сарай (53x53 м) в Дарганатинском районе Лебапского велаята. Нынешнее название Байхатын. Старое название могло быть связано с древним народом -	дахами, даями.
ДЕНГИЛЬДЕПЕ - историческая крепость в поселке Геоктепе, в 45 км к северо-востоку от Ашхабада. Капитально отремонтированная в 1879 г. туркменами-ахалтеке перед наступлением русской армии. Ее стены - это окруженная земляным рвом насыпь, обложенная слоем глины. Высота 4 м, толщина 10 м у основания и 5 м кверху. По периметру 4,4 км. Площадь 40 га. В северо-западном углу холм - остаток парфянского сооружения (Мурадов Р. 2004. С. 350-354).
ДЕПЕ - холм, вершина, курган; перенос, анатом, - темя.
ДЕХИСТАН, ДАХИСТАН - исторический топомним. “Страна дахов” (Страбо) степи Юго-Зап. Туркменистана, ныне территория Кизилатрекского района Туркменистана. В IX-XIII вв - город (ранее креп.) на караванном пути между Хорезмом и Багдадом. Сохранились остатки двух минаретов XI и XIII вв. Предполагаемые размеры города с пригородами - 200 га, св. 35 тыс. жит. См.: Собрание сведений 1953; Атагаррыев Е., 1986.
ДЕШТ-И-ГЫПЧАК. В араб, и перс, текстах XI-XV вв. степи (дешт) кочевников-кипчаков: между Иртышом и Дунаем, Крымом и Булгаром Великим, Алтаем и Карпатами. Позднее кипчаки занимали степи Казахстана и части юга России. В первой четверти XI в. вытеснили с Сырдарьи огузов. Воен, опора Хорезм-шахов. В нач. XI в. жили в Приволжских и Приаральских степях и к сев,- вост. от Ср. Сырдарьи: сев.-вост. терр. нынешней Кзыл-Ординской и на юго-западе Джамбульской обл. Казахстана. В XII в. занимали пространства на Сев. Кавказе, от р. Дон до Дербента. В первой пол. XIII в. взяли Дербент, опустошили Ширван, Арран (Карабах), Грузию. Столица г. Сыгнак. После монг. нашествия часть кипчаков переселилась на терр. соврем. Венгрии. Основ, р-н - горные долины Каратау (Карачук). Гыпчаки - рус. торки (985), затем - половцы (1054). Западноевр. источниках - куманы. Антропологически, как и гунны, - североазиатские (палеосибирские) мезокефалы и южносибирские брахокефалы. Смесь массивных европеоидов с монголоидами Цент. Аз. Близки соврем, башкирам, кумыкам. Рукопись первого словаря кипчакского яз. XIV в. хранится в Венеции («Codex Comanicus»). Составлен на основе анонимного перевода фрагментов Евангелия и др. религиозных текстов. Библ.: Бартольд В. История изучение Востока, с. 78; Очерки общей этнографии, 1968; Кумеков Б.Е. 1972. С. 53-87.
ДЕПИЗ - солончаки.
ДЕРЕ - ущелье. Часто прибавляется в качестве второй к части к слову названию долины, селения.
ДӘНЕВ, ДЕЙНАУ - аул, районный центр. Этимология древнеиран. Дех - аул, нов - новый.
ДЭВКАЛА - старая крепость Вазир в исторической местности Дэвкесен в Куняургенчском районе Ташаузской области. ДУРУНДЕПЕ - крепость в 6 км от Бахардена. В народе называется Эркдепе. Существует с III в. В средние века в окрестностях располагался город Шехр-Ислам (4 км от Бахардена), просуществовавший с XI до XVIII в.
ДУРУНДЕПЕ - крепость в 6 км от Бахардена. В народе называется Эркдепе. Существует с III в. В средние века в окрестностях располагался город Шехр- Ислам (4 км от Бахардена), просуществовавший с XI до XVIII в.
ДҮЗ - предгорная равнина. От 10 до 30 км шириной между дамана* и песками. См. Якабойы. Оразов А. 195. С. 29.
ДОЙМАДЫМ (фолькл.) - Аральское море. Букв, «ненасытное». По ранее бытовавшим представлениям туркменов вода в озерах, несмотря на то, что в них впадают реки, не увеличивается и не уменьшается. См. Пирлиев К. 1980. С. 48-49.
ДӨВЛЕТЛИ - букв, "государственный”. Название нового этрапа в Лебапском велаяте, образованного в 2007 г. в связи с прохождением через эту местность новой ветки газопровода для поставок газа в КНР.
ҖЕБЕЛ (араб. - гора) 1. рус. ДЖЕБЕЛ - пос. недалеко от г. Балканабада (ранее г. Небитдаг). 2. Название грота в отвесной скалистой стене, на мысу, в одноимённой горной местности у берегов Касл, моря, недалеко от Узбоя. Время возникновения грота - средний голоцен (от 8 до 5 тыс. лет назад). Первые поселения древ, людей относятся к переходу от мезолита к неолиту (IV-VI тыс. лет назад) -  эпохе благоприятного климата, разнообразия флоры и фауны, формирования плодородных пойменных и водораздельных почв. В долинах и Приморье очагами интенсифицируется охотничье-собирательная деятельность, увеличивается население. Кости джейрана, пресноводных рыб (стерляди, сазана). Остатки кремневых орудий. 10 культурных слоёв, керамика сосудов с заострённым днищем, плитки для растирания зерна, бусы из раковин дидакны, кот. встречаются по всему Узбою и на стоянках Присарыкамышской дельты. См. История СССР с древнейших времен..., Т. 1. С. 65-67.
ҖЕЙТУН - туркменский аул на юге Центр. Каракумов (Прикаракумье). По имени поселка получила название археолог. культура и памятники неолита (Чопан-депе, Овадан-депе, Каушут и др.); древ, земледельцы в дельтах речек и ручьев Копетдага на юге Туркменистана, к северу от Ашхабада, близ ж.д. станции Келята, VI-V тыс. д.н.э. Открыт гидрогеологом Распоповым в 1931. Пл. 1-1,5 га. Антропология: Восточная ветвь средиземноморской расы, долихоцефалы. Охотники на джейранов, безоаровых козлов, диких кабанов. Первые глинобитные дома, окрашенные в белый, черный, красный цвета, на небольшой возвышенности, с комнатами 20-30 кв. м. Большая материнская семья. Прямоугольные очаги и хоз. отсеки. Кремневые зернотерки, ступы, песты, кремневые жатвенные ножи, костяные иглы, проколки для шитья одежды из шкур. Аналогичные поселения на югозап. Туркменистана, между Ашхабадом и Сердарабадом, с IV тыс. до н. э. - в дельте Теджена. Лепная керамика крашенных в красный цвет чаш, кубков, корчаг с несложной волнистой росписью ("струйный орнамент”). Поздний Джейтун - признаки геометризации орнамента на сосудах, как часть общей тенденции на Ближнем Востоке. См. История СССР с древнейших времен..., Т. 1. С.78; Сарианиди
B. [bookmark: bookmark446]И. 1967. С. 13-14.
ЖДАНОВ. Советское месторождение в Каспийском море. Ныне - Джигалыбек.
ИСКАНДЕР - поселение йомудов*-акатабай (туркмены-ушаки) в предгорной полосе Курендага.
[bookmark: bookmark447]ЙЫЛАНЛЫ - старая крепость в Кизиларватском этрапе, в 35 км от райцентра. Площадь 750 х 950 м. ЙЫЛАНЛЫ - поселок, районный центр одноименого района в Дашогузском велаяте. С сентября 2004 г. переименованы в честь матери C.	Ниязова в этрап имени Гурбансолтан-эдже.
ЙОЛОТАН (туркм.) - рус. Иолотань, район, центр в Марыйском велаяте. В первой половине XIX в. - глинобитная крепость туркменов-салыров, затем, потеснивших их, сырыков.
КА:КА - рус. Каахка, поселок городского типа и районный центр в Ахалском велаяте, в 120 км на восток от Ашхабада. См.Абиверд.
КАПЛАНЛЫ - туркм. Гапланлы, колодец и одноименное поселение у границы с песками туркменов-йомудов (фратрии акатабай).
КАРАБИЛЬ - в Монголии - горные пьедесталы, у киргизов - широкий, пологий перевал через горы; низкие, плоские горы, увалы. На юговост. Туркменистана - предгорья, сев. аванпост Парапамиза. См. Мурзаев Э. Средняя Азия, С. 246247.
КАРАБОГАЗГОЛ - с авг. 2002 новое название пос. городского типа Бекдаш на северо-западе страны, получившего статус города.
КАРАГЕЛЬ - поселок на о. Челекен, в 10 км к юго- востоку от г. Челекен. По преданиям, возник на месте аула 200-250 лет назад. Этимология связана с неглубоким озером, дно которого было из черной глины, от чего и вода имеет темноватый оттенок (Аннаклычев Ш. 1969. С. 204).
КАРАКУМЫ СЕВЕРНЫЕ (ЗАУНГУЗСКИЕ)-расположены от Унгуза* на север до Сарыкамыша*, включая на западе песчаный массив Учтаган, на востоке и севере подходят к Хорезмскому оазису. Сильно расчленённая, в древ. вр. плоская терр. (глины, пески, песчаники). У Хорезма пески грядовые с редкими такырами. Выс. от 220 на юге до 100 м на севере. См. Формозов А.Н., 1955.
КАРАШОР - солончак у плато Капланкыр (*Чинк). Одна из самых глубоких депрессий в регионе, на 5-м месте среди впадин Ахчаякая, Сарыкамыша, Чагали в Карынярыке и Казахли (- 21 м). Дл. 100 км, шир. от 10 до 17 км, гл. от 150 до 320 м. С сер. 2001 в Туркменистане начато строит.
отводных дренажных каналов для заполнения впадины сточными водами и превращения её в озеро. См. Мурзаев Э. Средняя Азия, С. 64.
КЕЛЬТЕМИНАР - археол. определение в периодизации культурных памятников неолита. Происходит от названия посёлка в р-не Хорезма у возвышенности Джанбас-кала. Характеризуется тщательностью отделки каменных орудий (скребки, скобели, проколы, вкладыши-лезвия, наконечники стрел). Красная керамика с орнаментом геометр, типа жилища на бархане, с кухонными очагами. Родовая община в 100-200 чел.
КЕНА’Р - новое название пос. Уфра* у побережья Касл, моря.
КЕНТ - в диал. йомудов “деревня иранцев" . Деревня у огузов, но чаще у огузов - город. Мухамедова З.Б. 1973. С. 121.
КЕРКИНСКОЕ БЕКСТВО - часть Бухарского ханства. В советское время Ходжамбасский и Керкинский районы Чарджоуской области, ныне Лебапский велаят. См. Чарджуйское бекство.
КОЙТЕН’ДАГ - новое название райцентра Чаршанга в Лебапском велаяте.
КОЛТУК - 1. Залив, бухта; 2. Подмышка.
КОТУРТЕПЕ - поселок нефтяников. Первые поселенцы с 1956 г. Расположен в пустыне между Челекеном и Небитдагом. В 1959 г. в районе поселка было пущено в эксплуатацию одноименное месторождение нефти. После окончательного определения перспектив месторождения решено было построить рабочий поселок, ставший затем одним из самых крупных в пустыне. В 1960 г. было завершено строительство шоссейной дороги Небитдаг-Котуртепе длиной 70 км. Источник: Аннаклычев Ш. 1969. С. 210.
КӨЙТЕН’ДАГ - новое название райцентра Чаршанга в Лебапском велаяте.
КӨЙНЕ-ГУММЕ — горное селение на высоте 1000-1500 м над уровнем моря туркменов-нохурли.
КӨЙНЕ-КАСБГР или Новый Нохур - аул в Сумбарской долине в Каракалинском этрапе. Возник после переселения туда туркменов-нохурли из аула Нохур в Бахарденском районе.
КӨПЕТДАГ, КЭП’ДАГЫ, рус. КОПЕТДАГ - этимология восходит к мифической горы Кап Дагы, расположенной на краю света. Согласно легендам, за этой чертой живут злые духи и оттуда со временем придет всемирная катастрофа. Подобные поверья, вероятно, были связаны с высокой сейсмической активностью Копетдага. Горный хребет. Сев. сторона Хорасанских гор. Макс. выс. на пограничной вершине Реза (2.942 м) на юго-запад от Ашхабада. Известняк, мергели, песчаник, глины третичного вр. Первоначально так назывались горы к западу от Ашхабада. Позднее горный массив от Казанджика до Теджена. У Казанджика называется Кюрендаг, у Ашхабада -  Гындувар, вост. - Эйрак. На западе хр. снижается, разделяясь веером на хр. с долинами рр. Сумбар, Чандыр, Терсакан и др. На востоке смыкается с Парапамизом, кот. продолжается в высоких плато Сарыкола и Кашгарского хр. в Синьцзяне. В центр, части состоит из трёх параллельных хр. Первый, северный - предгорья Копетдага (на западе до 500-1000 м над уровнем моря), переходящие в наклонную равнину, пологую, сильно отакыренную (выс. 300 до 50 м с понижением на запад). Ширина варьирует: у Казанджика до 17 км, у ж-д. станции Искандер 40 км, у Ашхабада до 12 км. Второй хребет - срединный (2.100 м). Третий, южный, водораздельный, самый высокий, по границе Туркменистана с Ираном. В этой части Копетдаг упирается в высоко лежащую долину р. Атрек и Мешхедскую степь (1100-1250 м). Между хребтами расположены долины, меридиональные каньоны, живописные ущелья. Среди животного мира - фауна М. Аз., Африки, побережья Средиземного моря, Кавказа: гепард, пантера, безоаровый, или бородатый козёл, кавказский благородный олень, медоед, закавказский барс (леопард), кот. также встречается на Б. Балхане*. Птицы: касп. горная индейка, горная куропатка (кеклик), пустынный жаворонок, перепелка и др. Змеи: кобра очковая, гюрза. Мурзаев Э. 1957. С. 88-89, 218; Каляев Г. И. 1957; Померанцев, 1951.
КӨЙНЕ УРГЕНЧ - рус. Куня-Ургенч - “Старый Ургенч”. Современное название районного центра и района (этрапа) в Дашогузском велаяте. Первоначальное название - Ургенч. Ранние следы обживания относятся к V в. д.н.э. В домонгольское время Гургандж. Расположен на одном из протоков дельты Амударьи - Дарьялыке в 37 км на юго- запад от Нукуса (Каракалпакия). Собственно старое городище расположено в 1,5-2 км от районного центра. Разрушен монголами в 1221 г. Затем Тимуром в 1388 г. Восстановлен в 1646 г. Упадок города связан с усыханием Дарьялыка, что вызвало перемещение оазиса на восток к Нукусу, расположенном в верховьях дельты Амударьи. В последующем, русло Дарьялыка и Даудана наполнилось за счет сброса в Дарьялык отработанных вод, выносящих соли и химикаты из оазиса, Бабаев А.Г., Фрейкин З.Г. 1980. С. 173. Согласно данным арехеолога С.А. Ершова, туркмены в Куняургенче впервые отмечены в 1630-х гг. (Ершов С.А. 1939. С. 49).
КУНЯДАРЬЯ, КӨЙНЕ-ДЕРЯ - см. Вазир.
КУКУРҖАКУМЫ - пески Прибалханья к западу от Узбоя. См. Чильмаметкумы.
КУЛЬЗУМ (лит. старотуркм.). Красное (Эритрейское) море. Махтумкули, 2008. с. 339.
КЫР - глинистая, каменистая, местами холмистая местность. Место для выпаса скота, в первую очередь, верблюдов. Кыры богаты мелкими однолетними травами (йылак, арпаган, гыртыч, чомуч), а также титром, кевреиком, яндаком,
ёвшаном, борджаком, селином, сазаком и др. (Оразов А. 1972. С. 49).
КЫРК ГЫЗ. «Сорок девушек». Культовое место в одноименном ущелье в горах Кугитанга.
ЛАМ. Старое советское месторождения в Каспийском море . Ныне на туркменских картах - Джейтун.
ЛЕБАП (древнеиран.) - букв, леб - побережье, берег, аб - вода. Современное название бывшей Чарджоуской области, часть терр. которого ранее именовалась Чарджуйским бекством. Также название поселка.
ЛЕНИНСК - название г. Чарджоу в первые годы советской власти. Постановлением Президиума ЦИК ТССР от 7 апреля 1927 г. город Ленинск вновь был переименован в Новый Чарджуй. Ленинский округ 18 июля 1927 г. был переименован в Чарджуйский. Позднее - Чарджоуская область ТССР. Ныне - Лебапский велаят (Кулиев О. 1989. С. 117).
ЛИВАНОВ - советское нефтегазовое месторождение в Каспийском море. Ныне на туркменских картах - Махтумкули. Расположено в 90 км на юго-запад от Красноводска а море, в области глубин до 100 м.
МАГДА’НЛЫ’ - новое (постсоветское) название пос. Гаурдак в Лебапском велаяте.
МАГТЫМ’ГУЛЫ’ - новое (постсоветское) название райцентра Гаррыгала (Кара-кала) на юго- западе страны в память о великом туркм. поэте Магтымгулы Прагы (русс. Махтумкули), уроженце этого региона.
МАНГЫШЛАК (Манкъышлакъ) - полуостров в северновосточной части Каспийского моря (Казахстан). Показан в словаре М. Кашгари как название местности в стране огузов. Существует, по меньшей мере, пять версий этимологии и в частности: мангыш - морское чудовище + лаг - место; “тысяча кишлаков”; “баранья зимовка” (ман - баран, гышлак - зимнее стойбище); “селение менков”; “укрепленное селение. См.: Махпиров В. 1983. С. 36-37. Мангышлакский регион (уезд) в XIX- начале XX в. входил в состав Закаспийской области. Передан в состав Казахстана в 1920 г. после перименования Закаспийской области в Туркменскую область. Примечания: Если в 1917 г. область имела территорию площадью 534.604 кв. верст (почти на 60 тыс. кв. в больше, чем имеет сегодня Туркменистан, то после реформирования 1921 г. площадь области сократилась до 309.792 кв. в. (от Закаспия была передан не только Мангышлакский у., но и часть (волости) Красноводского уезда. Казахстан получил от Туркмении 224.892, те. совокупную площадь Азербайджана, Армении, Грузии и Белоруссии (Источник: Статистический спровочник Туркменской области 1920-1924 гг. Полторацк. 1924). Казах, нынешнее название - Мангистау, часть одноименной области Казахстана.
МАРЫ-МЕРВ (древнеиран.) - город. Мары, некоторое время был известен как Мерв. Расположен в 25 км от развалин древнего Мерва, вблизи средневекового селения Махан. Собственно Мары у реки Мургаб близ переправы Эгри- Гузер, как городское поселение, основан в связи с разрушением плотины Султанбент в 1824 г. Первоначально это была небольшая (сарыкская?) крепость. После 1824 г. Мары стал центром управления Мервским оазисом в составе Хивинского ханства. Городом и областью управлял наместник. В 1840 г. - до 1000 жилых домов. В 1844 г. - гарнизон крепости состоял из 600 хивинцев. В 1870-х гг. текинцы под рук. Коушут-хана построили в Мары большую крепость, готовясь отразить вторжение русских. После присоединения к России, Мары стал центром Мервского уезда (1884 г.). В советское время - областной центр Марыйской области (ныне велаята). Древний Мерв расположен к северу от г. Байрамали, расположенного по линии ж.д. “Ашхабад- Туркменабад”. В Зенд-Авесте известен как Моуру, в Бехистунской надписи Дария (VI в.д.н.э. - Маргуш, у Страбона и др. греч. и римских авторов - Маргиана, в кит. источниках - Му-лу. С 808 по 817 - резиденция халифа Мамуна. Наибольший расцвет при Сельджукидах (10371157 гг.). Архитектурные памятники 1939; Сапаров М. 1990. С. 13.
МУРГАБ - древняя река на юге Туркменистана. Берет начало в горах Афганистана, в хребте Сефид- Кух на высоте ок. 2.600 м над уровнем моря.
МУРЧА - аул по имени народа, живущего в нем. Расположен в Бахарденском районе Ахала, в 3 км на восток от райцентра.
MYCYP - 1. Египет. 2. Обетованная земля. Отсюда рус. Месериан; Мешед-Месериан.
НАЛАҖ-БАБА (фолькл.) - название Устюрта куняургенчскими Йомудами. Васильева Г.П. Дневник 1.1948. Этимология Устюрт - страна на возвышенности, горном плато.
НОХУР - крепость в Бахарденском районе в 43 км на юго-запад от Бахардена и в 21 км от ближайшей ж.д. станции Арчман. Селение расположено в долине, кот. до присоединения края к России было единственным убежищем жителей, страдавших от притеснений персов, туркменов-теке и Йомудов (Васильева Г.П. 1962). Нохур - гидронимы в Азербайджане и Иране.
НОХУРСКОЕ ПЛАТО - плато Нохур. Находится с юга от крепости Нохур и служит местом летовок. Удобно для богарного земледелия, богато горными ручьями. См. Сераби.
НЫЯЗОВ - новое название Ленинского района в Ашхабаде в честь первого президента независимого Туркменистана Сапармурада
Ныязова-туркменбаши. Переименование произошло при жизни С. Ниязова в рамках кампании его культа личности.
НУСАЙ (древнеиран.) - археологическое городище под Ашхабадом парфянского времени.
ОБА - неукрепленное, открытое поселение, скотоводческая община. Большинство кочевых оба состояло из нескольких малых семей, связанных родством по отцовской линии и имевших одного общего реального предка (Ю. Брегель. 1961). Позднее - поселок, село, оседлый аул. Примечания: Согласно статданным 1917 г. более всего скотоводов-кочевников и полукочевников проживало в Красноводском уезде (54 процента). При этом по всей области доля кочевников составляла всего 4,4 процента. См. Статсправочник Туркменской области. 1924.
ОГЛАНЛЫ - крупное поселение у «Кяриза-1» йомудов- джафарбай в предгорьях Большого Балкана на западе страны в 60 км на северо-запад от Балканабада и в 42 км от ж.д. станции Джебел. Ранее аул Кяриз.
ОГУЗБОЙ, ОКСУС (лат.), Озек, Узбой, Огузбой - «река огузов». Махмуд Кашгари в своем «Диване» писал: «Окуз - это название таких (крупных) рек как Джейхун, Ефрат. В стране тюрок несколько других рек также наречены этим именем» (т. 1. С. 91). Okuz+boj - поречье. Оно же - сухие русла, мертвые долины в пустынях Ср. Аз. (С.К. Караев, 1985). По Я. Маллицкому, угузбой, или угузбою - «сторона реки» или ее протока. Угуз - вода, река. От уз, ус «вода» (монг.). Мёртвое русло крупного озёрного протока (аналог, ситуация с реками Волхов и Свирь в России). Рус. Узбой*. Русло древ, реки в Каракумах. Длина 550 км, с излучинами 775 км. Библ.: Глуховской А. 1893; Вязигин С.А. Материалы, 1946, № 3-4. С. 35-42, 1946, № 5. С. 45-49; Вязигин С.А.,1949, С. 17-21; Петров М.П. 1951. С. 21-29.
ПАЛЬВАРТ - аул в восточном Туркменистане (Лебап). В старину - центр домотканого производства шелковых и хлопчатобумажных поясов, продаваемых по всему Туркменистану. Морозова А.С. 1989.
ПАРАВ, ПАРОУ - поселение и одноименный кяриз йомудов-акатабай в предгорьях Курендага. Археологический памятник в 25 км на восток от Кизиларвата. В окрестностях крепость Паравкала. Мавзолей IX в. Паравбиби.
ПЕНДЕ (древнеиран.), ПЕНДИНСКИЙ ОАЗИС - ранее район, затем вошедший в состав Тахтабазарского района. Название Пенде происходит от фарсидского Пендже - пять селений. Ранее входил в зону афганского влияния. Занят русскими войсками в 1885 г. и включен в состав Закаспийской области, а в последующем в состав Туркменской ССР. От названия района пошло название кожной болезни «пендинская язва», возникающей от укусов комаров, местом размножения которых являются заболоченные грунтовыми водами земельные участки.
ПҮРНҮВАР (древнеиран.) - поселок в 18 км на юго- запад от Кизиларвата. Пур (пор) - полный, навар (нобур) - водохранилище.
РУМ (араб., сельдж.). - Анатолия. От официального названия Византии, которая по традиции называлась Римской империей или Римом (лат. Рома, греч. Ромэ). Также общее название стран Запада. См.: Еремеев Д.Е. 1971. Ср. также: ФРАНГИСТАН - Франция и вообще страны, где живут европейцы. Махтумкули, 2008. С. 344.
РУХАБАТ - новое название Ашхабадского сельского района.
САПАРМЫРАТ НЫЯЗОВ - новое название райцентра и Ташаузского этрапа (района) в Дашогузском велаяте Туркменистана.
САПАРМЫРАТ ТУРКМЕНБАШЫ - новое название райцентра Октябрьск в Дашогузском велаяте.
САРЫГАМЫШ, рус. САРЫКАМЫШ - озеро на севере Туркменистана. Сухой (сары - пожелтевший, желтый) камыш. Вейник ложно-тросниковый (ТРС-1968).
СЕРДАР’АБА’Т - новое (постсоветское, в честь Туркменбаши*) название Чарджоуского сельского района в Лебапском велаяте.
СЕРХЕТАБАД - новое (постсоветское) название райцентра Гышка (русс. Кушка) на юге страны.
СЕРАБИ - нохурский ручей, берущий начало на плато Нохур и орошающий долину у крепости Нохур (Васильева Г.П. 1962. С. 220).
СЕРАХС (древнеиран.). См. Чарак.
СЕРДАР - новое название райцентра Кизиларват.
СЕРДАР-КӘПАЗ - нефтегазовое месторождение в Каспийском море. На туркменских картах - Сердар (в честь С. Ниязова, см. Туркменбаши). Сохраняет старое название советских времен в списках месторождений Азербайджана. Запасы
· [bookmark: bookmark448]50 млн. тт нефти. Относится к числу спорных и в виду этого неосваивается до урегулирования спора.
СОНГИ-ДАГ. Гора в Юго-Западном Туркменистане и Северном Иране, где похоронен всемирно известный, великий поэт всех туркменов Махтумкули («Я раб люви, геоклен с Атрека»). Махтумкули, 2008. С. 75, 343.
[bookmark: bookmark449]ТАКЫР. Тюрк, titir. Ровное место в пустынях и полупустынях, покрытое потрескавшейся коркой. Образуется в результате засыхания соленых почв. На такырах преобладают низшие растения -	водоросли, лишайники. См. Кыр. Ср.: какыр у киргизов - твердая, неплодоносная земля. Кармышева Б. 2009. С. 274.
ТАХТА’БАЗА’Р. Название районного центра и пограничного с Афганистаном района на юге Марыйского велаята Туркменистана. Возник в результате административного объединения Кушкинского и Пендинского оазисов.
ТАЛАЙХАНАТА - старый средневековый XI в. караван-сарай на Узбое в 13 км на юг от колодца Бала-ишем.
ТАХТА'БАЗАР - название районного центра и пограничного с Афганистаном района на юге Марыйского велаята Туркменистана. Возник после объединения Кушкинского и Пендинского оазисов.
ТАЧМӘМЕД - колодец и одноименное поселение йомудов-акатабай у границы с песками.
ТЕГАП (иран.) - у сарыков культурная зона по берегам Мургаба. Тадж. тагоб - горная долина, где река имеет широкую пойму с пастбищами. Оразов А. 1995.
ТЕГЕЛЕ’КӨЛ - также Гаратегелкел, пресноводное озеро в Казаджикском этрапе, 12 км севернее пресноводного озера Ясхан. Площадь 125 х 75 м, глубина до 4,5 м. Содержание соли 0,85 г/л.
ТЕҖЕН - город, одноименный оазис и этрап (район) на юге Туркменистана, между Ахалским и Марыйским велаятами (областями). Ранее Тедженский округ (1884 г), затем - уезд. Последний раз заселен туркменами-теке из Ахала и Мары, с преобладанием марыйских теке (История ТССР. 1957. С. 15). Много туркменов бежало в Теджен из Ахала в период покорения царскими войсками крепости Геоктепе. В результате переселения в оазис туркменов-теке из него были потеснены туркмены али-или. Затем часть али-или вернулась на свои земли.
ТЕКЕ'КӨЛ - букв, “текинское озеро”. Расположено в Марыйской области в Туркменкалинском районе. Площадь 50 гектаров, глубина до 5 м.
ТУРАН - в Авесте, местность «на сев.-вост, (от Ирана), за Амударьей», где живут кочевники. В XIV в. топоним был равнозначен Туркестану и Мавераннахру. В современном понимании - низменность, пустыни и полупустыни вдоль Копетдага и Тянь-Шаня до Каспийского моря. В Якутии «тураны» - солончаковые луга. См. Бартольд В.В. 1991. № 5. Мурзаев, Средняя. С. 254. Кононов А. Н. Родословная.... С. 87.
ТУРКМЕН’АБА’Т — новое (постсоветское) название г. Чарджоу - обл. центра Лебапского велаята.
ТУРКМЕНБАШИ - новое (постсоветское) название г. Красноводска в честь титула президента С. Ниязова. Собственно название Красноводск берет свое начало от туркменского аула Кизил- су - букв. «Красная вода». См. также: Коюнлыев Б. Красноводск. Ашхабад: Туркменистан, 1987; 144 с. Илл. Общий вид Красноводска (1911), здание вокзала (1919). Ист. условия возникновения города. Город в годы гражданской войны и иностр, интервенции. Советское время (1920-41). Красноводск в годы Великой Отечественной войны (194145). Последующее развитие города. Открытие паромного сообщения Красноводск - Баку (1962). Рост числ. нас. в 1939, 1959, 1980. Естест. прирост нас. Культурная жизнь. См. также: Туркменбаши: реалии и перспективы // Нейтральный Туркменистан, 13 ноября 1996. С. 1. Кадыров, Т. 1. См. Коюнлыев Б. 1987.
ТУРАН - по Авесте, местность «на сев.-вост, (от Ирана), за Амударьей», где живут кочевники. Соврем.-низменность, пустыни и полупустыни, вдоль Копетдага*, от Тянь-Шаня до Касп. м. В Якутии тураны - солончаковые луга. В XIV в. топоним был равнозначен “Туркестану” и “Мавераннахру”. Туран также - имя собственное, восходящее к орхоно-енисейским племенам, от которых ведут просихождение кыргызы. У туркменов как имя собственное практически не встречается. См. Бартольд В.В. 1991. №5. Мурзаев Э. 1957. С. 254. Кононов А.Н. 1958. С. 87; Жапаров Ш. 1989.
ТУРКМЕНАБАТ - новое название г. Чарджоу - обл. центра Лебапского велаята.
ТУРКМЕНСКАЯ ОБЛАСТЬ (1921-24). Название Закасп. обл.* с 7 авг. 1921. Подчинялась Туркм. отд. ЦИКа ТАССР. Состояла из: 4 уездов, 18 волостей, 3 горсоветов, 245 аульных, поселковых и сельских советов. ТССР*. Библ.: Мелькумов В.Г. 1959. ‘Туркменские автономные обл.
ТУРКМЕН СӘХРАСЫ - туркменская степь. Северо-восточная часть Ставропольской области, ограниченной реками Кума, Маныч, Айгур, Калаус и их притоков. (Демидов С.М. Этнографическая, 1987. С. 98). Аналогичное название имеет часть территории расселения иранских туркменов, примыкающей к югозападной границе Туркменистана.
ТУМ - букв. “тьма”. Полоса сплошных барханых песков, где почти нет колодцев и куда летом редко попадают люди. Пески между такырами и кырами*. См. Гыр. Оразов А. 1995.
ФАРСАХ, фарсанг (араб.), парасанга (перс.) - по Артамонову, не линейная мера длины, а протяжённость «дня пути», мера усилий, стоящая ближе к исчислению времени, чем линейного расстояния. В одних случаях 20, в др. 50 км, в зависимости от характера местности. По Гафурову, 1 час пути, в зависимости от местности, обычно - 6-7 км, но в Бухар. х. - более 9 км. Артамонов различал араб, и хазар, фарсах. Хазарский фарсах был равен 13 км. См. Калинина, - «Древнейшие государства на терр. СССР. Материалы и исследования». 1982. М., «Наука», 1984. С. 199. Мирза Абдал Азим Сами, С.
130. Гафуров Б. Г. История таджикского..., Т. 1. С. 130. Артамонов. История хазар. С. 389, 391.
ХАЗАР ДЕҢЗИ, КАСПИЙСКОЕ МОРЕ, ОЗЕРО - книжное название советского вр. В арм. яз. kaspk «не армяне». У Геродота, каспии - народы зап. берега моря. Селения Каспи близ г. Гори; горы под таким названием сохранились до сих пор в Триалетско-Карталинском хр. Древнее название моря - Гирканское - от провинции Гиркан (ныне г. Астрабад). По Бартольду В. В., Гиркания это Wkrana (древ, перс.) «страна волков». У арабов Гирканское как Джурджанское, а также «море Табаристан»; позже Хорасанское. В рус. летописях Хазарское, Хвалиское, Хвалынское, т. е. Хорезмийское. Кользумское (араб, географ Омари, XIV в.). Мезандеранское (Абульгази, XVI в.). На туркм. яз. - KUKKUZ от кик (дик) «СИНИЙ, зеленый, небесный» и kuz (guz) «глаз». В калм. яз. Koko teqgis. См. Андрусов Н. 1900. Т. 4, № 1-2; Зевакин Е. С. и Полиевктов М. А. 1933, 44 с. Вып. 5; Голицын Г. С., Панин Г. Н. 1989, № 9. С. 59-63.
[bookmark: bookmark450]ХАЗАР - ранее Красноводский заповедник, общ. пл. особо охраняемых природных терр. - 1916,02 тыс. гектаров или ок. 4 проц. терр. Туркменистана, на кот., по данным 2008, функционируют 8 гос. заповедников, в т.н. Репетекский биосферный заповедник, 14 заказников и ряд гос. памятников природы. Красноводский заповедник организ. в 1932 и до 1969 назывался Гасанкулийским. Существенно расширен в 1968 за счет включения в его границы заливов Красноводского и Сев. Челекена. На этой терр. сходятся Центральноаз. и Восточноафрик. пролетные маршруты птичьих стай, она служит местом отдыха и кормежки для миллионов водоплавающих и водно-болотных птиц в период их сезонных миграций, зимовки и летних гнездований и потому включена в особый список Рамсарской конвенции со статусом водноболотных угодий международного значения. Основ, функция - охрана массовых зимовок водоплавающих птиц. Расположен в вост, части Касп. моря, площадь 262,0 тыс. гектаров. Состоит из двух участков - сев. и юж. Площадь сев. - 192,3 тыс. га (Красноводский, Сев. Челекен, Михайловский и Балканский заливы. Общ. пл. акватории заливов 180 тыс. га. С 1975 этот участок включен в список угодий межд. значения для охраны водоплавающ. птиц. Юж. участок пл. 69,7 тыс. га включает прибрежную полосу суши и мелководий Касп. моря шир. 7 км и дл. 80 км; Карадегишский участок близ бывш. русла р. Атрек, оз. Малое Делили и чаща высохшего оз. Большое Делили, а также терр. бывш. Гасанкулийского залива. Большая часть заповедника занята водой. Климат континентальный, сухой. Сред, темпер, в янв. 4 град. С, а в июле 32 град. Целься. Ледяной покров наблюдается редко. Число снежных дней от 10 до 20 в году. Часты ветры и пыльные бури. Грунты из мягкого ила, песка и ракуши. 400 видов наземных растений, в основ, характерные для пустыни. В Красновод. заливе 35 видов рыб (осетр, белуга, шип, сельди, бычки, сазан, кефаль, но, гл. обр., вобла). Обитает 300 видов птиц. В теч. 5-6 мес. здесь держится более половины птиц, зимующих на Каспии, в т.ч. большая часть прилетающих зимовать на Каспий фламинго (Сев. Челекен, Михайловский залив). Млекопитающие - 42 вида, в т.ч. лисица, джейран, дикобраз, шакал, кабан и др. Предусматривается создание четырех новых заповедников - Большой Балхан, Прикарабогазье и Юго-Западный Устюрт, Западный Узбой, Карабиль, шести национальных парков
· [bookmark: bookmark451]Центрально-Каракумского, Махтумкулийского, Балканского, Койтендагского, Серхетабатского и Арчабилского, а также - более 10 заказников и оформление статусов ок. 100 памятников природы. В период последней трансгрессии Каспия практически исчезли заповедные острова Осушные, многие десятилетия служившие местом гнездования чаек, уменьшилась площадь острова Огурджалы, одновременно в Балханском заливе образовался архипелаг новых островов. Площадь мелководных морских заливов и водно-болотных угодьев увеличилась на 50 тыс. гектаров. См. Касымов А. Г. 1987, - 152 с. Коршунов В. 1986.
ХИЛЯКИН-ЧИЛЬ - Гилякин-Чильбурдж. Исторические остатки древней стены Антиоха Соттера (281160) сына Селевка (312 г.д.н.э.), сохранившиеся в виде пахсового вала на протяжении 71 км с шириной у основания до 4 м. В античное время составляла 1500 стадий или 250 км, с башнями, северными воротами. Ограждала Маргиану с севера от нашествий кочевников (Юсупов X. 1997). Эта стена была первым сооружением подобного типа в Средней Азии. Сохраняла значение вплоть до арабского завоевания См. Очерки из истории, 1954. С. 35.
ХИНД(-ИСТАН) - Индия.
ЧАГЫЛ - поселок на северо-западе страны с характерным галечно-гравийным покровом почвы. Чагыл - букв, галька, гравий. Померанцев. 1951.
ЧАНДЫБИЛЬ - новое название пос. Бикрова под Ашхабадом.
ЧАРАК (салыр.) - название г. Серахс. Крепость салыров, большинство глинобитных построек в которой принадлежало мешхедским евреям (торговцам). Жившие в Серахсе туркмены-салыры, располагались вокруг крепости в юртах (Борнс А. 1849. Т. III. С. 73).
ЧАРАН - зимние горные пастбища в долине Чендыра. Оразов А. 1995. С. 23.
ЧАРҖӨВ (древнеиран.) - древний город на Амударье. Ныне Туркменабад*. Областной центр Лебарского велаята. См. Туркменабат. Ранее центр Чаджуйского бекства (Чарджоуский Дейнауский и Фарабский районы) - восточная часть Бухарского ханства. Отошли к Туркменской ССР в результате национально-государственного размежевания в 1924 г. и образования ТССР и Узбекской ССР. См.
Керкинское бекство. См. Ленинск.
ЧАРШАНГА - район и районный центр на крайнем юго-востоке Туркменистана (Лебапский велаят). Этимология восходит к слову “воробьи” - чырчанши. Померанцев. 1951.
ЧАХАРКАН (перс.) - Челекен. Букв, «четыре рудника». По одной из версий, так возникло название Челекен (остров и одноименный город). Возникновение названия связано с открытием на Челекене нефти, озокерита, соли и охры, считающиеся основным богатствами острова. См. Чолекен.
ЧЕЛЕКЕН. Рус. См. Чахаркан и Чолекен.
ЧИЛЬМАМЕТКУМЫ - северная часть Прибалханской равнины.
ЧИН-МАЧИН (фольк. и вост, старолитер ). Чин -  Китай, Мачин - за Китаем. Китай и ряд других дальневосточных стран. Махтумкули, 2008. С. 345. ХЫТАЙ (совр.) - Китай.
ЧИНК - народное, принятое наукой название формы рельефа. Вертикальный обрыв от плато в котловину. По Бабаеву, «крутые обрывы большой протяженности». Крупные чинки: р-н Красноводского плато, Туаркыра и Устюрта* (Капланкыр, Куландаг, Койматдаг и др.) Высота от 200 до 300 м. См. Мурзаев Э. Средняя Азия, С. 63.
ЧИКИШЛЯР, ЧЕКИШЛЯР - в дореволюционное время - волость. Летом 1920 г. переименована в Гасанкулийскую волость, затем одноименный район. В постсоветское время - этрап Эсенгулы. Само селение основано в 40-х гг. XIX в. Население: джафарбайские роды: кельте гара инджик, татар, тумач, экерем. Из огурджалинских родов: диеджи, махтумы, емрели. Джикиев А. 1959. С. 42.
ЧИЛЬ - небольшое русло, овраг, образующий плоскую канаву в результате стока горной воды на прикопетдагскую равнину. Глубина менее метра, ширина несколько метров. По таким руслам-оврагам горная и дождевая вода достигает такыров и образовывает внушительные озера, которые используются для создания запасов пресной воды на длительный срок, а также для единовременных поливов пашен и бахчей. Часто эта вода была единственным источником водоснабжения местного населения. Кунин В.Н. 1950. С. 97,100.
ЧИРАГ - старое советское месторождения в Каспийском море. Ныне - Осман.
ЧҮМЛИК - у сарыков и салыров “пастбища”.
ЧӨЛ - пустыня, степь. В монг. яз. - цоль - песчаная пустыня. Например, южная часть пустыни Гоби. Кырг. - чоль. См. Ёндонжамцын Баярсайхан. 1998. С. 7.
ЧӨЛЕКЕН - рус. Челекен. Туркм. версия названия острова в Каспийском море. Согласно легенде: букв, «оказывается, пустыня». Расположен в 80 км к югу от Красноводска. В канун революции 1917 г. на острове было несколько каменных домов (из местного известняка - гюша) барачного типа. Туркменское население жило в деревянных домах и юртах. См. Чахаркан.
ШАВАТ — Шахабат. Канал в г. Дашогуз*.
ШАГАДАМ - название местности в районе современного г. Туркменбаши (ранее г. Красноводск), где высадился первый отряд ген. Столетова, основавшего на этом месте военное укрепление Красноводск, давшее начало городу (1869 г.). Шагадамом назывался скалистый массив в бухте Муравьева в Балханском заливе и высшая точка на этом массиве, а также весь берег бухты Муравьева. В букв, перводе на рус. яз. Шагадам означает Ша (шах) гадам (ступны), т.е. ступня шаха. Этимология названия не разработана. 2. Название колодца, которым пользовались жители всех близлежащих аулов и полуострова Дарджи. Сам колодец назывался Бал-куи. Также название всего берега Муравьевской бухты.
ШАМ. Сирия.
ШЕМАХА И ШИРВАН - названия старых крепостей в Северном Туркменистане (Куняургенчский этрап), вероятно, периода возвращения туркменов на родину после сельджукских походов на Кавказ, в период, когда Амударья текла по руслу Узбоя. Васильева Г.П. Дневник 1(2). См. Дэвкала.
ШЕЙХ-МАНСУР - название сохранившегося в руинах средневекового крепостного сооружения, расположенного к северу от современного г. Мары.
ШӘХЕР - городское поселение; город как таковой.
ШОР - местное, принятое наукой, название солончака. В Сибири - сор. Иран. шур-«соль». Образуется близким залеганием солёных грунтовых вод. Сплошной полосой прослеживаются в юж. части низменных Каракумов, кот. увеличивается с востока на запад от 10 до 45 км. Основ, часть расположена в котловинах между песками в сев.-зап. направлении, параллельно Копетдагу. Занимают предгорный прогиб в земной поверхности, проработанный древ, руслом р. Теджен. См. Мурзаев Э. Средняя Азия. С. 66-67.
УНГУЗ - зона впадин, такыров*, шоров* и песчаных котловин, вытянутых между Сев. и Юж. Каракумами, вдоль Заунгузских кыров (плато высотой от 60 до 220 м) на севере; предположительно, одно из древ, русел Амударьи, достигавших долины Узбоя. См. Обручев В.А. Избранные работы по географии Азии. М„ Географгиз, 1951. С. 43-220.
УСТЮРТ - в широком понимании плато между Аралом и Каспийским морем. Проходит от Арала до песков Гаррын-Ярык. Южная граница плато находится в пределах Туркменистана и служит естественном барьером отделяющим страну от Казахстана. На западе и юге плато ограничено Каспийским морем и заливом Карабогазгол. Плато Устюрт разделено долиной Гаррын-Ярык шириной до 40 км на две неравные части: восточную - собственно Устюрт, и западную - Южный Мангышлак (Кна-Тюбек, по-казахски, от Гаррын-Ярыка до Каспия). В растительности Устюрта преобладает биюргун, а на Мангышлаке - полынь. Источник: Минервин В.Н. 1944.
УЧАК - старотуркменское название г. Гурьев.
УФРА - ошибочно - аббревиатура: Укрепленный Форт Русской Армии. Название местности на Каспии, район первоначальной высадки русских войск ген. Н. Столетова в 1869 г. Это туркменское слово не получило толкования в словарях. В действительности, Уфра или Упра именовались туркменами скалистые возвышенности на горной вершине Шагадам в районе современного г. Красноводска (ныне Туркменбаши). Также название поселка и нефтебазы, расположенных на противоположном берегу бухты Муравьева (в Балханском или по другому - Красноводском заливе). Также называется полуостров, на кот. расположены нефтяные резервуары. Впервые слово уфра показано в записках И .Ф. Бларамберга, участника экспедиции ГС. Карелина в 1836 г. - «холмы Уфрак» на скальном мысе Кува-Сенгир.
ЭСЕНГУЛЫ - рус. Гасанкули. Крупнейшее рыболовецкое поселение у устья р. Атрек. Население: огурджали (диеджи, гирей, махтум, недим, ширван, казылар и дахма) и йомуды-джафарбаи (кельте, кор, тумач, кем, гра, инджик, экерем, торрук. Джикиев А. 1959. С. 42.
ЭТРАП - в совет, вр. - «район».
ӘТЕК (туркм.) - Атек, “край, подошва горы”. Аналог, в башкирском - “подол, оборка, подошва горы, склон” (Шакуров Р.З. 1993. С. 4). Предгорная равнина Копетдага. Первоначально Атеком называлась вся территория Ахала-Аркача. В конце XIX в. территория Атека была ограничена землями оазиса, входящими ныне в Каахкинский этрап Ахалского велаята. Атекский оазис до присоединения к России был разделен между иранскими ханами на две части - Атек Дерегезский и Атек Келатский. Селения Дерегезского ханства занимали земли от Абиверда (Пешдага) на запад до Гяурса. Ко второму ханству относились аулы от Абиверда на восток до аула Чача. После присоединения к России оазис стал Атекским приставством (начиная от ж.д. ст. Гяуре, до ж.д. ст. Душак). В совет, вр. - Каахкинский район Ашх. обл. ТССР (после 1991 - Каакинский этрап, Ахалского в.). См.: Атаев К. 1965. С. 29-34; Аннанепесов М. ИКНТ. 2000. С. 51.
ӘТЕК ГУМ - “подол песков”. Первая линия песков за поселениями чомры чарва (оседлые скотоводы или ярым чарва)*, 30-40 км шириной. Ее также называют БҮТЕВИ ГУМ - сплошные пески. Оразов А. 1995.
ЮРТ - страна, край. Высокостиль : Родина, Отчизна. Название “юрта" в значении “дом" как помещение в туркм. яз. не сохранилось. Этимологически, возможно, связано с якутским и тюркским словом “сурт” (“пепелище”) в перен. значении “очаг”, “родной дом”. Интересно у киргизов - журт - старое, знакомое место, где ставится юрта при перекочевке. Кармышева Б. 2009. С. 109. См. также: Трощанский В.Ф. 1911. С. 4. В гагауз, яз. - юртлук -  малодворное поселение, стойбище. См. Дрон И.В. 1987.
ЯКАБОЙЫ, ЯКОБОЙЫ (Йом.) - оазисная терр. вдоль песков, «воротник» пустыни, Прикаракумье. По А. Оразову: пограничная полоса на стыке между равниной и песками. Оразов А. 1995. С. 29.
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АГЫ (геокл.) - горестный плач, заунывным голосом и с причитаниями после похорон.
АГЫРЫЛЫ ӨЛУМ - «болезненная смерть», преждевременная, неестественная.
АЗАН АЙЫТМАК - церемония молитвы по умершему.
АЙЫ - время (дата) поминальной трапезы; через месяц после захоронения.
АК ДОН - халат из белой бязи, в который одевали покойника. Кепен* обычно двухслойный. Первый слой назвался рубахой (койнеклик), второй слой более просторный, им закутывали покойника с головы до пят. У женщин первый слой назывался долан (обмоткой), второй - гата курте. Голову повязывали платком (лечек).
АЛТЫ АЙ(Ы) - время (дата) поминальной трапеза через 6 месяцев после захоронения.
АТА МАЛЫНЫ ХАЛАЛ ӘТМЕК (йом.) - букв, «очищение имущества отца». См. Дул аял. Также см.: раздел “Собственность”.
АЯТ - поминки (атрекские йомуды).
АЯТ ОКАТМАК - чтение заупокойной молитвы муллой или ишаном.
БЕХИШТ - рай.
ГОР, ГАБЫР - могила. Разделяется на три части: «улы ой» (большая комната), «агыз» (вход) и «сахана» (внутренняя комната). Могилу закапывают все присутствующие на погребении. Лопату нельзя передавать из рук в руки, один бросает ее, а другой поднимает. Всех участников похоронной церемонии наделяют узелками деньгами. Овезбердыев К., 1962.
ГӨК - перен. “траур". Платье темно-синего или синего цвета.
ДОНОМАК (доономак) - одевать в саван покойника.
ДУЛ - вдова, выдовец. Баши бош адам - букв, «человек без головы", “опустошенный, депрессивный».
ДУЛЛУ’К - вдовство; дул - вдовец. Приданое жены после ее смерти переходило к детям. Если у нее не было детей, то вдовец брал себе половину, а другую передавал ее родителям.
ДӨВҮР (cap.) - название похоронного обряда в Пендинском оазисе. Мулле, читающему заупокойную молитву, необходимо преподнести тарелку с пшеницей, поверх которой уложить различные серебряные изделия и деньги. Мулла ставит тарелку перед собой и читает молитву, а затем отодвигает тарелку от себя. Поднесший тарелку обязан вновь пододвинуть тарелку обратно, после чего мулла вновь читает молитву. Так повторяется столько раз сколько лет было покойнику, с вычетом «возраста безвинности» (для мужчин - 12 лет, для женщин - 9 лет). Кроме того вычитают (если умершему было больше чем 63 годы) еще год или же к возрасту добавляют один год, если умерший не дожил до «возраста пророка» (пыгаммар яшы). Овезбердыев К. 1962.
ДҮШЕН АШЫ, ДҮШЕК АШЫ - первая коллективная трапеза в память об умершем, устраиваемая в его доме сразу после захоронения. У большинства туркменов принято готовить те же мясные блюда, что и на праздники. В день похорон готовят обычно одно блюдо - суп чорба (душек ашы) на свежем мясе овцы (инджалы). Во время поминальной трапезы мясо варят крупными кусками (сарыки), не разрубая костей. Аналог, обычай наблюдается среди казахов.
ЕДИСИ - поминальная трапеза на седьмой день после захоронения.
ҖИНАЗА - коллективная молитва по умершему.
ЗЫЯРАТ - обряд паломничества к могилам священных предков. Сопровождался угощениями и жертвоприношениями.
ЙЫЛЫ - годовщина поминания покойного.
КАФЫР, КАПЫР, ГЯУР - иноверец. К таковым также относили людей, не исполняющих пятикратной молитвы; их презирали или вообще изгоняли из аула.
КЕЛЕМЕ ОВҮРМЕК - отходная молитва умирающего.
КЕПИН - саван.
МАЛ ШЭРИК - совещание по вопросам раздела имущества после смерти мужа.
МЕЙИТ - труп, прах, останки.
ПА'ТА - поминки (нохур., общ. туркм.), благословение, напутствие; пата ери - место, где должны состоятся поминки; место панихиды.
РУХ - «дух умершего»; также философское понятие толкования исторического процесса, построенного на квазиисторических фактах и интерпретациях. ТСЭ. Т. 7. 1986.
САЛАДЖА - место, где покойника одевают в саван, который в трех-четырех местах завязывали веревкой или широкой бязевой полоской (элем), а затем обертывали молитвенным ковром (намазлык*). После захоронения коврик обычно оставляли на могиле.
КЫРКЛЬГ, КЫРКЫ’ - поминальная трапеза на сороковой день после захоронения.
ТАБЫ’Т - деревянные носилки, сделанные в виде лестницы для выноса тела покойного. Туркменский писатель Р. Эсенов называл табыт “деревянными носилками, наподобие гроба, без крышки, на котором несут покойника до кладбища". Он также упоминает иное название табыта - агачат - “деревянный конь” не одному уходящему в мир иной. См. Эсенов Р. 2013 (рукопись).
ТЕРЕКЕ — церемониальное угощение по случаю раздела имущества после смерти родителя.
ТӘРЕТ - процедура обмывания покойника. Одежда умершей женщины передается омывальщицам из числа ее бедных родственников.
ХУДАЙ’ЁЛЫ - жертвоприношение богу. Традиционное ритуальное собрание с коллективной трапезой, нередко всем селением, организуемое в связи с поминками и прочими важными датами в жизни общины. Ритуальные блюда готовили и подавали обычно мужчины. Порядок подачи угощения: сначала мужчинам по степени старшинства и почета, причем в первую очередь гостям и старикам, а затем - женщинам и детям. У кырг. - худой.
ЧАПАДЫ (инд.) - чапади. Лепешки из квашеного теста на масле. Ритуальная пища на поминках. Чаваты и чапаты - у киргизов.
ШАРИАТ БУЙРУГЫ - омовение по шариату.
ЫЗЫ ЯРАСЫН - букв.: “пусть светлым будет помещение покойного”. Прощальное пожелание гостей хозяевам дома, где проводятся поминки по усопшему. Соболезнования - пожелание благополучия родным умершего, аналог.: «ятан ери ягты болсун» (рус.: пусть земля покойному будет пухом).
ЫС ГҮНИ (иран.) - «дни запаха» каленого масла по четвергам и пятницам - дням поминовения покойников, когда готовили чапады. Обряд, привнесенный мусульманством.
ҮЧИ - поминальная трапеза на третий день после
захоронения.
ЭЛХЕТ - подбой, ниша, внутреннее помещение в могиле (ич ой), куда помещался покойный.
ЮВУСГА ГАП - топчан для обмывания покойника.
ЯЕҖАНЛЫ, ЯНЫ ӨЛДҮРИЛЕН МАЛ - животное, сопровождающее покойного (тек., йом. зап.). Обряд забивания животного в момент выноса покойного на кладбище, а иногда - в момент смерти человека.
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Cocyabl u3 namsaTHuka Il Teic.a.H.3. Kapapene.
AHayckas  KynbTypa. KOKHBIA  TypKMeHMCTaH.
MpenentHo  reOMETPU3MPOBAHLIA  OPHAMEHT.
(Capuannam B.W. 1967. C. 65)

TUNUYHBIA YOBAYPCKUA
KOBPOBbIN OPHAMEHT

Mo3anyHble BCTaBKM W3 UapCKoi
2 3 rpoGHNLBLI ropoauia Monyp-aene (lII-l1
THIC. A.H.3.), KOXHBIA TypKMeHMCTaH

VcTounuk: B. Capuanian. «K uctokam
. y OPHaMeHTa TypPKMEeHCKUX KOBPOB //
B TyPkMeHcKui kosep. 2008, C. 37-39

3

TunuyHbIA
Bewmpckun

KOBPOBbIN

OpHameHT

A

CXOACTBO 3NeMeHTOB TYPKMEHCKOro KOBpa C 0 3HaKaMu APeBHUX.
nuKkTorpam

TUAUYHBIA NOMYACKUI
BEPXHUM PAJ - APEBHUE NUCLMEHHBIE 3HAKN, KOBPOBbI OPHaMEHT
HUWKHMI - y30Pi TYPKMEHCKUX KOBPOB
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