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ХАТЕРХИТАП – КНИГА-ПАМЯТЬ

ДУХОВНО-КУЛЬТУРНАЯ ИСТОРИЯ БАШКИР

(в двух частях)

Часть I. ПАМЯТЬ
Сокращенный перевод с башкирского по изданию книжного издательства “Китап” Уфа – 2002. По ходу перевода внесены некоторые изменения и уточнения, а также добавлена часть II (Начало начал). Ссылки обозначены в скобках, где первая цифра означает номер использованной литературы в списке (список дается в конце книги), остальные -- страницы.
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1. КОРЕНЬ ИСТОРИИ – «ПОД ЯЗЫКОМ»

Колесо мироздания или молитвенник, превратившийся в пословицу.

Некоторые из прытких моих коллег наловчились философствовать от имени народа на тему о том, что “копания в истории”, исследовании о происхождении и жизни давно ушедших предков надоело уже простым читателям, они мол на уровне своих «кухонных философствований» предпочитают самое простое чтиво – стандартный «женский детектив» или бесхитростную беллитристику. И при том добавляют: для народных масс актуальна теперь не история, а проблемы их каждодневнай сермяжной жизни, ведь на их глазах родной Башкортостан дошел уже до крайней черты – даже формальная автономия, дозволенная в 1919 году деспотами-большевиками, при власти теперешних демократов сужается как бальзаковская шагреневая кожа, угрожая отнять из-под ног башкира пяди родной земли, хишнически расхищаемой разными «новорусскими» пришельцами. При таком положении мол нам нужна не история, а нужны справедливые законы и смелые государственные мужи, оберегающие нас! А также нужны писатели, отображающие не прадедовское прошлое, а самую нашу современность!.. – Вот такая тенденция среди наших тупейных политологов и писак, а направлена она прежде всего, конечно, против «неудобных», подобных автору этой книги...

Возможно они, певцы деяний современных власть имущих, лауреаты разных государственных премий и носители высоких званий и степеней и правы, ибо, как сказал классик, воспевание сегодняшних “высоких достижений” сильно поощряется самим государством и правящей партией разными наградами да льготами, в то же время авторам иных мышлений маячит совсем противоположное. Поэтому даже среди дипломированных ученых процветают и поощряются откровенные нигилисты и проходимцы в роде некоему уфимскому доктору исторических наук, в полном серьезе утверждающему, что путешествие Ибн-Фадлана в 922 году через башкирские земли и встречи его с башкирами “является литературной фикцией” (В.А. Иванов. У подножия Рифейских гор. Уфа – 1982), а его тоже дипломированные башкирские коллеги, поощренные этим великим «открытием ученого старшего брата», в своих научных открытиях пошли гораздо дальше: признанный этнограф Р.Г. Кузеев в 1987 году собрал в Уфе своих коллег с разных сторон на научный семинар, где был восхвален (лишь я один выступил с критикой) его тезис об образовании башкирской нации буквально перед нашими глазами – в 40-ых годах 20-го века... Немного позже в середине 90-х годов наш толстый журнал “Агидель” тоже обрадовал своих читателей таким же дерзновенным открытием историка младшего поколения – любимого ученика доктора исторических наук (будущего нашего академика) Н.А. Мажитова о том, что всемирно известный мифо-эпический герой Урал-батыр являлся реальным человеком совсем недавнего 16-го века (времена завоевания Иваном Грозным Казани и добровольного присоединеня Башкортостана Русскому государству), а до этого (то бишь до 13-го века) народ Южного Урала был совсем небашкирским. Из этого следовало, что строителями и обитателями всемирно известного городища Аркаим были тоже небашкиры, все это подкрепилось постулатом, изобретенным названным его наставником; после чего автор настоящих строк выступил опять с резкой критикой. Последствия не заставили долго ждать: Н.А. Мажитов дал категоричный совет редакции “впред не печатать таких выступлений Зигата Султанова” (“Агидель” 1999/2, стр. 149). Все это шло в унисон с оголтелыми выступлениями в печати таких отпетых антибашкиристов, как А. Константинов, считающий только себе подобных аборигенами Урала, а башкир – никчемными пришельцами, подлежащими стереть с лица земли (газета “Отечество” от 1993 г. №22); писатель А. Солженицин, ополчившийся против суверинитета ненавистных ему тюркских республик – Башкортостана, Якутстана, Татарстана, а также политикан В. Жириновский, откровенно призвавший россиян выселить ненавистные ему татар и башкир «в Монголию, где сифилис и туберкулез»...
Хочу напомнить читателям: перевод настоящей книги осуществляется спустя 8 лет, в 2010 году, но названный ученый муж Н.А. Мажитов не изменял своему нигилистическому утверждению по отношению к истории башкир. Например, по случаю III Всемирного курултая башкир в 2010 году Башкирским книжным издательством «Китап» была переиздана и вручена как подарок делегатам его (в соавторстве с А.Н. Султановой) книга «История Башкортостана. Древность. Средневековье», где его известный постулат о мифических среднеазиатских строителях Аркаима (стр. 44) оставлен без изменения:

«Имеющиеся сейчас отдельные факты, -- утверждают они, -- позволяют предположить, что некоторым толчком к началу строительства городищ-крепостей типа Аркаим мог быть приход на Южный Урал какой-то многочисленной группы населения с территории Средней Азии. Археологический след ее четко фиксируется в широком применении в строительном деле саманного кирпича, что вообще несвойственно местным племенам, но является традиционным для народов Средней Азии с УП-У1 тысяче летий до н. э. Нельзя упускать из виду и тот факт, что города-крепости с круглой планировкой также являются характерным элементом древней среднеазиатской культуры. В то время на территории Средней Азии начала зарождаться своеобразная религия зороастризм во главе с богом Ахура Мазда, которая с начала железного века утвердилась как официальная религия здешних государств. Вместе с мигрантами из районов Средней Азии, возможно, на Южном Урале тогда могли распространяться основные идеи зороастрийской религии».

Пишется вопреки общеизвестным фактам: ведь маг Сураштора/Заратуштра родился, жил и творил именно на нашей земле – на террритории между Волгой и Уралом, а точнее, “в азиатских степях к востоку от Волги” (Мэри Бойс. Зороастрийцы. Верования и обычаи. М., 1987, стр. 3).
Но я твердо убежден: никому не удастся вырвать наших глубоких корней! Урал – вечно был, есть и остается прародиной башкир, здесь вечно обитают не только наши тела, но и вечный дух, башкирский дух, заложенный на вечные времена в нашу главную молитву-пословицу: “Донъя – Ҡуласа, бер әйләнә, бер баҫа” (Мироздание – Колесо, который раз -- крутится, другой раз давит [недругов]), философия эта выражена наглядно на нашем национальном символе Асаба-Астак – Свастика, которая, как и земля наша, дана нам на вечные времена Самим Всевышним Господом Имиром и не надо путать нашу святыню с нагло присвоенным гитлеровскими фашистами знаком! Свастика – это есть символ вечного движения по орбите священных светильников наших Солнца (Кюнь) и Луны (Ай), вечное движение всего Мироздания; учение это зашифровано нашими мудрыми предками в названной молитве-пословице, где после открытого текста “Мироздание – Колесо” следует шифрограмма: если учесть, что “бер” это Ер (Земля), тогда “бер әйләнә” значит Ер-Ай, Ал-Ана (Земля-Луна, Солнце-Небо); следующее выражение “бер баҫа” есть Ер-Аба-Аса (Земля-Воздух-Вода). Значит, всеми этими жизненноважными благами на вечные времена наделил нас Сам Господь Всевышний Имир, и никто не в праве отнимать их от нас, от башкир. Вот так понимаем и живем мы, башкиры, поэтому никто никогда нас не сможет силой отторгнуть от родной земли, и впред мы останемся такими.

И все же почему мы становимся манкуртами?

Грубо говоря, в своем духовном развитии как “һомо сапиенс” мы находимся в стадии цивилизованной дикости, для преодоления которой многим из нас, как мне кажется, требуется ликбез (ликвидация неграмотности) по предмету истории. Но не такой, какой проводили большевики, ликвидируя у многих букварьную неграмотность (спасибо им за это), но одновременно превращая их в отпетых манкуртов, не ведающих родства дальше одного поколения. Поэтому многие из “мелких народов и народностей” искренно верили, что только Великая Октябрьская революция 1917 года дала им, от природы слепым и безмозглым, все, начиная с письменности и кончая историческим сознанием, хотя мы, башкиры, имели свою клинописьную письменность по крайней мере уже шесть тысяч лет тому назад (башкирско-шумерский эпос “Гильгамеш” и другие изложенные на шумерских глинянных книгах), проторуническую и “протолатинскую” -- в I тысячелетии до н.э. (памятники асылыкульские, иссыкские, из города Сарда и этрусков), поздноруническую – в эпоху раннесредневековья (памятники из Орхона – Селенги, а также из центральных, южных районов Республики Башкортостан) – все они написаны на понятном для современных башкир языке. Подумать только: разве великий башкирский поэт Кулгали, написавший еще в начале XIII века свой знаменитый дастан “Кисса-и Юсуф”, разве был он бесписьменным?! Или когорта выдающихся башкирских поэтов, военначальников и мыслителей мамлюкского Египта Насретдин аль-Насири аль-Башҡурди, Санжар аль-Руҡны аль-Башҡурди, Алаитдин Башҡурд аль-Насири, Ғилметдин аль-Башҡурди, Сарын аль-дин аль-Башҡурди, Ҡыратай Хазинадар Ғилметдин аль-Башҡурди, Ғилметдин Санжар аль-Башҡурди, Ғилметдин Башҡурд аль-Насири, великий правитель и полководец Бейбарс аль-Буржани разве тоже были бесписьменными?! Или совсем близкие к нашей эпохе башкирские знаменитости как Салават Юлаев, Тажетдин Ялсыгол аль-Башкорди, Гали Сокори, Мифтахетдин Акмулла, Мухаметсалям Умутбаев, Ризаитдин Фахретдинов, Ахматзаки Валиди Туган, Шаихзада Бабич свои замечательные произведения тоже не писали, а проговорили в воздух?!. Если верить большевикам, может быть, может быть... Ведь мы были убеждены и в том, что у башкир не была своей истории глубже чем до 1917 года, и многие из нас не имели понятия о капитальном трехтомном своде истории народов евразийского континента, составленный в 1680 году башкирским великим ученым Саидом (религиозной главой) Ягафаром Садировым, выдающимся полководцем башкирской освободительной войны 1680-84 годов против захватнической политики русского самодержавия. Запрещалось даже, как нежелательное напоминание о башкирской истории, воспевание башкирской воинсой отваги, проявленные в Отечественных войнах 1812-14 и 1941-45 годов, по-видимому для того, чтобы вышибить дух воинственности у башкир. У нас также “никогда не было своих композиторов” вопреки тому, что чарующие душу башкирские мелодии “оҙон көй” не прерываясь через веков дошли до нас и продолжают волновать нас; “не было театра”, не смотря на удивительные свидетельства говорящие об обратном -- осколки из былых массовых представлений, сохранившиеся в таких народных песнях, как, например, “Ерәнҡашҡа атҡайым”.

Самое главное – сделать башкир ущербными -- укоренить в их сознании чувство уподобления себя с жалким перекати-поле, не имеющий корня и по воле ветров бесцельно бродячий по степи (именно таким воспел башкир популярный в красной империи народный поэт Башкирской АССР М. Карим), помогало это нашим недругам подложить под народ “научную” концепцию отрицания его автохтонности с одновременным утверждением мигрантности башкир на Урале; цель ясна: нет опоры-земли – нет башкира, аборигена-хозяина богатейшего ресурсами Урала!

Для манкуртизации башкира и отчуждения его из его прародины Урала велась и ведется скрытая, тонко обдуманная идеологическая война со стороны враждебных ему сил. Как известно, в 1920 году при изобретении Татарской АССР Лениным был выкроен большой кусок исконно башкирской территории (Мензеленский уезд), где тогда по последней переписи проживало двести тысяч башкир. Поразительный факт: после пяти лет просуществования новообразованной республики там из этих двухсот тысячи не остался ни один башкир – поголовно все были переписаны в татары. То же было проделано с башкирским населением бывшей Вятской губернии. Тенденция эта теперь усилиями апологетов татаризации перенесена на территорию самой Республики Башкортостан в его западные районы с населением природных башкир говорящих на северо-западном диалекте башкирского языка. Сверхамбициозные казанские пантатаристы, преисполненные желанием возвеличить свое происхождение и проглотить других любым путем и широко используя для этого исторические источники с наличием названия “татар” (после нашествия на Европу так называемых татаро-монголов все тюркские народы без исключения были заклеймены таким названием), составили и издали свод древних текстов под названием “Из глубины столетий”, тщательно отбирая источников содержащие именно такие названия, проявляя при этом великое старание притуманить всякие сведения о башкирах. Приведу нескольких примеров. Как известно, с древнейших времен Византия поддерживала дружественные отношения со своим грозным северным соседом “пачинакитами”-башкирами; например, в августе 568 года императором Юстином II было отправлено представительное посольство, которое было принято с почетом в летней резиденции Истеми-кагана около горы Тора-тау (Эрнст Добельхофер. Знаки и чудеса. М.,1963, стр. 334-338), который находится в современном Ишимбаевском районе Республики Башкортостан. Через четыреста лет в сочинении императора Константина VII Порфирородного или Багрянородного (908-959) о “северных скифах” (948-952) почти весь опус был посвящен также подробному описанию истории “пачинакитов”, то есть речь шла о башкирах, которые “место обитания имели на реке Атил, а также на реке Геих, будучи соседями и хазар, и так называемых узов”. Нетрудно понять, что здесь Атил – нижнее течение Агидели (Белой) Идель, а Геих – Яик (река Урал), а “так называемые узы” – предки современных усярганцев-башкир, которые, как следует из данного сочинения, имели место проживания тогда западнее реки Идель, которые представляли из себя родоначальников не только современных усярганцев-башкир, но и русских (от них идет тюркский этноним урус<рус). Как пишет Парфирородный, “Однако 50 лет назад упомянутые узы, вступив в соглашение с хазарами и пойдя войною на пачинакитов, одолели их и изгнали из собственной их страны, и владеют ею вплоть до нынешних времен так называемые узы. Пачинакиты же, обратясь в бегство, бродили, выискивая место для своего поселения. Достигнув земли, которой они обладают ныне, обнаружив на ней турок (болгаров. – З.С.), победив их в войне и вытеснив, они изгнали их, поселились здесь и владеют этой страной” На так называемом карте Махмуда Кашгари эти башкиры помещены на землях между Доном и Днепром в соседстве с русами. Отвоеванная узами-усярганцами от пачинакитов-башкир территория современной Республики Башкортостан на той карте обозначена как Кобстан (на жревнебашкирском языке “коб” это волчица-собака) – “страна людей поклоняющихся Волчице-Собаке”; усярганцы действительно поклонялись-Волчице-Собаке – мифической молочной матери их мифической родоначальницы Шульган, поэтому монголы и вслед за ними и другие соседние народы называли их ногай (собака). В приводимом источнике есть интересные сведения, показывающие однородности пачиникитов-башкир и узов-усярганцев и дающие основания к предположению причины закрепления за этими родственными племенами единого объединительного этнонима башҡорт/башкир, вот они: “Да будет известно, что в то время, когда пачинакиты были изгнаны из своей страны, некоторые из них по собственному желанию и решению остались на месте, живут вместе с так называемыми узами и поныне находятся среди них, имея следующие особые признаки (чтобы отличится от тех и чтобы показать, кем они были и как случилось, что они отторгнуты от своих): одеяние свое они укоротили до колен, а рукава обрезали от самых плеч, [image: image1.jpg]KUTAN
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стремясь этим как бы показать, что они отрезаны от своих и от соплеменников”. Как говорится, нет худа без добра: на территории упомянутого Кобстана (современного Башкортостана) произошло историческое объединение разобщенных ранее племен двух фратрий первоначально-единого усярганоканлинско-бажанакобашкирского рода с принятием общего для всех этнонима башҡорт/башкир. А интересные изменения в костюме пачинакитов-башкортов под названием “кәзәки” (казакин) сохранены до сих пор: “Кәзәки (казакин) был много короче, всегда выше колен и уже бешмета; шился он также в талию и на подкладке; рукава его были короткие, едва доходили до локтя” (С.И. Руденко. Башкиры, историко-этнографические очерки. М.-Л., 1955, стр. 163, 166, рис. 128). Одеяние это в ношении современных башкир выглядит вот так (из книги:С.Н. Шитова. Башкирская народная одежда. Уфа “Китап” 1995, стр. 235):

Древнее название одежды ҡаза-көн/казакин (где в переводе “ҡаза” – бедствие, “көн” – день) является народным памятником того бедственного дня пачинакитов-башкир, о котором сообщил Парфирородный, когда башкиры-воины вынуждены были укоротить свою верхнюю одежду.

Я не поверю, если ученые мужи, составившие названный свод, скажут, что они не знали или не догадывались о всем этом, касающимся башкирам, но все же догадались же они в сугубо своих интересах “объяснить” этноним “пачакит” откровенно тенденциозным примечанием: здесь “речь идет о печенегах” (неискушенный читатель непременно будет “усекать”, что речь идет не о башкирах). Но уже давно известно, что печенеги/бажанаки – материнское левое крыло фратрии, а башкорты/башкиры – ее отцовское правое крыло, по сути они все башкиры. В своде даны еще такие источники, как письмо Иокаганки-венгра (1320 г.) и знаменитые путевые записи Ибн-Фадлана-араба, оба текста изобилуют названиями как страна Баскардия, страна Башкырд, но составители постарались оставить их совсем без внимания. Там же читаем: “Карта мира приложенная к труду Махмуда Кашгари... На карте отмечены земли кипчаков, огузов, татар”, но наличие там “земли башкурдов” преднамеренно замалчивается (Из глубины столетий, 2-е издание. Казань, Татарское книжное издательство, 2004, страницы 70, 77, 88-89, 94-95, 157-160 и надпись к фото карты мира из труда М. Кашгари). Факты эти говорят о башкирофобии, ведь недаром говорится: чтобы покончить с любым народом прежде надо отнять его историю...

Еще вот что: не надо нам ожидать ничего хорошего (в смысле правды) также от официально дипломированных башкирских ученых – все они “вышли из шинели” московских, петербургских или казанских наставников-европоцентристов и пантатаристов, то бишь великодержавных шовинистов-колонизаторов и ни за что не могут они противоречить им и рисковать своими учеными степенями, полученными от них же. Поэтому они в след за ними “начальной датой” происхождения башкирского народа считают (смешно даже!) 922 год, ибо тогда устами араба-путешественника якобы “впервые” было произнесено слово башкурд/башкир, как будто до этого не было их на свете; в то же время “старший брат” из их среды пошел дальше, отрицая даже сущетвования когда-либо самого Ибн-Фадлана, при этом дипломированные коллеги этого нигилиста остались безучастными (молчание – знак согласия). Но все же приоритет в этой области остается за их аксакалом Р.Г. Кузеевым, внесшим фундаментальный вклад в историографию, раз и навсегда заклеймив башкир мигрантами, как перекати-поле “возникавшими” на великолепном иранском и угрофинском Урале “не раньше XI века” (значит, злосчастное растение может катиться прочь). И никто из его коллег не ломал голову думая в обратном направлении, не заикнулся о походах наших предков на все четыре стороны из их родины Урала, а происходит все это в то время когда человеку даже с неполным средним образованием кое-что известно о каких-то странных шумерах/самарах, оставивших свои загадочные следы на картах: на Приуралье (город Самара на национальном округе Ханты-Манси, река Самара – приток Идели/Волги), на Кавказе (река Самур), на Средней Азии (город Самарканд) и на арабском востоке (город Самарра). Почти каждый ученик средней школы знает о “северных народах”, завоевавших Древний Восток (Месопатамию, Египет), очень хорошо [image: image15.jpg]Puc. 128. Ilokpoit xasaxu.



известен ему грозный царь Саргон, дошедший до самого Египта. Но полагаю мало кто даже из ученых задумался об этимологий древности как шумер/самар, фиргавен/фараон и Саргон, происходившие именно от башкир – почитателей их мифической молочной матери Волчицы/Собаки, а слова эти образовались, по-моему, следующим путем:

әсә-бүре (волчица/собака)>сабуре>самуре/самара>самар/шумер;

фиргавен>бурек-абан (волчица/собака)>Бүрек-Амон (Солнце-Амон – бог древних египтян);

Саргон>усаргон/усярган (в значении “царь усярганцев-башкир”, как и средневековые царские имена Ногай-хан, Урус-хан, Башкорт-хан).

На протяжении ряда поколений трон Древнего Египта занимали усярганские/осорконские (башкирские) фараоны:

III династия (2778-2723 гг. до н.э.): Хуни (бажанак-башкир);

V династия (2563-2423): Усеркаф (усярганец из Кафа – Кавказа);

XXII династия (950-730): Осоркон I, Осоркон II, Осоркон IV;

XXIII династия (817-730): Осоркон III (Э. Бикерман. Хронология древнего мира. М., 1975, стр. 176-178).

Нашим ученым-нигилистам остается только гадать: каким образом прикатилось это злосчастное перекати-поле под именем башкир на “хребет России Урал” (выражение журналиста Парфенова), и куда должно укатиться с глаз долой? Имеется, конечно, готовая и обкатанная многовековая дорога-теория наших “старших братьев”-колонизаторов: так-как всякая тюркская нечисть когда-то мол как саранча, как микробы навалилась на Урал, на благодатную страну благородных индо-иранцев, “из сифилисного, туберкулезного” (известное изречение “сына юриста” Жириновского) монгольского Алтая – туда (или куда угодно) им и обратная дорога! Но теория эта, хотя наши доморощенные “теоретики”, готовые всячески выслуживаться перед всемогущим сюзереном, стараются ее укреплять, она сгнила, обветшала, нитки рвутся по швам, требуется теперь что-то новое, но они не унимаются: “По итогам исследований Р.Г. Кузеева, -- пишет один из них, -- выясняется вот что: древние башкиры на Южный Урал переселились из Средней Азии” (Н.А. Мажитов. Тайны Древнего Урала. Уфа, 1973, стр. 145, 150), а ведь это равносильно приведенному выше великому открытию того небезизвестного Ходжы Насретдина!.. Наши ученые не способны мыслить нормально, ставят они все вниз головой: скажем, рас исторические следы таких предков башкир как катайцы и сиры, массагеты и тиссагеты, канлинцы и бурзяны, усярганцы и хунны-печенеги, сарды и этруски, булгары и бургары, бургундцы и баски, бурзяны-пруссаки и асабайи-шведы обнаруживаются в Китае, в Средней Азии, Иране и Индии, в Египте, Греции или на Западной Европе, то по этим неопровержимым уликам ими можно делать вывод о том, что первые башкиры первоначально происходили и жили именно в тех перечисленных краях, но только не на Урале, и вообще тюрки мигрировали на Урал не ранее XI века. Но хотелось бы узнать: куда девать тогда великого башкиро-тюркского кагана Баламбера (по-башкирски Балам-бүре – “сын волчицы”) правившего в 363-378 годах (по хронологию Саида Ягафара) именно на Урале и отправившимся на свой победоносный поход на Запад именно оттуда? Да, историки не называют его башкиром, а болгаром, но ведь этноним “болгар” стопроцентно произошел от “башкорт” (Н.А. Баскаков. Русские фамилии тюркского происхождения. М., 1979, стр. 249), поэтому для точности и на благо истории было бы целесообразно пользоваться теперь термином башкир-булгар. И так, с давних времен (еще до нашей эры) династия башкиро-булгарских ханов правила неизменно на исторических башкирских землях (по Саиду Ягафару в стране Идель) со ставкой между Иделем/Волгой и Яиком/Уралом; для убедительности приведу поучительный отрывок из Истории названного Саида Ягафара (III том):

БУЛГАРСКИЕ ЦАРИ САРМАТСКОЙ, АЛАНСКОЙ, ХОНСКОЙ И БАЛТАВАРСКОЙ ДИНАСТИЙ
Алабуга-Булгар (808-775 гг. до н.э.). Сын Бурмы. Правил 33 года. Вновь объединил лесные и степные земли Иделя, почему и получил прозвище "Чирем-Миша (Чирмыш) иджибак" - "Повелитель Степи (Чирем) и Леса (Миша)". Его потомки добавили это прозвище к своему титулу, почему их династия получила название "Чирмышской" ("Сарматской"). По булгарскому преданию, после его смерти Тангра придал его душе вид крылатого змеевидного дракона (бараджа) и велел ему быть покровителем земли булгар. Его любимой ставкой был город Иджибак в области Кубани, название которого произносили и как Аспак, Узбак. Этот город каган Курбат отбил у сербийцев (тюркютов) в 630 году и отдал его сыну Ат-Телесу, прозванному поэтому Аспарух (т.е. "Ставка Аспак"). Изображение Алабуги-Булгара было выбито на камне, поставленном над его могилой возле Алабуги (Елабуга).

Самар. Сын Туймаса.
Канакбал. Сын Самара.
Тухча. Сын Канакбала.
Буртас Бурджан или Бурджантай, Берендей (683-633 гг. до н.э.). Сын Тухчи. С его правления началась эпоха "сильных правлений" или "Тазбаш" - "бритых голов". Разбил камыров, почему получил прозвище "Камыр Батыр" - "Победитель кимеров - киммерийцев. Большая часть киммерийцев бежала в Атряч (Турция), а на их земле Буртас поселил азиатских саков - кыпчаков. На Ближнем Востоке его называли "Партатуа". Пытался восстановить булгарское господство на территории бывшей Самарской (Шумерской) державы и на некоторое время захватил большую часть ее в Буртасской войне (началась в 653 г. до н.э.).
Маджи-Азак (633-611 гг. до н.э.). Сын Буртаса.
Сорен. Жена младшего сына Буртаса-Катрага, управлявшего степной частью Иделя. Ей удалось на некоторое время завоевать Азербайджан.
Улят или Лут.
Булут или Крэш-Булут. Сын Улята. Правил 10 лет, но до этого был управителем Сакланской области Иделя. Славился добродушием и миролюбием. Разрешил крэшцам (грекам) построить несколько городов в Саклане (Причерноморье), за что они платили ему большую дань. Ввел правило вести переписку с иностранными государствами на греческом языке и греческими буквами, почему получил прозвище Крэш - "Грек".
Леу-Аскал или Лек-Алып. Сын Булута и гречанки. Славился даром предвидения. Отклонил предложение брата Айяра (Авара) о нападении на греческие колонии в Саклане, т.к. гадание указало на опасность Божественного наказания за это. Возмущенный этим Айяр убил Леу-Аскала (они были братьями только по отцу).
Барын. Сын Леу-Аскала.
Торган или Аспарык (558-530 гг. до н.э.). Родился в 580 г. до н.э. Барджильский (персидский) царь (Кир) в одной из битв захватил его в плен и казнил, хотя он предупредил царя о пророчестве (матери Аспарыка): "Тебе суждено встретить двойника, с которым вы умрете в один год". Действительно, оба родились и правили в одни и те же годы, и вскоре после казни персидский царь погиб, упав с лошади.
Кундуз Балтавар (530-494 гг. до н.э.). Младший сын Торгана. Родился в 530 г. до н.э. До его возмужания в Иделе от его имени правила его мать Тамыр-бика. Разбил персидского царя Таргиза (Дария). Ему во всем помогал его старший брат Колын (555-486 гг. до н.э.), бывший при нем и позднее эчергэ баиль (командующий центром войска) и иджик-кош (глава царского совета).
Мосха (494-488 гг. до н.э.). Старший сын Кундуза. Воевал против Барджиля (Персии) за свои частые нападения на Тимер Капа ("Железные Ворота") получил прозвище "Тимер". Его женой была Симбирбика - дочь вождя идельского племени ширак (или ширин) Эльбира. Мать Симбирбики звали Шан-кызы, т.к. ее род назывался Шан.
Алвар Магиз или Аскал (488-486 гг. до н.э.). Младший сын Кундуза, женившийся после смерти Мосхи на его вдове Симбирбике. Умер после пира в честь греческих послов, почему распространился слух о том, что его отравил средний сын Кундуза - Авар Дэбэр - ради женитьбы на Симбирбике. Авар похитил Симбирбику, но был убит молнией на берегу реки Дэбэр - Инеш (Днестр), после чего его люди откочевали с этого места к устью Сулы (Дуная).

Барыс (486-475 гг. до н.э.). Сын Колына. Родился в 530 г. до н.э.

Аудан (Джураш) - Барыс. Сын Алвара. Родился в 486 г. Рос в семье Барыса. Некоторые легенды о нем вошли в древнебулгарский эпос "Шан талгау".
Бак-Ширак (475-? гг.до н.э.). Младший сын Колына. Родился в 525 г. до н.э. Заставил Аудана бежать из родного аула и скитаться по степи.

Саумак (сын Бак-Ширака).

Баит.

Тайга.

Нар.

Санар.
Уфа.
Кара.

Угыр.

Бояр или Боерак (IV в. до н.э.). Совершил набег на Макидан (здесь - Македонское царство) и разгромил его столицу Балбал (Пелла), которую называли также Балдиу ("Царь Дивов"). Но при возвращении, в одном ущелье, отряд его троюродного брата Этэя (Кам-Этэя) попал в засаду. Этэй погиб. Перед походом Этэй увидел во сне алпа Волка, который сказал ему: "Если ты пойдешь в этот поход - то погибнешь, но булгары захватят большую добычу, а если не пойдешь - то останешься жив и будешь жить долго, но булгары потерпят поражение". Этэй пошел в поход только для того, чтобы его родной народ одержал победу. В память о его геройстве булгары стали называть это ущелье "Кам".

Тиган.

Этэй или Ат, Атай, Ати (380-339 гг. до н.э.). Потомок Уфы, внук Кам-Этэя. Не поверил предсказанию кама (шамана) о том, что погибнет, как и его дед, если нападет на владения Балбала (т.е. Македонии), и без нужды, из любопытства, отправился в набег на Макидан (Балканы). Погиб (в 339 г. до н.э.) в бою с царем Балдиу Балбалом (Филиппом Македонским). В память о его геройстве (а также о геройстве его деда) булгары дали Саклану второе имя - Атил ("Земля Этэя"), а сам Балдиу женил сына Этэя Баламира на своей приемной дочери Уран-бике.

Баламир (339-320 гг. до н.э.). Сын Этэя. Помог Аламир-Султану (Александру Македонскому), которого пережил на 3 года, покорить Персию. На "языке камов" его имя значит "маленький (бала) правитель (мир, пир)". А прозвище "Султан" происходит от "Чельдан", что на "языке камов" значит "Всемирнославный".
Алабуга Сыгеркан (339-310 гг. до н.э.) - брат и соправитель Баламира. Его ставка находилась на реке Сыгеркан или Буга (Южный Буг), поэтому был назван ее именем. Разбил войско Александра Македонского (в 331 г. до н.э.), нарушившее условия мира с Иделем. В 310 г. до н.э. стал правителем восточной части Иделя, где и умер в своей ставке Алабуга. Был погребен возле могилы своего предка Алабуги-Булгара. Велел на надмогильном камне выбить только изображение топора и кинжала (символы леса и степи), сказав: "Я и так похож на своего предка - зачем же мне изображать себя?"
Таргиз (320-314 гг. до н.э.). Сын Баламира и Уран-бики. Отец назвал его Таргизом в память о разгроме персидского царя Таргиза (Дария III). Подавил восстание кара-сакланских кыпчаков, разделявшихся на племена нукрат (наубури), иштяк (эсэги) и др. После шести лет правления добровольно отказался от власти, заявив, что т.к. народ перестал уважать власть, то ему нет надобности ее поддерживать. Умер в возрасте 120 лет, в 236 г. до н.э.
Арбат. Сын Таргиза.
Балак. Сын Арбата.
Чыбык. Сын Балака.
Тимер. Сын Чыбыка.
Кур.
Кубар.
Аскал. В его царствование умер Таргиз.
Аспар.
Ытлар.
Кашан (Азан) Канджал. Потомок Алабуги Сыгеркана, сын Канджала. Один из самых могущественных идельских царей. Его матерью была кашанская (массагетская) бика (княжна). В молодости совершил поход на восток и дошел до реки Хин (Инд) в Улуг Хине (Индия). На западе он разгромил и подчинил улагцев (даков). На юге он совершил победоносный поход на Кавказ и Малую Азию, разгромив Мидан (Азербайджан), Арьяк (Армения), Барджиль (Персия) и подчинив Чиляр (государство Селевкидов), Кавыл (Каппадокия и Киликия) и Атряч (Западная Турция). Некоторые считают, что это он разработал кашанское письмо, применявшееся камбоянами и служителями дворцового хозяйства. В память о нем булгары называли Кашаном Восточную Валахию.
Кубан. Сын Кашана. Великий булгарский музыкант и сказитель, царь Иделя. Создал ряд поэм-песен, в которых отразил мифологию и историю булгар. Кул Гали сохранил такие его слова:
"Джам-Иджик собрал под своей властью семь племен.

Благодаря чему сложился один великий народ булгар.
Таргиз заставил всех задуматься о необходимости сохранять единство тем.

Что отступился от власти.
Азан решил расширить Кашан от Семиречья до Сулы - и это ему удалось.
Все эти действия настолько непонятны,.

Что ясно: они предприняты по внушению Тангры:.

Я, живущий на берегах сакланской реки (Кубань), Кубан - потомок Иджика, Таргиза и Азана,.

А поэтому я прошу Тангру: вразумляй меня также, как [вразумлял] моих предков.
Чиляр (152-146 гг. до н.э.). Сын Кубана. Был свергнут с престола племенными вождями-тарханами и стал кочевать возле Саксина и Сарычина. Кыпчакский бий Уразман, на сестре которого был женат Чиляр, поддерживал его. Младший сын Чиляра Кельбир (Кылбур, Елаур) ушел с частью своих людей в Кара-Бершуд (Крым) к своему дяде Уразману, где стал самостоятельно править Сакланом (степи Украины и Предкавказья).
Алан (140-107 гг. до н.э.). Внук Кубана, сын Сувар-Маджи, Тархан. Оттесненный от власти другими родственниками, заключил союз с Кельбиром, по которому Кельбир помог Алану в 140 г. до н.э. стать царем Иделя, а Алан объявил Кельбира и его потомков тарханами (автономными правителями) Саклана. Кельбир женился на дочери Алана Узбике. Во время свадьбы на берегу реки Кубан на пирующих неожиданно напало войско Бершуда (Боспорское царство) во главе с Тама-Диу и захватило в плен малолетнего сына Алана Сакмара или Саумака ("Савмак" римско-греческих источников). Из-за этого разразилась война между Иделем и Бершудом. В этой войне булгарские войска возглавлял вначале Кельбир, а затем - Балак (сын Кельбира и Узбики). Сын Уразмана Таш-Баш поддерживал их. В конце концов бершудцы были разбиты, а Саумак - освобожден. Но тут царь Дарбазана (Понтийское царство) пришел на помощь бершудцам и при поддержке того же Тама-Диу вновь пленил Саумака (в 107 г. до н.э. по данным римско-греческих источников). Узнав об этом, Алан умер от расстройства. А Саумак умер в заточении в Дарбазане. Его тело было выкуплено за большое количество золота и серебра и погребено на родине, на берегу реки Сакмак или Сакмар (Сакмара). Алан - основатель Аланской династии.
Сарычин (107-65 гг. до н.э.). Сын Балака, внук Алана. В его царствование Бершуд попал под власть алтынбашцев или улак-румийцев (римлян). Когда Сарычин двинулся против них, то бершудцы неожиданно перешли на сторону улак-румийцев, а брат Таш-Баша Джиен отказался его поддержать. После взятия улак-румийцами Тамья-Буруна (Кубань и Тамань), Сарычин предпочел признать власть Улак-Урума над Бершудом. Джиен славился исполнением талгау (дастан, эпос).
Бершуд Катраг (65-21 гг. до н.э.). Сын Сарычина. Родился в год присоединения Бершуда к Улак-Уруму, и отец дал ему имя Бершуд, чтобы он постарался вернуть утерянное (Бершуд когда-то платил дань Иделю). Для войны с Улак-Урумом нанял на булгарскую службу племя катрагов, почему и получил прозвище Катраг. Разгромил многие улак-румийские города в Саклане (Алабугу, Тир и др.). При нем правителем западной части Иделя был потомок Ытлара - Алабуга Инеш (Инеш - одно из булгарских названий реки Днестр).
Барджиль (21 г. до н.э. - 5 г.). Сын Бершуда.
Сувар (5-23 гг.). Сын Барджиля.
Кумук (23-46 гг.). Сын Сувара.
Барын (46-106 гг.). Сын Кумука. Мечтал отомстить Дарбазану за смерть своего предка Саумака. По предложению своего тестя - бека Шана - осадил Кряшен (Херсон) и ушел только после того, как кряшены выдали ему скульптуру Тама - бершудского полководца, пленившего его предка Саумака. Барын отрубил скульптуре голову и бросил ее в яму у могилы Саумака. Кроме этого совершил набег на Дарбазан и разгромил его.
Кавыл.
Кубар.
Таш-Баш или Эр-Таш Артан (?-150 г.). Сын Кубара. Его правление было жестоким и разбойным, почему его невзлюбили многие. Запретил торговлю с Кашаном (Средняя Азия: Хорезм, Согдиана, Бактрия, Уйгурия, Хорасан) и вообще притеснял купцов. Погиб в 150 г. в боевом поединке с Агарджей, причем этот поединок состоялся по настоянию сестры Эр-Таша Бояр(Буляр)-Кыз и многих булгарских тарханов, недовольных правлением Таш-Баша. После гибели Эр-Таша его сын Шада Банант "ушел с частью своих людей на Кавказ. "Банант" означало "командующий тысячью (бан) всадников (ант или юнт).

Агарджа (150-189 гг.). Первый идель-булгарский царь из хонского рода Дуло. Был нанят Эр-Ташем на службу вместе со своим хонским отрядом и получил чин сабан-тархана (командующий легковооруженными, неопытными воинами, а также ополченцами и наемниками). Женился на сестре Эр-Таша Бояр-Кыз. В нескольких местах "Джагфар тарихы" его имя передавалось, как "Ага-Ружа".

Тухчи-Барыс (189-210 гг.). Сын Агарджи и Бояр-Кыз.

Барак (210-235 гг.). Сын Барыса.
Барынджар (235-271 гг.). Сын Барака. Наиболее прославленный идель-булгарский царь I Хонской (Гуннской) династии. Вместе с катрагами, служившими Иделю, разбил (в 251 г.) войско урумского (римского) императора (Деция). Сам император пал в этом бою. После этого войско Барынджара разграбило урумские владения на Черном море и штурмом взяло Дарбазан - в отместку за неуплату румийцами дани Иделю.

Кермес (конец III в.). Сын Барынджара.
Кишет-Барадж (рубеж III-IV вв.). Сын Кермеса.
Алтыш (начало IV в.). Сын Кишет-Бараджа. При нем Идель распался уже на шесть частей.
Таканыш (2-я четверть IV в.). Сын Алтыша.
Кама-Батыр Маджар (середина IV в.). Сын Алтыша. Его сын Карадан возглавил западную часть Иделя.
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Булюмар-Шэкэ, Шэк-Алып Будимир, Башимир, Баламир, Баламбер (363-378 гг.). Вновь объединил весь Идель под своей властью, став первым царем II Хонской династии. По происхождению - хонский военачальник из рода Дуло, нанятый на булгарскую службу Кама-Батыром. Словом "Булюмар" булгары называли иногда Мервский оазис или даже всю современную Туркмению. Женился на дочери Кама-Батыра Туран-бике, которой вначале очень не нравился из-за своей ярко выраженной монголоидности (основные черты булгарских царей были европеоидными, а нечасто проявлявшиеся монголоидные черты были очень умеренными). Эта Туран-бика послужила прообразом сказочной героини - царевны Турандот, а Булюмар вошел в легенды предков русинов под именем "Будимира". При нем были такие воинские звания: сабан - легковооруженный воин, ополченец, наемный воин; бури ("волк") - гвардеец (позднее гвардейцев стали называть также "уланами"); баганин - средний офицер, могущий командовать десятками воинов; шад баганин ("высочайший баганин") - старший офицер, могущий командовать сотней и даже сотнями воинов (баганины могли носить шлемы с бычьими рогами); тархан - крупный военачальник, аристократ, могущий возглавлять сотни и тысячи воинов; сабан тархан - командующий легковооруженными, неопытными и наемными воинами, ополченцами; джури тархан - командующий опытными средневооруженными воинами; бури тархан - командующий тяжеловооруженной гвардией; багыл ("большое подразделение", "большая часть") - глава района, области, генерал, командующий большим отрядом войска (от 100 до 1000); бахадир, кермек - почетные звания за удальство и храбрость, означающие "храбрец", "молодец", "удалец"; ак - "левое крыло отряда, войска"; бури - "правое крыло отряда, войска"; урус сабан - часть войска, начинающая атаку (булгарское войско было как бы обращено "лицом" на юг); курэн тархан - глава дворцового хозяйства; капаган - глава военного ведомства и, как правило, правительства.

Булюмар перенес столицу Иделя из Поволжья в Кара-Саклан (Украина) в основанную им ставку Кан-Балын (будущий Киев), где и скончался. Киевский холм, на котором его погребли, получил его прозвище Шэкэ ("Щек", "Щековица" по русински).

Алып-бий или Алп-абай Арбат (378-402 гг.). Старший сын Булюмара и Туран-бики, почему как бы продолжил идельскую династию Иджибаков и I Хонскую династию Дуло, но при этом явился продолжателем и II Хонской династии Дуло. Родился в 361 г. Правил Иделем 24 года. Вошел в легенды русинов под именем "Святогор" и "Соловья Будимировича". Разгромил византийского императора Валента в битве под Адрианополем ("Дэрэ" по-булгарски), "возле гор Арбат" (Родопы), в 378 г., в память о чем получил прозвище "Халиб" - "Победитель", а Кан-Балын переименовали в "Кан-Дэрэ". Еще позднее Кан-Дэрэ переименовали в "Аскал". Алып-бий объявил степи между Дунаем и Днепром "царским уделом" ("Ангыл" или "Аталык") и "местом выпаса боевых коней". В память об Алып-бие отцы дунайско-булгарских царей Шамиля (Самуила) и Азана (Асеня I) носили имя "Халиб".

Каратэн или Каратон (402-414 гг.). Старший сын Алып-бия. Родился в 380 г. Обладал огромной физической силой, неоднократно побеждал в борцовских поединках в Кан-Дэрэ, на месте "Крэшатакэ" (это название значит по-булгарски "Место борцовской славы" и сохранилось в форме "Крещатик"). При нем урус-тарханом (т.е. "великим тарханом" - главой правительства) был Муенчак Айбат (Мунджук, Монзук, Бунчук), его брат. Муенчак погребен рядом с дедом на Киевской горе Шэкэ (Шэк-Алып).

Урус-Ружа Бургас (414-434 гг.). Сын Алып-бия и княжны племени урус-ружа (росомонов). Был назван Бургасом в память о месте "Бургас", до которого дошел во время похода 378 г. Алып-бий. Правил 20 лет. Умер на месте дунайского города, который получил его имя Урус-Бургас (современный Русе). В правление дунайско-булгарского царя Барджиля (Борила) очень много дунайских булгар (особенно худаярцев-богомилов) переселилось из этого города в Волжскую Булгарию.

Булут или Бледа (434-445 гг.). Старший сын Муенчака.
Туки, Атилле, Айбат, Тукал, Тохол, Аттила, Атила, Этцель, Атилла (434-453 гг.). Сын Муенчака, самый знаменитый булгарский царь и завоеватель. Родился в год лошади, в 406 г., был соправителем (в 434-445 гг.), а затем - правителем Иделя. В его царствование Идель стал самой крупной в истории человечества империей от Китая до Франции. В правление его сына Тингиза Идель распался на Кара-Бершуд (дунайско-украинская часть Иделя), Ак-Бершуд или Эчке Идель - "Внутренний Идель" (Волго-Уральская часть Иделя) и Эскель - "Сибирская часть Иделя" (Предкавказье относилось булгарскими летописцами то к Кара-Бершуду, то к Ак-Бершуду). Булгарские беки из рода хин-сэбэр овладели Ак-Бершудом и Эскелем. Хин-сэбэрских булгар остальные булгары называли эскелами, хинами, буртасами, кашанами, башкортами, сэбэрами.

Иллак Абы-Дуло Бирюли (453-454 гг.). Старший сын Атиллы, правитель Иделя. Больше всего любил конные скачки. Его сын Чалап-бий (Чаллы-бий) стал правителем Ак-Бершуда.

Тингиз (Таныш) Хурса (454-469 гг.). Средний сын Атиллы, правитель Иделя. Отказался выполнить требование Кермека уравнять в правах старую гунно-булгарскую аристократию и знать огузоязычных агачиров и буртасов (сарматов), почему был свергнут сторонниками Кермека. Кермек включил агачиров и буртасов в господствующий булгарский этнос и великодушно оставил Тингизу Галидж или Улак (Румынию), но небольшая орда Тингиза без помощи булгар Кермека погибла. Тингиз очень любил оружейно-кузнечное дело, поэтому многие верили, что после гибели в бою он был превращен Тангрой в алпа оружейно-кузнечного дела Хурсу.
Кермек, Кернек или Бел-Кермек, Ирник, Хернах, Ирна (463-489 гг.). Младший сын Атиллы, продолживший его ветвь династии Дуло. Соправитель Иделя и правитель Кара-Бершуда. После распада Иделя на части (463 г.) Кермек, сохраняя высочайший титул кагана или кана (император, царь), объявил Кара-Бершуд Булгарским бейликом (княжеством). Сам он объяснил это так: "Я объявил свою часть царства Идель Булгарским бейликом для того, чтобы наши утерявшие единство и приунывшие люди не забыли имя своих отцов и дедов, великое имя булгар". В легендах его часто называют Маджаром - "Жертвенным" - за то, что он не начал братоубийственную войну с булгарами - сэбэрцами ради восстановления единства Иделя, хотя мечтал восстановить единство всего царства. Кермек вырастил и воспитал сына Иллака Чалап-бия и по просьбе хин-сэбэрских беков отпустил его к ним.

Чалап (Чаллы)-бий или Байгу, Хин, Ибер-Сэбэр, Афрасиаб, Аудан (463-532 гг.). Сын Иллака, правитель восточных частей Иделя. Родился в 442 году и прожил 90 лет. Очень любил соколиную охоту. Сэбэрские беки вначале провозгласили его правителем Ак-Бершуда, а затем и Эскела (Сибири). Объединив эти две восточные части Иделя, Чалап-бий стал называть их Ибер-Сэбэр (это название в иранских источниках приняло форму "Афрасиаб"). Очень скоро Чалап-бий подчинил Ибер-Сэбэру и Кашан (Среднюю Азию). Он вел успешные войны с барджильским (иранским) шахом Бараджем (Пероз) и был женат на сестре Бараджа Самар-би. После гибели Бараджа в бою с сэбэрскими булгарами (484 г.) Чалап-бий посадил на барджильский трон Балуса, а после свержения Балуса (Влас, Балаш) антибулгарски настроенными барджильскими вельможами - сына Бараджа-Курбата (Кубрата)-Кавада (488 г.). Чалап-бий помог Курбату разгромить арьякцев (армян) и урумцев (византийцев). С 463 г. по 520 г. Кара-Бершуд был в подчинении от Ибер-Сэбэра, где хозяйничали сэбэрские беки, но Чапан-бий делал все, чтобы это подчинение было неоскорбительным и необременительным для его кара-бершудских родственников. В 520-х гг. власть Чапан-бия и авторитет Ибер-Сэбэра ослабли из-за распрей среди сэбэрских беков. По просьбе Самар-би Чалап-би женил Курбата на своей дочери Минли-бике. Брат Чалап-бия - Курязбаши, бывший наместником Хорезма, умертвил сына Курбата и Минли-бики - Сэбэрджана за то, что в Барджиле другой сын Курбата Хусрау (Хосрой) казнил Субаша. Субаш - барджильский вельможа - некоторое время вместе с Курбатом был заложником в Ибер-Сэбэре и принял тенгрианство ("маджарство"). Вместе с Курбатом Субаш попытался ввести маджарство в Барджиле, но Хусрау сорвал его планы. Движение Субаша получило название "маздакизма". Чапан-бий был в это время уже смертельно болен и не смог помешать убийству Сэбэрджана. Но по просьбе Чалып-бия один из его сыновей - Бурджан - спас сына Сэбэрджан - Ибера, основавшего династию хорезмийских царей.

Ружа-Джураш Масгут (489-505 гг.). Сын Кемека от дочери масгутского бека Ружи, почему и был назван Ружа. Правитель Кара-Бершуда, правил 16 лет. Благодаря помощи сэбэрских беков смог расширить свои владения на западе в ходе успешных войн с Византией. В 492 г., в год обезьяны, занял всю западную часть Дунайской Булгарии от Дуная до Кубар-Дара (Вардар, Македония) и в память об этом основал город Бичин - "Обезьяна" (Видин). За успехи в войнах получил прозвище Джураш - "Воитель, Дух Войны". Прославился как мудрый и справедливый правитель. Знал родной - огузо-булгарский, немецкий, латинский, греческий, дунайско-булгарский ("славяно-болгарский"), венгерский, иранский языки и "кам теле" (язык булгарских шаманов). Имел пятерых известных сыновей: Буляк-Болгара, Куштана (Бирмана), Айяра, Могера и Банджа-Татру.

Банджа-Татра Банант или "Мундо" (505-520 гг.). Сын Ружа-Джураша, был правителем Булгарского бейлика (Кара-Бершуд) 15 лет. Всегда признавал Чапан-бия верховным булгарским правителем и был очень дружен с ним. Прославился воинственностью и необычайной храбростью в бою. В решающей битве в войне против Византии его тысячный конный отряд ("банант") атаковал и опрокинул 15-тысячное византийское войско, после чего он получил также прозвище "Банант". Разгромленная Византия согласилась платить Кара-Бершуду огромную дань и уступила ему большую часть Балканского полуострова. После этого Татра восстановил единство Иделя, подчинив Ак-Бершуд и Эскель. Был воспет в болгарском народном эпосе "Шан Талгау" под именем Тат-Ырана.

Буляк-Болгар Джилки или "Болох" (520-522 гг.). Старший сын Банджа-Татры, был управителем Чаллы-Бурджанской (Предкавказской) части Ибер-Сэбэра. Родился в год лошади (в 490 г.), почему получил имя Джилки ("Лошадь"). Вначале брал дань с Византии и Барджиля (Персии) только для Чалап-бия, но затем стал взимать для себя дополнительную дань с Барджиля (по настоянию жены - Бояр-кыз). Желая избавиться от этой дополнительной дани, барджильский шах Курбат (Кавад) пригласил его в Персию для участия в походе на арьякцев (армян) и пообещал за это передать Джилки область Дяу-Хонджак (Карабах). Джилки поверил и был коварно убит вместе с большей частью своей дружины людьми Курбата. Перед смертью Джилки завещал своим родным отомстить барджийцам (персам) за их коварство. Двое двоюродных братьев Джилки Ширак Хазар (с тысячью воинов) и Колын (с 3 тысячами воинов) перешли на персидскую службу и были через некоторое время отпущены...
Куштан или Бирман, Эльбир (Алвар), Угез, Угер, "Гостун", "Горди" (527-528 гг.). Сын Ружа-Джураша и бики (княжны) булгарского рода Ерми (Бирман), почему получил прозвище "Бирман". Правитель Булгарского бейлика (Кара-Бершуд), правил 2 года в качестве ильчибека (регента) при малолетнем царе - младшем сыне Банджа-Татры Боян-Чельбире. Пытался распространить христианство, что вызвало недовольство булгарской знати, сплотившейся вокруг его брата Айяра. Погиб во время нападения людей Могера в своей ставке. Сын Куштана Саба-Юрган (Су-Бюрган), в память об отце, основал на месте этой ставки город Бирман (современный город Одесса на Украине).

Могер или Мугел, Муагерис (528 г.). Сын Ружа-Джураша. В 528 г. сверг Куштана, но правил недолго и вскоре сам был свергнут братом Айяром.

Айяр или Авар (528-531 гг.). Сын Ружа-Джураша. В 628 г. сверг Могера и три года правил Булгарским бейликом. По преданию, был проклят вместе со всем своим потомством женой Куштана (считавшего Айяра соучастником убийства мужа) и это проклятие тяготело над его семьей долго.
Бояркыз (520-535 гг.). Жена Буляк-Болгара, из булгарского рода Сэбэр. После гибели Джилки - правительница Чаллы-Бурджана (в качестве ильчибики - регентши - при своем малолетнем сыне-царе), а в 535 г. стала фактической правительницей Ибер-Сэбэра. Была в союзе с Византией. Когда в 528 г. сыновья Айяра Колын и Ширак-Хазар двинулись через ее территорию на помощь персам, она убила Колына, а Ширака и его сына Дугара захватила в плен и выдала Уруму (Византие). Т.к. византийцы боялись и Айяра, и Саба-Юргана, то держали пленников в почетном плену, ни в чем не стесняя. Таких пленников называли "ак хум" - "белый заложник (или раб)". Сыновья Буляк-Болгара и Бояркыз - Барыс и Мар (Мардукан) положили начало княжеской династии Эчке Иделя.
Саба-Юрган или Су-Бюрган, Заберган, Катраг (531-563 гг.). Сын Куштан-Бирмана. Правитель Булгарского бейлика, правил более 30 лет. Из-за того, что вел частые войны (особенно с Византией), был позван Катрагом - "Беспокойным". Основал город Бирман, который сделал своей ставкой. Дабы воссоединить обе части Иделя в 563 г. добровольно уступил власть в Булгарском бейлике Кельбир-Аскалу Тубджаку (сын Боян-Чельбира, служивший Саба-Юргану).

Боян-Чельбир или Сандугач, Шан Талгау, Синдилх, Утрик (535-590 гг.). Сын Банджа-Татры. Был приглашен Бояркыз на службу в Ибер-Сэбэр (где получил в управление Чаллы-Бурджан), а вскоре после ее смерти возглавил Ибер-Сэбэр. Славился миролюбием, почему и получил прозвище "Утрик" - "Спокойный". Прожил 80 лет. Вошел в булгарскую историю, как великий поэт, музыкант и исполнитель. Объединил древнебулгарские мифы и сказания (в том числе песни Кубана) в одно сказание "Шан талгау" ("Сказание о Шане"), на основе которого в 882 г. Микаиль Башту создает свою эпическую поэму "Шан кызы дастаны" (он придал сказанию исламскую окраску и частично изменил его текст и содержание). За этот великий подвиг (булгары ценили поэтическое творчество выше всех остальных дел, т.к. считали, что устами поэтов говорит Тангра) народ прозвал Боян-Чельбира "Сандугач" ("Соловей") и "Шан Талгау" ("Сандилх" по-гречески). Возглавлял народные моления Тангре. В 563 г. стал царем всего Иделя, но в 565 г. был вынужден признать свою зависимость от Тюркского каганата и стал платить ему дань - "по шкурке соболя с каждого дома". Тогда же он провел подсчет податного населения. Сделано это было кашанским письмом и при помощи кашанцев, которых всегда было много на службе и в ставках идельских царей (особенно во времена Алана, Агарджи, Булюмара и др.). Идельские булгары считали кашанских правителей булгарскими, и они сами не отрицали этого и находились в родстве с идельскими царями. Идельские правители во многом подражали кашанским правителям. Влиятельная и развитая булгарская бюрократия кашанского (сагдакско-уйгурского или "хорезмийского") происхождения воспрепятствовала принятию булгарами христианства и византийской чиновной системы в IV-VIII вв. В IX в., чтобы принять христианство, царь дунайских булгар истребил многих представителей 30 булгарских чиновных родов кашанского происхождения. Тысячам преследуемых кашанцев удалось бежать в Черную Булгарию, из которой потом часть их вместе с Арбатом переселилась в Аварию (Венгрию) и там также возглавила бюрократический аппарат. Любимая ставка Боян-Чельбира на реке Кубани - "Сандугач" - была разгромлена в 640-х гг. арабскими завоевателями.

Аскал Кельбир ("Алвар") или Тубджак (563-593 гг.). Сын Боян-Чельбира. Находясь на службе Эчке-Иделю, где правил его отец, управлял Эскелем и воевал в Тубджаке (Казахстан) - в союзе с аварами - против войск Тюркского каганата. Когда тюрки продвинулись к границам Эчке Иделя, то отец, опасаясь за его жизнь, отправил его в Булгарский бейлик. К Саба-Юргану Аскал еще раньше неоднократно приезжал - как посланник Эчке Иделя. В 559 г. Саба-Юрган передал ему - в качестве подарка Боян-Чельбиру - часть византийской добычи, но Боян-Чельбир вернул сокровища византийцам, т.к. нуждался в союзе с Византией для борьбы с непостоянными в дружбе аварами и тюрками. В 565 г. признал свою зависимость от аварского каганата и стал платить ему дань (из-за нежелания признавать более тяжелую зависимость от тюрков), но при этом получал еще большую дань с Византии (желавшей, чтобы ладивший с ней Тубджак и дальше прикрывал от авар ее границу).
Албури Аспар Аскал (593-602 гг.). Старший сын Аскал-Кельбира, которого некоторые летописцы путали с отцом (замечание Кул Гали). В 602 г. его ставка Ази-Улаг находилась на реке Аспар в районе современного румынского города Яссы. В том же 602 г. глава булгар Аварии Ялчек или "Апсих" (его отцом был сын Боян-Чельбира Атрак, также возглавлявший булгар Аварии) - по приказу аварского кагана (желавшего подчинить Булгарский бейлик) - атаковал ставку Албури. Во время этого нападения нечаянно погибает, попав под лошадь, слепой Албури Аскал. Поставить послушного Ялчека во главе Булгарского бейлика аварам не удалось. Сын Ялчека Кабар в 630-х гг., когда началась гражданская война в Аварии, увел часть своих булгар в Алтынбаш (Италия). Жена Алвара - Акжан, мать двух его известных сыновей - Курбата ("Кубрата") и Шамбата - была из рода Кюнграт (ее предками были кашанские правители и тюркский каган Иджим - "Истеми").
Курбат Кюнграт или "Кубрат", Курт, Хор (593-653 гг.). Старший сын Албури. В момент гибели отца был еще совсем юным. До повзросления Курбата Булгарским бейликом правил от его имени родной брат жены Албури - Юрган (Бюрган) Телес. Юргану пришлось заново воссоздавать Булгарский бейлик, распавшийся после смерти Албури "на 60 уделов (тюб)". Когда Курбат повзрослел, Юрган добровольно передал ему власть над воссозданным им бейликом. Жизнь Юргана вошла в булгарскую историю, как пример бескорыстного служения родному народу, родной стране. В память о нем и его сестре - своей матери - Курбат назвал себя именем их рода Кюнграт, которое византийцы переделали в "Кубрат". После смерти Юргана Телеса Курбату служил сын Юргана - Билиг. В одном из сражений Билиг, спасая Курбата, погиб, а Курбат усыновил двух сыновей Билига - Лачына и Кызыл-Кубар. Родных детей у Курбата было трое: Атряч Катраг, Бат-Боян и Атилле-Аспарух. При Курбате пост главы "большого совета" великих буляр-"телеса" - занимали представители рода Кюнграт... Глава правительства назывался капаган или караган... Телес был и главным судьей ("иджик" или "идик")... Наиболее знатным родом считался барын, к которому относились все аристократы. Его называли также "бишермэн"... После него наиболее знатными были три рода: Кюнграт, Ширак или Ширин и Хин... Баджанаки считались хинцами... А все население делилось на три группы: багылы (аристократы), баганины (средние) и чирмыши или сабаны (простые люди, низшие)...

Как видно из отрывка, наши предки по воле истории “возникали” в разных далеких от Урала краях и там оставляли свои неизгладимые следы, но из этого не следует принимать их за иностранцев. Однако наши знатоки утверждают обратное: якобы чужеродные для Урала башкирские племена вдруг возжелали поменять свои местожительства и с разных сторон как саранча налетели на Урал и, смешавшись с разными племенами в вавилонском общем котле, образовали такой очень странный, непонятный для их, ученых, разума башкирский народ. А может быть все было на-оборот – не по теории Ходжы Насретдина о корнях и кроне его тополя?!.

В то же время мы не должны забывать: все народы с невидимыми нитями взаимно связаны друг с другом, все мы происходим из одного того же родословного Древа человечества. Примером такого подхода к теме должна служить вышеназванная История, написанная великим нашим предком Саидом Ягафаром.

Когда мы имеем хотя бы теоретическое представление о первоначальной фратрии человечества, состоящей из близничных родов (Усярган и Башҡорт) с их мифическими первопредками Шульган (родоначальница материнского рода фратрии на “Богом выделенной” ей территории с протяжением от линии рек Иртыш – Обь на востоке до Кама – Идель/Волга на западе, а дальше простиралась тоже “принадлежащая ей” земля вплоть до Атлантического океана; древние географы эту территорию называли Эске Башҡорт/Внутренняя Башкирия); и Урал (родоначальник отцовского рода фратрии на такой же территории с протяженностью от линии рек Иртыш – Обь на западе до Енисея на востоке, а дальше простиралась тоже “принадлежащая ему” земля вплоть до Тихого океана; древние географы эту территорию называли Тышҡы Башҡорт/Внешняя Башкирия) – когда мы все это знаем, то должны иметь еще представление о том, что с течением времени от первичных родов фратрии ответвлялись, подобно ветвям из ствола дерева, новые и новые подроды и племена с особыми их говорами, диалектами, а на самых концах “веток” отпочковались народы с непохожими друг на друга языками. Племена и народы эти по священным дорогам Кюн-Уфе/Канифа и Конгур-Буга распространялись на все четыре стороны континента, все больше отдаляясь от ядра и первичного его праязыка – матери всех языков.
Понятие о праязыке
Чтобы объяснить дальнейшее течение сложной задачи, также надо уточнить то, что проблема и теория праязыка не придуманы лишь автором, в общем, чтобы не оставить читателя в неведении от этой задачи в области всех гуманитарных наук на сегодня приходится делать, говоря по-военному, «разведку боем» на передний, очень интересный и спорный край лингвистики. Потому что тяжелой для восприятия большинства оппонентов при чтении разных вариантов рукописи данного труда, и после издания первой его части была проблема праязыка и связанный с ним способ реконструкции старого языка, слов. Автор считает это естественным, потому что учение о ностратических языках (родство разных языковых семей) и главном стволе-праязыке, давшем ростки разных ностратических языков, т.е о макросемье языков мира само по себе пока является молодой наукой, «трудноватой для восприятия». Достаточно сказать то, что читатель не знает или очень мало знает об этом направлении лингвистики. Сознание какой-то части и ученых, и дилетантов, в лучшем смысле этого слова, давит «тяжелый камень» прошлого. Читатель, наверное, почувствовал эту тяжесть и в этом первом абзаце. “Раз чувствуется тяжесть, есть ли надобность копаться в глубинах языка, сознания оставшихся под пылью времен? Может достаточно изучения родного языка с высоты сегодняшнего сознания!» – может забеспокоиться он. Вопрос уместный. Однако нам кажется, что более уместным будет и ответ: без прошлого нет настоящего, а значит, и будущего. Этот канон касается всех областей человечества, а таких древних категорий как сознание и язык – особенно. «Но ведь «материя -- форма родного языка» становится понятными лишь тогда, когда прослеживается его возникновение и постепенное развитие, а это невозможно, если оставлять без внимания, во-первых, его [image: image17.jpg]


собственные омертвевшие формы и, во-вторых, родственные живые и мертвые языки», – объясняет Ф.Энгельс (111:303-304).

Значит, желающие изучить по-настоящему секреты современного родного языка никак не смогут обойти историю старого языка. Также и при изучении истории человечества. Основатели учения марксизма считают язык одной из причин возникновения человека: «Сначала труд, а затем и вместе с ним членораздельная речь явились двумя самыми главными стимулами, под влиянием которых мозг обезьяны постепенно превратился в человеческий мозг» (112: 134-135).

А когда речь заходит о значении изучения духовного мира наших предков, то на это также лучше ответить словами знатока. «Архаичное сознание, – объясняет известный советский ученый В.Б.Иорданский, – нужно рассматривать как своего рода точку отсчета в формировании культуры современного типа. В то же время оно активно участвует в создании нового взгляда на мир» (98:11).

Как видно, значение древнего наследия в нашей жизни всегда велико: с его помощью строится и сегодняшнее, и будущее нашей культуры. Общественное сознание, по словам Ф.Энгельса, «живет исключительно в виде индивидуального мышления множества миллиардов людей прошлого, сегодняшнего, будущего» (98:19). Вот почему в человеческом мире идет вечная борьба за древнее наследие, и представители каждого класса (в том числе научное направление) стараются дать ему объяснение, исходя из своих интересов. Значит, уклоняться и прятаться, ссылаясь на «тяжесть камня», в этой области – будет вредительством одновременно и науке, и нашим интеллектуальным, даже классовым интересам.

Конечно, эти места фольклористики и лингвистики (мифология и праязык) которых мы коснулись исходя из своих возможностей, к сожалению, являются той областью, которую наши знатоки стараются обойти. В любом случае, кажется, что осмелившегося коснуться этих мест ждет вероятнее всего критика, а не восхваление. И это тоже естественно. Потому что идущим, прокладывающим дорогу через неизвестность, не приготовлены ни верстовые столбы, ни теплые гостиницы. Хуже того, и в доме, откуда они отправились в путешествие, находятся такие, которые не одобряют их решение, считают это ненужным занятием. В течение веков в области лингвистики много было разных направлений и школ, групп и подгрупп, живших с верой только в свою правоту. Поэтому, наверно, «появление всяких новых теорий, лингвистических школ и преемственностей рождает такое чувство: новые научные строения, кажется, являются неизбежным и последовательным вымыслом. На самом деле, это не так. Научные теории заменяют друг друга, наслаиваются, но однажды постигнутый успех становится научным богатством, новые теории и гипотезы в достаточной мере изменяются и обновляются. Научно неоправданные остаются в стороне от науки» (113:17). А так как перед нами поставлена малоизученная, сложнейшая задача, такая, как проникновение в историю древнего мира, то нам кажется, что смышленому и требовательному читателю будут понятны старания самостоятельно мыслить, предполагать и делать выводы, опираясь на достижения всей передовой науки в этой области, а те места, где будут несоответствия старым устоявшимся взглядам, воспримутся как святое право автора на пути исканий истины, более того – как гражданское требование.

В области науковедения это требование поставлено на злобу дня сегодня со всей ответственностью. Объясняя это обстоятельство в одной своей статье, доктор химических наук О.Ю.Охлобыстин сказал ученым: «Если ваш труд полностью совпадает со взглядами современности – значит в нем нет никакой новой мысли. Если это повторяется систематически, то вам основательно нужно задуматься об изменении профессии (или хотя бы тематики). Кстати, «ученый» – это вовсе не профессия или титул, а, прежде всего, вид мышления. И моряк, и плотник, и государственный деятель могут быть учеными; человек носящий имя доктора наук в свою очередь также никогда не был ученым и не будет – приспособляемость не позволяет» (117:12). Это, конечно, не означает опровержения лучших традиций прошлого и достижения настоящего, говорит ученый. Известно, что ничего не возникает из ничего, а «…любая новоявленная научная концепция, школа, направление, научная преемственность в своем современном виде формируется в виде результата проверки нового фактического материала и новой критичной оценки старых достижений. Важно иметь ввиду то, что любое направленное обстоятельство в развитии научных знаний является фазой движения науки вперед» (113:17). Значит, если любой фазе, возникающей в языкознании по требованиям дня, присуще развитие, основанное на достижениях прошлого, то только тогда она остается истинно научной и приносит пользу обществу. «Много еще белых пятен в изучении дореволюционной истории края, - отмечает Р.Г.Кузеев. – Нужно расширять изучение общественного устройства башкир до присоединения Башкортостана к Русскому государству и после, а также изучение языка письменных памятников прошлых веков, историю литературного языка» (97:2).

Эта глава нашей киссы, или эссе, посвященная реконструкции малоизученного праязыка, если на то пошло, написана как раз исходя из этих общих нужд. Учитывая то, что автор-писатель всю жизнь работавший с материалами языка, а по образованию филолог, это, наверное, не будет восприниматься как «лазание в чужой огород». Для этого достаточно вспомнить всего два примера из области филологии: первый то, что дешифровщик крит-микенского строчного письма великий Майкл Вентрист (1922-1956) по образованию и специальности был архитектором (87:310), а второй, что дешифровщик шумеро-вавилонского клинного письма о Гильгамыше Джордж Смит (1840-1876) – гравером. Но главная задача не только в этом. Самое главное, дело в невозможности проникновения в историю древнего мира без знаний праязыка и прамифологии. Потому что с тех седых веков нет письменных памятников, а язык и мифология – это всего лишь народное творчество, живущее и по сей день через тысячи и миллионы лет, передающееся в наследство из уст в уста, из поколения в поколение. Говоря словами Карла Маркса, «Язык также древний, как сознание» (114:318). Чтобы понять события тех времен, говорит И.М.Дьяконов, необходимо знать, хотя бы приблизительно, как мыслили люди тогда, их чувства, размышления о мире и о себе. К сожалению, говорит этот ученый, изучающий историю древнего мира, проникновение в духовный мир древности кажется трудным, даже невозможным: памятников тех времен мало и понять их очень трудно. Даже в понятных – сведения неполные. В этом плане древнее устное творчество – мифология, сказки, песни, пословицы и поговорки служат большой опорой. Однако, нужно уметь правильно различать древние и более новые пласты среди них. Вот в этой запутанной и сложной области «… есть одно объективное средство; с его помощью можно проникнуть в механизм мышления первобытных и очень древних людей – это процесс изучения языка. Язык отражает категорию мышления, и на пути выяснения строения самых архаичных языков, применяемых приемов, которых человек использует для выражения отношения миру и его явлениям, можно найти некоторые механизмы самого тогдашнего мышления» (81:44-45). На основе предположения через сравнение структур самых древних пластов дошедших до наших дней языков и самой древней мифологии, говорит И.М.Дьяконов, можно составить близкую к истине гипотезу о мышлении и познании мира первобытных людей.

Эту главу нужно полностью рассматривать как искания, основанные на предположениях на пути составления именно такой гипотезы. Не забудем и то, что многие из самих ученых-языковедов недостаточно осведомлены о некоторых аспектах проблемы, к которой мы собираемся прикоснуться или не дошли еще до такого состояния, когда можно было бы углубленно принять это новое знание. Этому вовсе нельзя удивляться, потому что каждая новость прокладывает себе дорогу с трудом: на его еще неокрепшие плечи давит инерция старых знаний.

«Лингвистика, -- пишет французский лингвист, представитель социологической школы Ж.Вандриес, имея ввиду коллег-сторонников традиционно-классического метода, -- изучает только те языки, на которых разговаривают и пишут люди, вытаскивает из глубин истории способы их развития; однако сколько бы мы не углублялись в историю, мы имеем дело с языками, прошедшими длинный путь развития; а до появления речи остается слишком длинный промежуток, о котором мы ничего не знаем. Намерение восстановить праязык через сравнение языков между собой – это радужная мечта». Значит, сравнивая лишь лучи солнца друг с другом, нельзя сделать само Солнце. Для этого надо добраться по лучам до их истока. Другой ученый же, поясняя и одобряя эту мысль, наступая на самое «больное место» традиционного сравнительно-исторического (классического) направления, говорит: «Метод классической научной школы можно охарактеризовать следующим образом: чтобы звуковое изменение получило силу закона, необходимо, чтобы было установлено – где (на какой территории), когда (в какую эпоху), при каких условиях оно происходит и чтобы документальная история слова была налицо» (57:33-34). Но это небывалый случай, потому что историческая наука и, в целом, сама письменность оставившая в засвидетельствование отдельные образцы языков – это не идущие ни в какое сравнение с жизнью языка, зародившегося вместе с этим миром», «только что родившиеся» младенцы. В самом деле, если письменность, фиксирующая «документальные факты» древних языков начала зарождаться всего лишь восемь тысяч лет назад, как же представлять и возрождать «полетевший на ветер» дописьменный период и дерево общего праязыка до самых его корней? Какие же меры предпринять, когда сравнительно-исторический метод перестает действовать? Кажется, эта потребность, развивая лингвистику через сталкивания разных новых направлений, в конечном этапе приводит часть ученых к направлению, называемому структурализмом. По нему, язык как живой организм: каждая отдельная частица с целым, а целое с каждой отдельной частицей рассматриваются в виде единой системы. На основе общих канонов, образующих систему, в теоретическом плане вырисовываются место и форма каждой частицы (неважно: живой ли это язык или мертвый!), держащие его в тесной взаимосвязи с другими. В результате в науке открывается широкая дорога теориям, гипотезам; появляется возможность разностороннего, в том числе «алгебраического» изучения языковой системы, применения точных математических методов в языкознании. В свое время, кажется, математический метод вызвал негодование у сторонников сравнительно-исторического направления. Потому что и сторонников зародившегося в начале века «ареальной лингвистики», «нового учения о языке» (академик Н.Я.Марр) они обвиняют в применении «непристойных» математических методов – «использовании как таблицу умножения канонических видов четырех элементов» (57:24). В итоге, критикует их, например, А.С.Чикобава в начале 50-х гг., «творческая сила элементного анализа дала возможность Н.Я.Марру найти тесную взаимосвязанность тюркского языка с летским (лидия), т.е. древним языком Малой Азии». Далее этот автор иронизирует по поводу того, что академик, раскритикованный за свои спорные и субъективные взгляды, на основе разных языковых материалов вынужден был рассматривать древних тюрков ни только как кочевников, но и как земледельцев, а также его слова о том, что среди древних создателей европейской цивилизации мы, безусловно, найдем и тюрков (57:28). Этот вывод такого опытного знатока как Марр и в самом деле был подтвержден в наши дни исторической наукой. «Значение древних тюрков в истории человечества очень велико, однако до сих пор не написана история этого народа, - говорит в свою очередь и великий Л.Н.Гумилев (27:6) и в другом месте добавляет: - Мы должны признать то, что гунны (т.е. древние тюрки. – Й.С.) во времена их раннего существования не были хуже или лучше ни французов, ни готтов, ни арабов, ни славян и древних греков» (26:97). Все равны, однако ученых с европоцентристкими взглядами, принижающих тюрков, побольше; и Чикобава был одним из них. «Однако уважающая факты история, - предупреждает этот филолог иностранного коллегу – не знает тюрков, создавших великую культуру и распространивших ее на все пять континентов; и плоды этой культуры тоже не известны. Турки завоевавшие Византию, никакой высокой культуры не создавали…» (57:38). Здесь будет уместным, если слова автора понимать как относящиеся только к туркам и не касающихся тюрков в общем. Потому, что никого уже не удивляет то, что тюрки (в том числе и турки!) внесли высокий вклад в мировую цивилизацию, издревле занимались и земледелием – это уже признано наукой и об этом пишутся монографии (58). Причина упоминания этих вещей такова, что в более ранней литературе встречается путание тюркских народов с турками (как в русских источниках до ХХ века путали тюркские народы с татарами и киргизами), и не осознанное сваливание по этой причине не существующей «вины» турков на всех тюркских народов. А математический метод, «нахально» ворвавшийся в лингвистику, давно уже вошел и в нашу повседневную жизнь: на его основе работают сегодня «умные» машины, распознающие письмо, переводящие с одного языка на другой тексты, даже умеющие писать стихи и музыку…

Как известно, и классическому сравнительно-историческому направлению, и направлению структурализма в лингвистике вместе с положительными сторонами была присуща и ограниченность. Зародившиеся вокруг них разные всякие направления, как «лингвистическая география», «неолингвистика», (М.Бартоли и др.), «ареальная лингвистика», «новое учение о языке» (Н.Я.Марр), почти ничего нового не добавляют в общеязыковую теорию, ограничиваясь внесением отдельных элементов. В условиях естественного развития из-за отрицательных явлений в науке в отдельные периоды (демократизм, нарушение научной этики и т.д.) среди соперничающих научных школ были и такие, которые «господствовали» в лингвистике, не заслуженно торжествуя как единственно правильное направление (например, «новое учение о языке»). В результате, из-за восприятия мякины из вороха такого «знания» за крупицу золота, встречающиеся среди них и настоящие пшеничные зерна, бывало, терялись в этой мякине. Также, кажется, и богатое на рациональные зерна наследие хорошего знатока языков мира, стихийного, но обладавшего меткой интуицией академика Н.Я Марра, по причине преобладания необузданной субъективности автора, было подвергнуто отрицанию и критике, было изъято из «моды». Таким образом, получается, что разных направлений, развивающих и продолжающих друг друга и в это же время диалектически отрицающих друг в друге сухие ветки – в виде зигзага продолжает наука свой непрерывный путь развития. Если можно сказать, у этого зигзага развития можно отметить такие основные этапы:

1-ый этап: рассматривая каждую отдельную группу (например, тюркскую, монгольскую, тунгусо-манчжурскую) как отдельную семью, как самостоятельное Дерево со своими корнями, стволом, отделяя их друг от друга высокой «китайской стеной», выследить родство групп друг с другом и объединить их всех в один ствол (например, в алтайскую семью) (59:109). Согласно этому объединяющему правилу, финские, угорские, самодийские языковые группы также объединяются в самостоятельную уральскую семью (59:150). Обычно, считается, что родственные языки берут начало с очень древнего языка-основы (59:75). Как считают некоторые ученые, финно-угорские и самодийские языки 4-5 тысяч лет назад отделились от древнего языка-основы, группируемого теперь как финно-угорский. А этот финно-угорский язык-основа в более ранний период сам ответвился от нынешней уральской группы (59:150). Индо-европейские (А.Шлейхтер, 113:292) и другие языковые семьи тоже представляются по этой же схеме. Таким образом, каждая языковая семья мира вырисовывается в виде самостоятельного Древа. Классический образец в виде родословного Древа индо-европейских языков, хоть и со спорными местами, с убедительной наглядностью изображается в книге Франклина Фолсама (60:1). По утверждению Е.А.Хелимского, «создание родословного Древа, отражающего генеалогическую классификацию родственных языков является одним из важных методологических приемов сравнительно-исторического языкознания» (61:7). А за долго до появления этого сравнительно-исторического направления в языкознании точно такие же Древа родословных создавались нашими предками относительно и башкирских родов (62:264), и мировых языков (62:284), изображенные во всем их историческом развитии.

2-ой этап. Семьи родственных языков (например, уральская, алтайская, индо-европейская), существующие по отдельности и имеющие каждый свое родословное Древо, на этапе развития науки, неожиданно, когда выясняется их родственность друг другу, объединяются в еще более крупные группы и из двух самостоятельных родословных Деревьев составляется единое Древо. Таким образом, например, выясняется существование двух новых крупных семей: урало-индо-европейская и урало-алтайская семьи. Мысль о родстве уральских и индо-европейских языков, высказанная в науке еще в конце XIX века, до сих пор не дает покоя ученым мира, находя и своих сторонников и противников (63:59-64). А проблемой родства уральских и алтайских языков ученые мира занимаются еще с первой четверти XVIII века. Она также остается до сих пор не решенной и рождает споры (63:25). Как известно, «развитие лингвистики как науки, если проверить его на примере развития самых важных идей, идет в интернациональном характере. Научное творчество не может быть правом только отдельных наций» (113:18). В разрешение проблемы в положительную сторону большой вклад внес в начале 70-х годов башкирский ученый профессор Джалил Киекбаев. В своей монографии (63) родство урало-алтайских языков он доказывает путем сравнительно-исторического анализа их фонетико-морфологических структур (63:2). Заглянувший в эту книгу сразу поймет, что родство урало-алтайских языков видно уже с их фонетико-морфологической структуры. А если обозреть богатство слов, то выходит, что в области первотерминов уральские и алтайские языки также имеют одинаковые корни. Если изучить их в сравнении друг с другом, то вырисовывается интересная история происхождения многих наших слов. По этому поводу приводим короткий образец из составленного Е.А.Хелимским «диагностического списка слов шести самодийских языков» (61:129-133). Даем все, как есть, в оригинале, используя в скобках произношение каждого слова-термина в современном башкирском языке. Перед каждым словом-термином дается такое сокращение, которое указывает о соотнесенности слова определенному языку: ненецкий язык – нен., энецкий – эн., нганасанский – нг., селькупский – сел., камасинский – кам., маторский - мат.; перед каждым словом сперва, после порядкового номера, предлагается русский перевод, например: 1. Белый: нен. серғ (сары–аҡ; досл.: желтый-белый), эн. сирои (сары-ай, т.е. желтый-белый), нг. сырайкуо (сары-ай-аҡ-ыу, т.е. желтый-белый-белая вода), сел. сери (сары, т.е. желтый), кам. сары, мат. кыр (кыры-һары).

В древнем языке «сары-аҡ» (досл.: желтый-белый) значит «ҡояш-ай» (досл.: солнце-луна); значит цвет солнца (желтый) и луны (белый). Они произносились вместе как «сараҡ», «сарығ» и означали и «һары» (желтый) и «аҡ» (белый). (На современном чувашском языке «сары» до сих пор означает белый). А полным эпитетом солнца был «сар-аҡ-ал». Поэтому мы и сегодня говорим «һары ҡояш» (досл.: желтое солнце), «аҡ көн» (досл.: белый день), «ал ҡояш» (досл.: алое солнце). Отсюда (на основе фонетического изменения л-н) объясняется этимология названия столицы предков – хазар Саркел (Сар – Һары [досл.: желтый]), Кел – Көн [досл.: день]: һары көн [досл.: желтый день], т.е. ҡояш [досл.: солнце]. Потому что эпитет «Сар» (сары-һары) одновременно означал и ҡояш, этот термин распространился от нас на весь Восток. В эпос народов Индии, впитавших идеологию государства наших предков Бактрии (зороастризм), этот знакомый термин вошел как название бога Солнца «Сүр-эйә» (Сурья) – «Ҡояш эйәһе» (досл.: хозяин Солнца) (108:569). Если взять вторую половину названия столицы Хазарии Саркел «Кел» (варианты «көл», «көн»), то и сегодня ведь говорят «Көләс-Ҡояш», «Ҡояш көлә» (досл.: ласковое солнце). Как видно, в древнем нашем языке корень «көл» («кел») также давал значение «көн», «Ҡояш» (досл.: день, солнце). Слово «Көләс» (досл.: ласковый), наверное, образовалось от «кел-айас» (всегда безоблачно).

В современной Турции, на земле Анатолии, где еще до н.э. жили вотчинники (это мы увидели в предыдущих разделах), протекала река Галис (Гел айас; совр. Кызыл-Ирмак). Древние греки тоже приняли это название Солнца в виде мифологического термина (а взаимствованность терминов древнегреческой мифологии с Востока (69:27) доказана многими учеными мира) и бога Солнца именовали точно по-нашему: Гелиос. У них тоже был город Гелиополь с храмом бога-Солнца, парный нашему Саркелу (109; 149; 78:558). Название известной столицы средневековья Сарай, кажется, также происходит от эпитета «сар-аҡ» (Ҡояш-Ай) (досл.: солнце-луна). В общем, и слова «ҡәлғә» (крепость), «ҡолға» (башня) похоже происходят от полного эпитета солнца «сар-аҡ-ал» и присоединенного к нему слова «аға»: сар-аҡ-ал-аға – сара-ҡалаға (сары ҡәлғә [досл.: желтая крепость]) – сараҡ-алаға (сар-аҡ олаға, т.е. День-Луна, по известному читателю еще с первого раздела Древу Мира, стремятся в небо)…

2. Большой: нен. нгарка (ныҡ арҡа [досл.: крепкая опора]), эн. аҡа (аға, ағай [досл.: старший брат]), нг. аника (эне-әкә, эне-аға [досл.:родня]), сел. верҡи (үрге [досл.: верхний], оло), кам. урго (үрге), мат. орга (үрге).

3. Вода: нен. и (эй, эйенте, эйек, ыҡ, т.е. и-аҡ – вода), эн. би (бөй, т.е. река – река Бөй), нг. бы (быу, т.е. пар), сел. үт (үт, т.е. желчь или проток), кам. бү (быу), мат. бүү (быу)…

8. Глаз: нен. сэв (сыу, һыу [досл.: вода]), эн. сеи (сей, сай – вода), нг. сейме (сөм [досл.: глубокий]), сел. сайи (сай), кам. сима (сөм, река Сим), мат. симе (Сим, сөм).

9. Голова: нен. нгэва (ныҡ-убас – [ныҡ-баш – крепкая голова]), эн. абури (абруй [досл.: авторитет]), нг. нгойбуғ (нуғайбәк – ногай-глава), сел. оли (оло, баш [досл.: старший, глава]), кам. улу (оло), мат. намбам (нам-убам, т.е. имя-голова)...

Как видно, этноним “ногай” группы отделившейся из состава башкирского народа в средние века, может означать тотже самый “ныҡ-баш”, “Нух-баш” (“нух” – нюх, нюхать – так называли в древности волчицу/собаку, значит, глава племени Волчица/Собака) – Ной–глава (т.е. главный предок наш – пророк Ной, или Волчица/Собака). Правда, разные авторы происхождение этнонима “ногай” чаще всего объясняют, связывая его с именем хана Золотой Орды Ногая (64:10). Как известно, он стал ханом самостоятельной Ногайской орды, отделившейся от Золотой. Поэтому, якобы, народы этого ханства стали называться «ногай» (этноним «узбек» истолковывается также). Однако и татаро-монгольских ханов, и подчиненных им тюркоязычных народов было много, но этноним больше ни одного из них не объясняется именем хана. «Ногай» и «узбек» здесь явления сверхправила. Значит, остается возможность рассмотрения взаимосвязанности происхождения этих этнонимов и имен ханов от обратного. Известно, что наши вотчинники (аборигены-асаба) – башкирские сарт-айлинцы, ушедшие в начале XIV века с Урала под предводительством хана Мухаммета Шайбани и, отвоевав заново древнюю землю башкир Среднюю Азию, построившие государство, эти сарты-асабаки составили основное ядро будущего асабакского/узбекского народа, то есть от слова асабак образовался этноним асабак/узбек; их называли также по старому башкирскому родовому имени «сарт»ами. Этот факт подтверждается специальными исследованиями узбекского ученого Б.А. Ахмедова (102:5,16,41), башкирского ученого Р.Г.Кузеева (103:198-199, 205-206). Как отчетливо видно из этих работ, в XVI веке пространство, раскинувшееся от Урала до Сырдарьи было вотчинной (асабакской) землей башкирских родов. В XVI веке они, в действительности, построили государство и обосновались на своих вотчинных землях в Средней Азии – южной части владений, доставшихся им от предков, подчинив, при этом, и вобрав в себя живущие там все тюркские племена. По Б.А.Ахмедову, бессвязность этнонима «узбек» с именем золотоордынского хана Узбек неопровержимо доказывают работы В.В.Гигорьева и А.А.Семенова (102:11-12). То, что в этноним «узбек» заложено значение «самостоятельный», «свободный», «сам себе хозяин» (т.е. сам-голова, сам-грудь) защищают такие известные знатоки как Г.Вамбери, Г.Хворос, М.П.Теллио (102:12). Значение башкирского термина «асабак» (досл.: вотчинник): башкир – хояин земли, предводитель аймак-рода – аксакал, земля и вода, которыми владеет башкир (104:56, 105:32). Оказывается, как сообщает узбекский ученый Б.Х.Кармышева, у нынешних узбеков также есть двоякое именование: племя тюрков, жившее до прихода хана Шайбани (городские люди), называют «узбек», а племя Уральских тюрков, пришедших с ханом Шайбани (степные люди), называют точно как мы (асабак) – «узабак» (106:48-49). Интересно и то, что башкиры, когда-то ушедшие с Урала под предводительством хана Хасана на запад, участвовавшие в основании города Будапешта на Дунае и строительстве Венгерского государства, также называли себя «асабак». Этот факт нашел отражение даже в документах более позднего (1150 г.) периода (102:12). Отсюда хорошо понятно то, что объяснение этнонима «узбек» в связи его с именем отдельной личности в корне неверно. Для такого досадного примера приведу два случая из современной “ученой” практики: скажем, в моей родословной есть предок Усярган – современник Ивана Грозного, но получилось так, что некоторые наши “ученые мужи” в серьез стали считать его виновником присвения собственного имени целому роду башкир Усярган; второй случай чуть не произошел с именем нашего современника поэта и кандидата филологических наук Бурзяна Баимова, бурзянца по родственному происхождению, когда один студент-историк в своей курсовой работе сделал попытку доказать о том, что башкирский род Бурзян назван именем того Бурзяна Баимова... Опять же, если рассматривать этноним «ногай», то башкиры в своих знаменитых глубоко историчных эпосах этот термин никогда не понимали и не называли как имя отдельной личности (Ногай-хан). Наоборот, отдельная личность в них дается в значении «Ногай-хан -- хан Ногайской орды» башкир, т.е. «Ногай» всего лишь название орды. Например, подтверждение этому мы находим в эпосе «Мэрген и Маянхылыу», записанном народным сэсэном (сказителем) Башкортостана Мухамметшой Бурангуловым в 1917 году (107:46, 301). Наконец, эти слова («ногай» и «узбек») дают нам понятие «главного нашего предка – пророка Ноя» – Баш-Эт-Бүре (досл.: голова (главный)-Собака-Волк): «ногай» – по монгольски «эт» (собака), а «асабак» (а-сабака) – по русски «эт» (собака). А известно, что Изге Эт (Изге Бүре) (досл.: священная Собака, священный Волк) был главным предком большинства башкирских родов. Короче говоря, всех башкир, поклоняющихся Волчице/Собаке (усярганцев) называли Бүре-әсән/Буржан (Волчица) и Асабак/Сабак (Собака) или Асаба; с приходом татаро-монголов от них было принято наречие Нухай/Ногай (Собака). В тогдашней Европе и Азии было много тюркских родов, которые поклонялись Священной Волчице/Собаке, одевали униформу с головой волчицы/собаки (от этого башкирское название меховой шапки бүрек – “волк”), образы этих людей с “собачьей головой” проникли даже в архитектуру Европейских городов средневековья (74:76-77, 79, 101). Названным выше двум ханам Золотой Орды наверное «прилепились» названия их главных родов-племен («ногай» - «асабак»). В Древнем мире обычно ханов называли не своими личными именами, а названием (именем) рода-племени, которым он правит: например, хан Башкорт (58:148), Урус-хан (назван именем народа своего улуса “урус” – рус). Мог называться и почетным титулом (прозвищем): князь гуннов Алып-Илтабар (75:784) и т.д. Словом, «тюрки не носили от рождения и до смерти единственное имя как европейцы. Имя тюрка всегда указывало на его занимаемое в обществе место. В мальчишестве у него было прозвище, в юношестве – чин, став мужчиной он получал титул; если он становился ханом, то согласно системе лестницы ханских степеней менялся и его титул» (27:190). Так было и у т.н. татаро-монголов. Например, известный всему миру титул Тимучжина/Темәсйәна – Чингиз-хан (76:7). У башкир до сих пор наблюдается явление, когда несовершеннолетних детей зовут или называют именем отца (матери): сын того-то, дочь того-то…

Что касается родства ногайцев с башкирами, то это уже признанный наукой факт (64:9). Все это отчетливо отражается во многих сходствах языка двух народов, фольклора, быта. Например, в системе родства (64:16-18), именах людей (64:20-21, 112-113), строении и названии юрты и домашнего хозяйства (64:24-36), еде (64:38; 65:56, 194-218), свадебном обряде (64:74-103), заговорах-поверьях (64:117-118), эпических формах изустного творчества (66:№29,30,31,32,39,42). Интересно то, что большая река в сказке «Сорок обманов» (генетически едина с башкирским «Ерэнсэ сэсэн») называется Идель (Агидель); это уже является свидетельством определяющим место рождения (Башкортостан) этого ногайского фольклорного произведения.

17. Дорога: нен. сехеры (сәхерә, саҡыра, сығара [досл.: простор, зовет, выводит]), эн. сеза (һыҙа, сыға, юлға һыҙа/сыға [досл.: выходит, выходит в дорогу]), нг. садеғ (сатаҡ, юл сатағы/саты [досл.: перекресток дороги]), сел. ветти (үтте, аҙым [досл.: прошло, шаг]), мат. иде (уҙҙы, үтте [досл.: прошло])…

24. Звезда:нен. нумгы (), эн. поҙесео (буҙ-әсәй-боҙ-әсәй, т.е. белая мать, холодная как лед мать), нг. фотдие (), сел. ҡишҡа (ҡашҡа [досл.: белая отметина]), кам. кһинзигәи (кинзәкәй, т.е. младшая Ай/Луна, маленькая Луна), мат. кинжекей (то же самое)…

32. Кора: нен. сябт (сауыт/һауыт – верхнее одеяние (военный доспех) или посудина и сябтя – рогожа для покрытия коня), эн.сесә (сисә, сүсе, шешә [досл.: распошонка, бутылка]), нг. касу (ҡаса, ҡаҙы, киҫә [досл.: чашка, верхний жировой слой конины, режет. – Г.А.]), сел. ҡоси (ҡаҙы, ҡаса, киҫә -- те же значения), кам. ҡаза (те же значения), мат. тебэна (тәпәне [досл.: кадушка]).

Здесь интерес вызывает слово «сесә» на энецком языке: оказывается очень давно у него было значение не «сисә», «сисенеү» (развязать, раздеваться), а «кейем» (одежда). По правилу ассоциации, это слово одновременно означало и «раздеваться» и «одеваться». Например: сесә-ал -- сисел, сесә-төр (совр. «развяжи/раздевай») в значении «одень». К нему восходит и значение старинного женского бишмета «сүсә-инә» («шушуна» в стихотворении С.Есенина)…

57. Печень: нен. мыд (маҙа [досл.: покой]), эн. муҙо (маҙа), нг. мита (маҙа), сел. мити (маҙа), кам. мит (маҙа), мат. ондар (ындыр, т.е. гумно, ток).

Значит, сказать «маҙама теймә!» (т.е. не беспокой) получается «бауырыма теймә!» (т.е. досл.: не (трогай) беспокой печень). Печень – самое оберегаемое место. Вспомним, что «бала -- бауыр ите» (т.е. дитя – печень, самое дорогое и болезненное что есть) В старину по печени предсказывали судьбу, поэтому наверно зерноток называли «ындыр» (т.е. «бауыр» - печень»)…

84. Шкура: нен. хоба (һаба, көбө/көп [досл.: хаба, сосуд и көп – защитное одеание]), эн. коба (көбө), нг. куху (ҡыуығы [досл.: пузырь]), сел. ҡопи (көбө, ҡабы), кам. куба (көбө, көпө [досл.: сосуд, плащ]), мат. кө (кө-пө, көпө).

85. Я: нен. мань (мин – я), эн. модъи (мөҙөй, мөсөй [досл.: мужской половой орган, мужчина]), нг. мәнә (мин, миңә [досл.: я, мне]), сел. ман (мин), кам. ман (мин), мат. ман (мин).

86. Язык: нен. нямю (нәмә – вещь, предмет), эн. сиғаро (сығыры, сыҡ-оро [досл.: то что высовывается, нарост]), нг. сиедя (сөй-йота [досл.:клин, глотающий]), сел. ше (шеш [досл.: торчащий], например, заяц – шеш-ҡолаҡ -- «торчащие уши»), кам. Шикә (сикә, сыға [досл.: щека, выходит]), мат. каште (кәштә [досл.: полка], например, «хлебная полка»).

Значит, наш «икмәк шүрлеге» (рот) – «ше-оролоғо» получается «язык», и «полка» – «хлебная полка» тоже оказывается «язык» – «шүрлек» – ше-оролоҡ. Похожих примеров можно было бы привести много, но сметливому читателю их достаточно.

Если учесть то, что башкирско-самодийское единство свободно закреплено и данными этнографии, фольклористики, ономастики, археологии и антропологии (115:18-35), то лингвистические показатели дают возможность вести речь о действительном генетическом родстве этих языков. Эти же факты языка позволяют определить период, когда уральские и алтайские языки сосуществовали вместе и, укоренившись, отделились. Ж.Г.Киекбаев, например, собрав и обобщив все выводы мировой лингвистики, изучающие уральские и алтайские языки, составил, указав даты, схему родословного Древа урало-алтайского языкового единства, укоренившегося приблизительно в Х тысячелетии до н.э. (63:24). Судя по этому родословному Древу, единство уральских языков разветвилось от общего ствола примерно в VI-V тысячелетиях до н.э. От ветки алтайских языков примерно в IV тысячелетии до н.э. отделились тюркско-монгольские и тунгусо-манчжурские языки. А тюркско-монгольская ветка, в свою очередь, около II тысячелетия до н.э. дала отдельные ростки тюркским и монгольским языковым основам. Развитие уральского языкового единства шло по точно такой же схеме (63:24). Значит, как видно, алтайские языки, получаются, родственны с уральскими, а уральские, в свою очередь, – с индо-европейскими языками. Привычные до этого времени два родословных Дерева кажутся лишь отдельными ветками какого-то более старшего Древа, отделившимися в Х тысячелетии до н.э. (63:24)…

Таким образом, две группы ученых, доказывающих единство, с одной стороны, урало-индо-европейских, с другой, урало-алтайских языков, своими аргументами, сами того не замечая, алтайские с индо-европейскими языками через уральские соединяют в одно целое, т.е. получается, что три языковых семьи (индо-европейская, уральская и алтайская) составляют одно дерево – одну языковую семью. Этому вовсе не нужно удивляться: если посмотрим повнимательнее, прислушаемся к нашей речи, то почувствуем, что слова, даже целые предложения нашего современного родного языка являются также органической частью родного языка человека, который является носителем индо-европейского (например, русского) языка. Самые архаичные слои нашего языка познаются через это. Для примера приведем лишь две строки из эпоса «Урал-батыр»:
Та девушка рождена от батыра-отца (патер-ата)

Молоком матур-әсә (матерь-әсә) вскормлена она (15:165)…
Как видно, слова патер (ата – отец) и матерь (әсә – мать), являющиеся основными терминами современных индо-европейских языков, уже корнями прирослись в родословную нашего родного языка. Здесь встречаются также и другие термины-слова, вот так вот сохранившиеся в эпосе еще с тех времен, когда башкирский язык был в единстве с индо-европейскими языками: мыр (мор), ҡуға (куга), мат, асмар (т.е. убитое животное, улья), тик-ағас (тик, дерево) и т.д. (15:460, 620, 850, 1260, 1730). В целом очень много наших слов, которые вошли в другие языки мира в виде наших терминов и живут там. Очень часто они, забытые нами, возвращаются в среду родного языка в виде иностранных слов и, из-за незнания корней языка, некоторые объявляют их «заимствованными»…

Внося ясность в эту проблему, знаток мировых языков К.Г.Менгес в своем интересном труде рассматривает древние периоды в отношении языка и истории. «В лесных и болотистых зонах Евразийской равнины севера и северо-востока, – говорит он, – индо-европейцы встретили племена, говорящие на протоуральских, а далее на северо-востоке и востоке – на протоалтайских языках. И те, и другие, имеющие небольшие лишь различия в отношении языка, по происхождению, кажется, составляли очень близкие к индо-европейцам группы… – И далее ученый делает такой вывод: -- Ни один из индо-европейских языков не свободен от не индо-европейских языковых пластов и элементов: в некоторых это раскрывается легко, в других прячется глубже, в одних языках они чувствуются сильнее, в других – слабее» (69:27).

Значит, существовавшее до сих пор в лингвистике разделение великой китайской стеной трех основных языковых семей было временным и условным приемом. Намек на то, что этот поучительный вывод ни кем не придуман и, что даже возник помимо субъективной воли ученых, в результате объективного развития науки, в какой-то мере мы видим и в книге Д.Г.Киекбаева. Яснее говоря, в разгаре полемики иногда и он дает пищу однобокости, субъективизму. Например, ученый сам, горячо доказывая, защищает родство урало-алтайских языков и основательно считает это за истину; в то же время, истину о родстве урало-индо-европейских языков, подтвержденную другими учеными, безосновательно опровергает (63:62-63). Даже доходит до того, что разбирая мысли Д.Дечи, пытавшегося уничтожить оба этих родства (урало-алтайское, урало-индо-европейское), когда речь заходит о первом (урало-алтайское), он ограничивается лишь упоминанием об этом, в то же время, мысли этого автора, где он не признает родство урало-индо-европейских языков, возносятся им высоко и которых он считает полностью обоснованными (63:61). А вот непризнаваемые им сторонники урало-индо-европейского родства тоже могли бы применить по отношению к нему обратное этого, в результате бумеранг бы вернулся обратно. Но наука есть наука, ее справедливый нрав делает свое: приходит время, когда истина, образовавшаяся в виде объективного развития взглядов обоих групп, начинает зарождаться. Если бы рано не ушел из жизни, Д.Г.Киекбаев тоже бы, наверное, признал это.

Идею о глобальной семье родственных (ностратических) языков поднимает в начале XX века датский ученый Х.Педерсен (63:61). Но известно, что до Х.Педерсена, еще в конце XIX века объявил об этом К.А.Херман – ученый еще Российского университета в Тарту, позднее защитил это его соотечественник М.И.Эйзен (67:115-116). В советский период это направление углубленнее развивается А.Б.Долгопольским (63:62). В результате изучения сравнительной фонетики мировых языков советским ученым В.М.Иллич-Свитычем и составление сравнительного словаря (68) слов с единым корнем, это важное научное направление обосновывается в виде ностратической теории языков (БСЭ, т.10,131). В самом деле, эта теория, реконструирующая праязык, в настоящее время обрела широкую известность и учеными мира в этом направлении ведется постоянная работа. Определяется тенденция объединенного синтеза методов различных идей и анализа созданных. В области философии языка и в области изучения различных лингвистических течений (младограмматическое, структуральное, универсально-типологическое, психо-лингвистическое и др.). Все это создает необходимые условия для рассмотрения проблем на более высоком уровне, проталкиваемых вперед, в ходе развития языкознания и для обеспечения дальнейшего успешного развития науки о языке (113:549). Это четкое определение, конечно, касается и праязыка, о котором мы ведем речь.

«Глобальная семья» мировых языков, т.е. ностратическая теория, высказанная Д.Г.Киекбаевым, в принципе привела к тому, что теперь гипотеза происхождения всех языков когда-то с одного праязыка признана и все мировые языки представляются в виде одного солидного Дерева. Если ветки и прутики этого Дерева образуют виды современных языков и диалектов, то корнем-стержнем считается проязык. «Ностратические языки, – объясняет А.Б.Долгопольский, – это гипотетическая макросемья языков, которая состоит из различных языковых семей и языков Евразии и Африки (индо-европейские, картвельские, семитско-хамитские, уральские, тюркские, монгольские, тунгусо-манчжурские, корейские, дравидские языки). Также и в этруском, эламском, японском, нивхском, юкагирском, чукотско-камчатском языках есть признаки соотнесенности к ностратическим языкам».

Если строить гипотезу применительно к нашей теме, то через знания о праязыке, через архаические слои башкирского и других языков мы можем проникнуть в эпоху дописьменной истории – в загадочный младенческий период человечества и восстановить эту древнюю историю. Это, кажется, пока единственный способ сдвинуть с «мертвой точки» науку, топчущуюся в этом отношении на одном месте (вспомним слова И.М.Дьяконова приведенные выше).
Природа праязыка
Человек издревле ломал голову, пытаясь постичь великую тайну – язык, и эти попытки продолжаются, и по сей день. В различные периоды разные ученые объясняли это по-разному. В этом отношении, что касается нашего мнения, вместе со спорными «рациональными зернами» Н.Я.Марра представляет интерес также спорная в свое время теория Гюнеш-Дил («ҡояш-тел» – «солнечный язык»), порожденная зарубежной (турецкой) лингвистикой. «Универсальные» методы исследования (по восстановлению праязыка) сторонников этой теории в свое время называли «панхронизмом» и сторонники классического направления жестко критиковали его на пару с учением академика Н.Я.Марра. А сторонники же «языка солнца» вот как объясняют свое учение: «Теория Гюнеш-Дил, действующая по методу панхронизма, в первую очередь изучает слова и элементы звука в их тесной взаимосвязи с мыслью, а также со стороны первого смысла, вложенного в слово, в момент появления его у первоисточника, и она (т.е. теория Гюнеш-Дил. – З.С.), таким образом, теоретическим путем добивается возрождения прототипа языка (т.е. праязыка. – З.С.)… Теория панхронизма берет свое начало еще с глубины истории. В результате применения ко всем языкам, она смогла найти язык, самый близкий к теоретическому прототипу (т.е. праязыку. – З.С.): такой язык наконец был найден в группе тюркских языков» (57:35). Не забудем и то, что два абсолютно различных термина, такие как «тюркский язык» и «турецкий язык» обладающих разным содержанием в современной науке, в тогдашней русскоязычной литературе, как уже было сказано, писались одинаково, с путаницей и часто приводили к ошибочному значению. По этой причине, в тогдашней литературе возможно возложение мысли о тюркских языках в общем, на отдельный турецкий язык и наоборот. Из-за этого, наверное, встречалось и стирание научной сути, сводящие теорию Гюнеш-Дил к историко-социальному положению какого-то одного этноса и идеологическим нелепостям в нем (например, пантюркизму) – рассматривание ее иногда, не обращая внимания на интересную научную мысль, как влияния “протухшего пантюркизма турков”, даже как варианта гитлеровского расизма (57:41). Однако мякину мыслей история разносит по ветру, отделяя зерна от шелухи, и на ситечке остаются только зерна. Кажется, и в ворохе «солнечного языка» виднеется такое зернышко. Вот одна цитата (восклицательные знаки проставлены автором, приводившим цитат): «По теории Гюнеш-Дил, тюркские языки родственны не только с шумерским и группой урало-алтайских языков, но и с индо-европейскими, индо-арийскими (!), греческим (!), гальским (!), немецким (!), армянским (!), скифским (!), дравидским (!), эламским, хеттским, этрускским, баскским, египетским языками, с бантускскими языками, т.е. со всеми языками мира» (57:37). Цитата продолжается: «Если строить гипотезу как сторонники «языка солнца», якобы выходит, что брахицефальский человек (в этом контексте – представитель тюркского рода. – З.С.) сотворил первое в мире слово (!) однако разве одни тюрки только брахицефалы? Брахицефалы – это и армяне, брахицефалами были и кельты, брахицефалы – это и индейцы Южной Америки и много разных других» (57:40).

Видно, что в разгаре полемики наш оппонент только укрепляет всемирно известную научную мысль из первой цитаты, второй – разные перечисленные народы в глубине далекой истории оказываются кровно родственными и со стороны языка, и со стороны антропологии. Поэтому, поводов для обвинения сторонников ностратической теории ни в каком расизме, национализме или шовинизме и не остается. (Сумасбродная формулировка сторонников Гюнеш-Дил о том, что «… близкий к теоретическому прототипу язык… был найден в группе тюркских языков», наверное дала пищу для такой критики). В то же время, не забудем и о погубном европоцентризме, вложившем свое отрицательное влияние на мировое языкознание. По этой причине в продолжении веков не признавалась история, унижалась, искажалась или вовсе не учитывалась богатая культура Восточных народов как мы, народов Африки. По высказыванию советского психолога Н.А.Ерофеева, в европоцентризме отражались ограниченность и узость буржуазного познания мира. Т.е., по концепции прогресса, доминировавшего в Европе в XIX веке, все народы мира, якобы, составляют некую пирамиду, в самом верху которой расположена Европа, а в низу – отсталые и первобытные народы. Судя по этой концепции, получается: насколько отдельные элементы в жизни, в бытности какого-то народа приближаются к европейским, настолько высоко ценится их место в лесенке прогресса. Исходя из этого взгляда, логически напрашивается такой вывод: значит, все формы не европейских культур и цивилизаций не имеют права к существованию. По В.Б.Иорданскому, такие взгляды затрудняли понимание и познание других (чужих) культур. Они уменьшали научную заинтересованность, порождали волну, занижающего отношения к любой духовной жизни, показавшейся странной для европейца (98:3-4). А то, что влиянию европоцентризма поддаются представители народов Африки, Востока (например, наши башкиры), работающие в области науки, вдвойне плачевно: такой человек сам ставит свой народ (и себя!) в самый низ пирамиды…

Вышеупомянутая теория, как и «новое учение о языке» академика Н.Я.Марра, конечно же, была лишь одной попыткой на пути приближения к истине. Однако там имеются и отдельные «золотые крупицы», не дающие покоя еще со времен великого французского просветителя-философа Э.Б.Кондильяка (94:185), не теряющие своего значения и сегодня. Они «в происхождении того первого слова». В праязыке, предполагают сторонники той теории, первым звуком среди гласных был звук «а». То гласное, из-за частого повторения (а-а-а), породило закрывающего себя согласное «ғ». Таким образом, в этом праязыке всех языков появился первый корень «ағ» («аҡ» [досл.: белый или молоко]). Первый человек, якобы, через это первое слово назвал Солнце (57:35). (В скобках только напомним, что в действительности слово «аҡ» в одно и то же время является эпитетом и Солнца, и Луны, а это в свою очередь, связанное с двуединством известного нам из мифологии Господа Всевышнего -- гермафродита Имира, т.е. Ир-Ҡыҙ, общее «аҡ»).

О происхождении значимого первого слова пишутся труды и в других странах. В книге Франклина Фолсома, например, приводятся несколько взглядов ученых мира по этой проблеме:

1. Первые слова родились в связи с чувствами человека. Например, живший в доисторическое время наш предок, бросая на землю убитого оленя, принесенного на плечах, облегченно вздыхая, восклицал «Ух!». Таким образом, зародились связанные с различными эмоциями слова типа: ах, ой, ого, ф-фу, эх, ха-ха, ай-яй-яй.

2. Первые слова появились от междометного повторения разных шумов природы, голосов птиц и зверей: мыр-р-р, шап, тып (кап), кике-рикүк (кукареку), рычание, чириканье, шепот. По словам ученых, дитя аборигенов Австралии, имитируя лай собаки, говорит «ау-вау». Он и саму собаку мог бы назвать также «ау-вау». Эту теорию, связанную с междометиями, называют «теорией «бау-вау» (60:25).

В одном своем замечании, относительно группы слов «аба-апа», великий Эрванд Владимирович Севортян, составитель «Этимологического словаря тюркских языков», приводит очень интересные сведения из труда немецкого ученого В.Порцига по рассмотренной теме. Там говорится, что слог «ма», применяемое в разных языках или одинарно, или в удвоенном виде для именования матери, появился в следствие фонетизации (озвучивания) сосательных движений младенца. В свое время и Э.Б.Кондильяк заметил точно также (94:185). И Э.В.Севортян соглашается с этой мыслью (71:57). Также и по нашему, в этом утверждении В.Порцига чувствуется стремление привести все эти предположения и теории о происхождении первого слова к одному показателю. Он соответствует и другим более новым предположениям последних лет в этой области наших и зарубежных ученых. И происхождение широко известного во всех языках слова «аба» (бааба), как и упомянутое «ма», ученые (М.Рэсэнен, Н.И.Ашмарин) объясняют, связывая с физиологическим сигналом младенца – движениями гортани и губ. По этому предположению, с бессвязных сигналов и звуков младенца мать создает слова со значением – некоторая часть запаса слов появилась таким образом (71:57, 72:13). Здесь просматривается возможность создания слов по схеме «дитя – мать -- другие люди».

На бессмысленные первые звуки младенца, выражающие его эмоции, матерью возлагается смысл, образуя слово. Как мы уже заметили, еще в XVIII веке эту мысль успешно проводил Э.Б.Кондильяк (94:185). По нему, например, младенец, выражая о своей голодности, дает сигнал (скажем точно как у «Гюнеш-Дил»е говорится, он плачет а-а-а-а). Как только воздуха начинает не хватать, звук «а» резко обрывается. Гортань перекрывается, образуя звук «ҡ». Из-за слияния двух звуков слышится «аҡ». Мать воспринимает это как прошенную вещь и грудному молоку дает название «аҡ».

Как только младенец получает грудь, обжимая ее губами, так тогда звук «а», идущий уже через ноздри, превращается в «у». Часть воздуха, не поместившаяся в носу, втискиваясь через сжатые губы, образует согласное «б». Два звука вместе слышатся как «уб». Мать возлагает на него значение женской груди (соска), а два соска вместе – это уже «уб-уб». Из них получаются такие семантические ряды как: уба-аба-аби-әби-апа-ама-әмә-имә-имя-ана-инә-әнә-эне и убуб-абаб-баба-папа-мама-бәбәй-биби-мәмәй-нана (нәнә)-нан (хлеб). Занявшее здесь слово «папа» появляется в составе термина, которым наши предки усярган-скифы называют Господа Всевышнего Имира (Ир-Ҡыҙ): Папай (Бабай) (110:121). Если сделать реконструкцию, учитывая правило изменения «ҡ» на «й», то получается такой ряд: Папай>Папаҡ>Бабаҡ. Первая половина термина «баб» – это известный нам «уб-уб» (соски), а вторая часть «аҡ» – это сокращение древнего слова «аҡ-аҡ» (ағай – брат, дядя) на один слог. Значит, получается, что полное имя Господа Всевышнего скифов – это известное нам Убуб-Аҡаҡ (дядя с женскими сосками – Ир-Ҡыҙ, то есть гермафродит). Также известна нам его каменная скульптура, сделанная предками (рис.6). Поучительно то, что некоторая часть ученых мира (например, Миллер) происхождение имени этого Господа Всевышнего скифов связывают, как и мы, со словообразованием младенческого языка (110:296). Вот почему в шумеро-вавилонском эпосе первую мать, соответствующую Ир-Ҡыҙ (Иргизу), называли Үр-Үр (Арур) или, изменяя известную нам «уба-уба», Мә-Мә-тау (Мамету) (34:679). Здесь также чувствуется, что словообразование шло опираясь на парные органы (соски-грудь) тела человека (Ир-Ҡыҙ). Этот же канон, кажется, распространился и на названия парных ушей, пары рук и пары ног:

уҡ-ал-уҡ (уҡ-ҡояшбаш-уҡ)>(у)ҡалуҡ>ҡолаҡ (ухо); то же название с помощью ассоциации переносится ниже по телу человека – к двум рукам, от «ҡолаҡ» появляется ҡул-аҡ (ҡул-уҡ [буквально рука-стрела]). У пары рук было и другое название:

үр-уҡ-уҡ (верхняя пара стрел)>(ү)руку(ҡ)>руку>рука (русское слово). Пара ног представляется таким же образом в виде нижней (түбән) пары стрел (уҡ):

түбән-уҡ-уҡ>табан-уғуҡ>табан-ағаҡ>табан-аяҡ (досл.: стопа-нога) и от него появляется синоним слова (теперь и русское слово):

(таба)н-аға(ҡ)> наға>нога. На название пары обуви (уб-уб) кажется перенесен тот же канон.

Наша нынешняя задача – перебрать вышеуказанный двух групповой семантический ряд первых слов, связанных со священной функцией, такой как кормление матери грудью. Своеобразно то, что, хоть они и являются названием груди матери, в обоих этих рядах есть термины одновременно обозначающие и женщину, и мужчину: апа (апа-тетя и апа-дядя), баба (баба-прадед и баба по-русски женщина). Подробное изображение всего этого мы видим в труде Э.В.Севортяна (1:54-58; 72:13). Это архаичное странное явление сохранилось в башкирском языке до сих пор. В чем же дело? Почему в одном и том же языке мужчина именуется названием женщины, а женщина – мужчины? Ответ на него лежит во втором направлении смыслового изменения первых слов, связанном с переменой мест Күк (Әсә) [досл.: небо (мать)] и Ер (Ир) [досл.: земля (мужчина)] из модели общей космогонии – об этом речь пойдет попозже. А пока обратим внимание на то, как появляется ряд новых слов от уже известных первых слов со значением как «аҡ» и «уб».

Значит, применяемые со смыслом («аҡ», «уб») первые четыре звука нашлись: первые гласные «а» и «у», первые согласные «ҡ» и «б». Остальные звуки являются результатами (вариантами) изменения тех первых четырех звуков, т.е. все произошли от тех первых четырех звуков:

а – ә – э – и; у – ү – о – ө;

б – в – м – ф (уау) – й – ж – ҙ –з – с – ц – ч – ш –щ – ҫ –т –д – р –л – н;

ҡ – ғ – х – г – ң – к – һ.

Две первые гласные и сами по отдельности, и в повторе в нашем древнем языке обладают правом значимого слова:

а – һыу (досл.: вода); у – һыу;

а-а – бысраҡ (досл.: грязь, грязно);

у-у – йыуыу (досл.: мыть, стирать).

Дальнейшее словообразование идет путем «приклеивания» одного согласного к любому одному гласному, из вышеприведенной цепочки (в лингвистике это называется агглютинативным способом (59:73)): «аҡ», «уб», «ас», «ус», «ал», «ул», «ат», «ут», «ар», «ур», «аҙ», «уҙ»… Таким образом можно ко всем гласным поочередно прикрепить согласные и таким образом получить значимое слово… Далее идет вторая ступень словообразования, согласно которой одному слогу, образованному из одной гласной и одной согласной, прикрепляются такие же вторые, третьи и т.д. слоги. Например: аҡ-уб (ағыу – яд или течь); аҡ-ас (ағас – дерево); аҡ-ас-ат («аҡ-әсәй-атай» – белый-мать-отец) – аҡ-сат (аҡ-сөт, аҡ-һөт – белое молоко); ас-аҡ (ысыҡ – роса) – а-саҡ (а-сағ – сыу/һыу, т.е. белая вода); к слогу «аҡ» (белый) эпитета һыу (вода) присоединяется эпитет Солнца «ал» (розовый), которые образуют: аҡ-ал (аҡыл – ум) – уғыл/ул – (сын); а «ал-аҡ» дают слова: илаҡ (плакса), а «уб-ал-аҡ» – балаҡ (штанина) – балыҡ (рыба) – бала (дитя) – малай (мальчик). Как видно, гласные в начале слова и согласные в конце теряются и получаются современные короткие («сонтор») образы слов: у-бала-ҡ – бала (дитя), а-сат – сөт/һөт (молоко), а-ҡуб – һув (һыу – вода) и др. Так, от присоединения слога к слогу, как и в первом случае, может получиться множество словообразовательных комбинаций. Т.е., метод «присоединения» (агглютинативный), в действительности, дает нам столько возможностей словообразования, сколько комбинаций на шахматной доске. Иначе, если рассмотреть в теоретическом плане, этот метод может восстановить запас миллиона-миллиона слов, которые когда-то до этого были, есть и будут. Но думать, что праязык можно полностью восстановить этим методом, было бы большой ошибкой, так как для нас безвозвратно утеряны факты ни только собственно праязыка, но и более поздние формы, существовавшие в более поздние периоды. Даже на санскрите, на одном из древних языков, который индо-европейцы считают основой своих языков, по признанию Августа Шлейхера, не сохранились показатели первых звуков. К тому же, работа усложняется тем, что восстанавливаемые языки имеют «разные возрасты развития» (113:294). Еще раз заметим, что об этом сказал сам А.Шлейхер, который собрал и издал тексты басен “на восстановленном индо-европейском праязыке” (116:104). Конечно, так нельзя дойти до предела знаний, также, наверное, невозможно полностью восстановить и праязык. Однако при его поиске, бесспорно, будут открываться все новые и новые страницы истории языков мира. Наша же работа облегчается и тем, что природа нашего (башкирского) языка агглютинативного строения. Потому что, как известно, основа слов образованных путем «присоединения», остается неизменной и по прошествии веков и эпох – и человек, владеющий современным языком, даже самые древние из них может читать без всякого волшебства. Например, в 1983 году исполнилось 750 лет написанию киссы «Йусуф и Зулейха» башкирским поэтом Кул Галием, однако мы без труда понимаем старые башкирские слова в ней. Точно также и с текстами, написанными более раньше ее. Значит, при работе с методом восстановления (реконструкции) праязыка не нужно удивляться или отвергать примеры, не разобравшись в сути. В этом отношении, читая наши «возрождения» и в первой главе, в этой и других главах, следует помнить, что по мере углубления в древность в поисках праязыка все звуки (и гласные, и согласные) предстают перед нами как варианты тех первых четырех звуков, очень часто они заменяют друг друга. Поэтому при исследовании древних слов было бы неправильным старание выкинуть их из круга исследования, удивляясь при видении вместо современного «б» звук «в», или «п» и «м», взаимозаменяемости «һ» и «ф». Это особенно касается согласных, которые сильно «изменяют» слова. Эти упомянутые явления «заменяемости» в научной литературе приведены в разных местах и признаны неопровержимыми фактами, например: б – п, д – т, з – с, г – к (84:65); л – р (болгары – бургары), (75:83); һ – ф – п, х – ф – п – б – м, б – м – п – ф (8:185-186, 189); һ – х – г (һун – хун – гун) и х – ф (Хинова – Финова); п – в (ҡуп – чаҡ – күвчак), ғ – в (ҡағын – ҡавын), р – з (оғур – оғуз [огуз]), б – м (бөгү – мөгү [загнуть]) (85:16, 18, 19, 23); т – к – п, х – к – п, к – п – т, п – б – в – г – к – т (86:44, 46) и т.д. Все это сказанное составляет основу реконструкции праязыка.

Второе направление происхождения первых слов мы  можем найти через мифологическое Ҡуш үр (Ҡуш тау [досл.: смежная гора]) – известные читателю парные груди первопредка Имира (Ир-Ҡыҙ). К слову говоря, этот образ Ҡуш үр (Ҡуш тау), составляющий основной стержень башкирской мифологии и космогонической концепции человечества в целом, также является стержнем мифологий почти всех континентов Земли. Обогащая вышеупомянутое об этом, можно добавить еще информацию об Африканском континенте из новой книги В.Б.Иорданского. Например, самый старший бог Мани, этнической группы по имени азанде, оказывается, сам белый, сам черный и сам мужчина и сам же женщина. Известно, что в сознании таких этнических групп как ндем-бу, фон, бороро, йоруб, вакереве в виде старшего бога предстает известный нам образ Ир-Ҡыҙ (98:29, 66, 102, 112, 146, 149). Да, со всем своим существом он похож на башкирского Ир-Ҡыҙа. Значит, получается, что принцип парности, лежащий в башкирской мифологии, был присущ всему древнему миру (98:62). Вот почему первотермины почти всех языков мира, в основном, называют Ир-Ҡыҙ. Словообразование здесь идет за счет перенесения первых названий органов и частей тела человека (микрокосмоса), создавая различные семантические ряды этих названий, т.е. за счет именования множества похожих друг на друга предметов одним и тем же словом. Скажем, делая священными парные груди человека – матери (Неба), перенесли на человека – отца (Землю) в виде образа ҡуш – уба – үр (из-за этого Землю-отца начали воспринимать как Землю-Мать) и на теле Матери-Земли, отыскали такую же гору – Ҡуш тау (досл.: сросшаяся гора). Это название образуется путем соединения «аҡ – әс – ат» со значением «ата-әсә-ағы» и «уб» (приподнятая грудь, уба, аба): аҡас-атаб>(а)-ҡәс-(а) таб>ҡәс-таб>Ҡуш-тау. Тот же «аҡас-атаб» имеет значение и Ҡыҙ-Ата (досл.: дочь (девушка) – отец). Потом каждая цепочка семантического ряда в результате «присоединения» разных слогов в различных комбинациях образуют все новые и новые варианты слов. Если гору мы назовем үр [досл.: возвышенность], (ер, әр, ир), то получится Ҡәс-әр (Гэсэр) – Ҡыҙ-Ир (пророк Хызыр) – Ҡуш-үр (тот же Ҡуш-тау). Получается, что мифологический святой Хызыр-Ильяс – защитник путников есть Ҡуш Имсәк (парная грудь) Господа Всевышного нашего Имира (точнее, священное его грудное молоко)… Если поменяем слова местами, то в результате изменения Үр-Ҡус (үркәс – выступ, горб), Ир-Ҡыҙ (Иргиз), также р – л, ҡ – й получается Әр-Ҡәс (Орғос) – Әл-Йәс (пророк Ильяс). Интересна здесь взаимосвязанность имен мифического святого Хызыра и святого Ильяса с грудью матери. Имена этих двух всепрощающих героев башкирского эпоса называют, связывая их вместе, Хызыр-Ильяс. Один из них – Хызыр (левая грудь) – защищает от бед на воде, а второй – Ильяс (хозяин дорог – правая грудь) – спасает тех, кто на суше. Он – самый распространенный в башкирской мифологии помилователь. В заглавном слове к «Башкирскому народному эпосу» обращает на это внимание и А.С.Мирбадалиева (15:38). Если человек воспитан и добр, не обижает Атайсал (досл.: родину), то он, находясь в далекой поездке, в страшные минуты может положиться на Хызыра и Ильяса. Для этого, исходя из того где находишься, надо позвать: «Йә Хызыр мөҙҙәт!» (досл.: А-нука, Хызыр, пора! – на воде) и «Йә Ильяс мөҙҙәт!» (досл.: А-нука, Ильяс, пора! -- на суше). Однако нельзя позвать обоих сразу, сказав: «Йә Хызыр- Ильяс мөҙҙәт!», потому что они могут остаться в недоумении, не зная кому же из них идти. А кто совершит зло, того Хызыр-Ильяс не будет прощать, наоборот, якобы, ему самому ответят злом. Оба этих помилователя не занесены в нашу духовную жизнь с ислама или другой какой-то религии, а издревле являются собственными героями башкирской мифологии. О замечании об этом одного из известных знатоков древней культуры З.Ш.Шакирова сообщает нам башкирский филолог Н.Т.Зарипов (73:116). В книге С.Ш.Чагдурова мы видим то же самое (8:15). В труде М.И.Артомонова есть сведения о том, что наши предки тюрки, вместе с остальными богами «поклонялись и богам дорог» (75:187). Эти боги, наверное, вышеупомянутые Хызыр-Ильяс. Четкие сведения об этом даются в башкирском риваяте «Происхождение рода Кубаляк-Тиляу». В нем глава рода старик уходит на поиски пригодных для ведения хозяйства земель и, дойдя до Урала, встречает оберегателей этих земель «провидца Иремеля» и «провидца Емеля»: один, якобы, сидит на Иремеле, другой – на Ямантау. Только после того, как, оказав почести, получил их благословение, старец рода обосновался на Урале (16:76). Урал-батыр и Шульган-батыр из нашего великого эпоса на судьбоносном перекрестке тоже встретили одного старика с белой бородой – того самого святого Хызыр-Ильяса, и получили добрый совет (15:540). О таком же добром герое помилователе (пророке) рассказывается в шумерской глиняной книге (Хувава, Хумбаба). Шумерский Хызыр-Ильяс – Хувава, тоже защищает Атайсал от вредителей, против злостников применяет зло. Кажется, в основе названия Хумбаба, как и в имени Хызыр-Ильяс, лежит знакомый нам Ҡуш тау – Ҡуш уба, т.е. образ материнской груди. Если взять раздельно Хум-баба, то получается: хум>хун>хан>ҡан (кровь). Это явление похоже на превращение гуннского этнонима «хунан» на этноним «ҡуман». Таким образом, в первой части шумерского названия получился «хан». А вторая же часть «ба-ба», как видно из вышеприведенных примеров, по происхождению является «уб-уб» – ҡуш уба (материнская грудь). Значит, Хумбаба – хан и защитник Ҡуштауа. Вдобавок, башкирского Хызыр-Ильяса, как и шумерского Хум (Ҡан)-бабу, называют еще Аҡ-баба (досл.: белый старик). А «ҡан» (кровь) и «аҡ» (белый), как известно, означают одно и тоже – или «һөт» (молоко), или «һыу» (вода). (Старое шумерское название – Хувава – «Һыу баба» [досл.: старик воды] этому свидетель!). Более того, и у древних шумеров, и у современных башкир есть и другие доводы, оповещающие о том, что этот образ един, т.е. один и тот же. Сами имена только чего стоят! Не забудем и то, что в наших эпосах белобородого Хызыр-Ильяса именуют Баба Төкләс (15:512). Как видно, одну часть названия и у современных башкир, и у древних шумеров составляет одно и тоже слово – Баба (досл.: дед, старик, предок). Рассмотрим вторую часть. «Төкләс» означает «волосатый». Так называли главного бабу (предка) башкирского рода Усярган: Муйтан (Мүк тән [досл.: тело с мхом]), холлас/ҡыллас (тело с щетиной), төкләс (тело с волосами) (99:105). В шэжэре рода Усярган это видно более отчетливо:

5. Дед (предок) башкирского народа

6. Сын Бия Туксабы

7. Зовут его Мейтан (61:81).

Оказывается, что дед (предок) башкирского народа Муйтан является сыном Токсабы (Төклө асаба [досл.: волосатый абориген]). А Төксаба, в свою очередь, является очень известным нам Баба Төкләс – Хызыр-Ильясом. Т.е. близнецовый оберегатель, защитник Прародины человека – священной земли с волосатым телом, парногорбой грудью, где располагались Столп Земли (гора Тора-тау) и Пуп Земли (гора и город Аркаим). Памятника культуры и природы по имени Ҡуш-тау, как парные груди грациозно возвышающегося на берегу Агидели и даже в сегодняшние дни обладающего восхитительной красотой, как уже было сказано, мы знаем еще под именами Ҡуш-Ур (Ҡыз-Ир), Ур-Ҡуш (Ир-Ҡыз, Иргиз). Значит, на сколько древний этот риваят, стоящий во главе мировой мифологии, который идет еще со времен «сотворения мира», точно также, словно седой лев, и народ, из поколения в поколение его передающий. Башкирско-шумерское единство нашего языка, перворелигии, мифологии, топонимических названий – все это само знак седой древности, первопроисхождения.
Башкиро-шумерская проблема
Рассмотрим часть “Хум” вышеупомянутого шумерского названия Хум-Бабы. Известно, что в средние века усярганов назвали и “куманами” (вар. кумык), это также обозначает “волосатый, мохнатый”. Названия животных выдра, бобер, раcтений камыш, камыл (стебель растущего хлеба), ҡамғаҡ также образованы из слова-корня “ҡам”, которое обозначает волос, росток. По-башкирски ҡомаҡ, по-русски хомяк – корень названий волосатых зверей (ком, хом) нас приводит к шумерскому слову “Хум”: оказывается, тело Хум-Бабы тоже волосатое. Действительно, из старых шумерских клинских записей хорошо известно, что его тело было покрыто зеленым хвоем: постоянно обитает у рек, перед глазами он вырисовывается в виде кедрового дерева с семью ветками, покрытыми вечнозеленым хвоем (34:133-134). И Хызыр-Ильяс из эпоса “Урал-батыр” подобен шумерскому Хум-Бабе, он тоже:

У берега какого-то

Под деревом большим...(15:540) 

сталкивается с близнецами-батырами:

Как видим, здесь есть и река, которая всегда встречается наряду с Хум-Бабой, и большое дерево – тиряк. Если рассмотрим внимательно, корень Хум, которого мы исследуем, произошел от Хуб (по закону языка звук “б” перешел в “м”). А это нам дает корень хов, который образовался из корня “Хуб” и стал сегодня русским словом хвоя (ховоя). В башкирском языке и по сей день используется слово-реликт, которое показывает, что тот же самый корень Хуб-Куб в свое время обозначало и хвою, и шерсть: ҡоба-һыйыр – светло-бурая корова (лохматая корова-бизон). А что касается зеленого цвета шумерского Хум-Бабы – седой Хызыр-Ильяс из башкирского мифа перед Заятуляком появился в зеленой-презеленой одежде (15:38) – для башкир зеленый цвет был святым еще до исламской религии. Значит, значения этих двух названий полностью совпадают. Интересно и то, что многие современные активно употребляемые слова своим гнездом восходят к тому же слову-реликту “ҡаба-ҡоба”: ҡобаҡ – ҡабаҡ (тыква) – ҡапаҡ – ҡабыҡ (кора) – кәбәк (мякина) – көбәк (көп, оболочка) – күбәк (күп, много) – күбек (пена) – көбөк (көбө, сосуд для приготовления кумыса) – ҡауаҡ (перхоть) – ҡыуаҡ (куст) - һабаҡ (стебель) – һауа (Ерҙең көбө, воздух, оболочка Земли) – һыбыҡ (сыбыҡ, хлыст) – күмәк (күм, ҡом, много) – кимак (этноним) – кеүек (как) – кейек (зверь). Башкирское ҡобаҙы-инә (отсюда происходит говядина) в значении “лохматая корова” вошло в английский язык местами “наоборот”, у них будет “корова-лохматая”, то есть “һова” – “корова”, “һиер” – “лохматая”. Одним словом, шумерское слово Хум-Баба понятно нам как наше слово... В шумеро-аккадском эпосе, как известно, Гильгамеш-батыр должен победить противостояние Хувавы (Хумбабы), чтобы срубить святое дерево эрбет (кедр, оказывается его столб нужно возвести на гору Ҡуш-тау), это, точно как и в башкирских сказках, изображается в качестве природных сил, которые противостоят в виде “семи страшных и грозовых искр”, а также “семи гор, семи морей”. Действительно, сам Хум-Баба – как говорили, оказался большим кедровым деревом. А это нас приводит к интересному выводу: если повнимательней посмотреть на название Хызыр-Ильяс, насквозь видно, что оно “Ҡәҙер-Олойәс” (“кедровое дерево, которому много лет”) или “Ҡәҙер – Ил эйәсе” (эйәһе) (кедр – старейшина). Скептикам здесь уместно вспомнить научный взгляд С.Ш.Чагдурова: в шумерском языке перемешались индо-европейские и тюрко-башкирские элементы (8:92). Вот таким образом, когда у башкир, и у шумеров кедровое дерево умолял не убивать его, Гильгамеш-батыр расчувствовался и сказал спутнику Энкиду: “Может вернуть к племенной матери сосать ее грудь” (22:91). В общем, у шумеров понятие “освобождать” выражается словосочетанием “возвращать матери” (19:10). Если учест, что этот древнейший текст написан в “женском диалекте” шумерского языка, то у шумеров, как и у башкир, четко прослеживается преклонение к священной магической силе грудного молока матери. Поскольку это белое молоко святое из святых, в нашем эпосе это приводится как наивысший критерий оценки доброты Урала-батыра:

Та девушка рождена от батыра-отца [патера-отца],

Молоком матур-әсә [матерь-матери] всормлена она (15:1650).
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Гильгамеш-батыр, пожалев Хум-Бабу, старается показать сострадание, это сближает его с добродушным Урал-батыром, а его спутник Энкиду, наоборот, подвергает Хумбабу к смерти, это сближает его с жестоким Шульган-батыром. Но необходимо помнить то, что Гильгамеш шумерского эпоса – это Шульган башкирского эпоса (Шульган-батыр в древности считался добрым героем, а лишь в эпосе “Урал-батыр” дается как противоположный), а Энкиду – Урал. В эпосе “Урал-батыр” наверно, мотив кровопития отображается через судьбу защитника природы Хумбабы. Старик Янбирде сердится на сыновей за то, что они попробовали запрещенное, также приходится и Энкиду, и Гильгамешу пережить страшную ненависть старика Ут-напиштима, этот гнев смягчает только богиня Инанна...

Продолжим рассмотрение семантического ряда. Разобьем на части вышеупомянутый термин Ҡуш-тау - Әр-Ҡус (Ир-Ҡыҙ), который носит образ святой матери, и обоим частям добавим эпитет солнца “ал”, получится Әр-Ал (Урал) и Ҡус–ал (Ҡусал). Последнее после сокращения буквы “ҡ” дает – Усал (уҫал), еще буквы “у” – Сал (сүл - ҫүл – һүл – Шүл). Добавим титул царства “көн – ҡан – хан”. Получится “Урал-ҡан” (Урал хан) и Шүл-ҡан (Шүл-хан) – Шульган. Таким образом, Ҡуш-Үр – Гэсэр – Хызыр – Урал и Үр-Ҡуш – Орғос – Олойәш – Ильяс – такая спаренность мифических предков является названием каждой из двух грудей матери Евы. Иначе говоря, одну (правую) из святых грудей первоматери в косвенном значении можем считать Уралом, а вторую (левую) – Шульганом. Потому что, по мифу от спаренных грудей (спаренной горы) родились Корова (Һыйыр-Инә) и Волчица (Бүре-Әсә), они вдвоем кормили грудью и вырастили двух вышеупомянутых батыров-близнецов. По грудной матери Урала и Шульгана, хотя они родились от других гор (Нары-тау и Машак-тау), также считали детьми Ҡуш-тау... И в сознании этнической группы Африки бабемба такая же ситуация: близнецы считаются божественными существами как наши Урал и Шульган батыры, считают, что они спустились с двух гор – холмов (Ҡуштау). И матери близнецов пользуется большим авторитетом: они отождествляются с деревенскими аксакалами, а после смерти их хоронят в тайном месте, в пещерах... (98:55). Чувство “близкого соседства” и словосочетание “ут күрше”, которое в сознани башкир все еще считается святым, обозначает неразлучимое друг от друга соседство двух грудей одной и той же матери (Кәр и Көс – то есть Ир – Мужчина и Ҡыҙ - Девушка, Ырғыҙ) и близнецов, кормящихся из этих грудей (Урала и Шульгана). В каждом холме святого Ҡуштау, которые изображают две груди праотца Имира, наверно, были поставлены истуканы близнецов Волчицы и Коровы или Шульгана и Урала, они названы Ата-Ҡурсаҡ (защитник горы) или Аба-Ҡурсаҡ (защитник холма) (8:181). И в шумерском мифе “ҡурсаҡ” употребляется в том же значении – хозяин холма (могилы), хранитель холма. И в современном башкирском языке понимается именно в этом значении: ҡурсаҡсы – гүр саҡсы (хранитель могилы), ҡурсау, ҡурсаусы – то есть памятник-камень, который ставится на гору (а в современном значении над могильным холмом). Наверно, дошедшие до наших дней словосочетания “көрсөгөнә таянды” (стать в тупик) – то же, что и слово “ҡурсағына таяныу” – гүр эйәһе булыу (умереть). Так же как в древнее время, умирать с голоду было распротраненным явлением, слово “көрсөк” (“ҡурсаҡ”) – кризис со временем приобрело значение “иген бураһының төбө”, то есть дно закромов зерна. Может быть, это обозначает также, в связи с обычаем построения сруба – ҡорған гүр эйәһе, дно этого сруба, куда ставится труп? (И сейчас некоторые старики перед смертью сами себе подготавливают гроб).

Таким образом, подведя итоги, можно сказать, что макрокосмический образ Ҡуштау, именуемое Ырғыҙ – Ир-Ҡыҙ в эту эпоху – с изменения зооморфического, занимает центральное кольцо эволюционного звена в сознании человека, потому что здесь все понимается через тело одного человека. Основное свойство центрального кольца заключается в следующем: космическая модель не представляется как тела мужчины и женщины по отдельности, а представляют одно целое – противоречивое Ир-Ҡыҙ. Это диалектическое противоречие проявляется в названии грудей Матери Земли – Воды (холмов Ҡуш-тау) терминами двух полов (Ир-Ҡыҙ) (Кәр – Ир – правая “большая” грудь и Кәс – Ҡыҙ “малая” грудь). Но странно то, что кормящиеся из этих грудей близнецы – одного пола – Шульган и Урал батыры, Гильгамеш и Энкиду батыры. Почему малую грудь не сосает девочка? Этот факт как бы сам по себе сводит на нет понятие пола. Но нельзя сказать, что эта концепция предков ошибочная. Это часто показывает на нашу ошибку, незнание. Действительно, ценнейший памятник, найденный на земле предков (рис.6), на мой взгляд, проливает свет в эту проблему. Этот ценнейший истукан изображает основные признаки макрокосмической модели через тело одного человека, в нем сосредоточены узловые моменты философии древнего мира, которые дают возможность решить трудноразрешимые задачи. Знатоки искусства считают его древнейшим образцом тюркского скульптурного искусства. Эта глубокая философия великой космогонической модели сводится к башкисркой поговрке “үҙе баш, үҙе түш”. Мы знаем, что слово “баш” – Абас (Абыҙ), то есть правая мужская и левая женская грудь одновременно, в этом случае – Земля. То есть “сам и отец, и мать”, получается тот же Ир-Ҡыҙ. Если голова этой фигуры – усатый мужчина, груди – женщина. Представление космогонии в виде этой модели есть и в тексте “Урала-батыра”: в мире те четверо – Янбирде, Янбика, Урал, Шульган (только что говорили, что они вместе Ир-Ҡыҙ). Если продолжим разговор об уникальной структуре Ир-Ҡыҙ, его груди даются в виде портрета этих близнецов – Урала (справа) и Шульгана (слева) – сосающих ее одновременно. Самое ценное здесь в этом. Значит, фигура есть и мужчина, и женщина, и Небо, и Земля. Груди – и груди, и близнецы. В то же время оно – Янбирде, Янбика, Урал, Шульган. Все это она воплощает в себе, ничего здесь лишнего. А это ценнейший архефакт является историческим фактом, наглядным уроком, подтверждающим наши разговоры о космогонической модели сознания древнего мира. Единством этих четверых (Ир-Ҡыҙ), наверно, объясняется обладание числа 4 магической силой и его сакральности в сознании древнего мира. Мы еще не закончили разговор о глубоком космогоническом содержании этого истукана (79а:91, №63) – к этому вопросу вернемся еще несколько раз. Но предупреждаем о том, что этот первобог Ир-Ҡыҙ (Ырғыҙ), изображенный в истукане, происходит от шумеров: по-шумерски он называется Нинхурсаг (19:148). Как видим, здесь “нин” является реликтом знакомого нам термина “уб-уб”, “ум-ум” (“ин-ин”), обозначает “спаренная грудь”. Хурсаг обозначает Кәр-Әсәк (Ир-Әсә - Мужчина-Мать). Отсюда образуется и ҡарсыҡ (старуха) и “ҡурсаҡ” (кукла-предок). Значит, Нинхурсаг восходит к тому же Ир-Ҡыҙ со спаренной грудью и связывает шумерский мир с тюркским. Родители Шульгана и Урала Янбирде и Янбика из современного башкирского мифа употребляются в слове “баба-яга”, то есть Нинхурсаг, а у русских “оборотень”. Пример превращения положительной силы в отрицтальную мы видим в мифе африканских народов: священные предки рода постоянно превращаются в страшного колдуна (98:8). Кстати, случай превращения в зло четко вырисовывается в мифе вавилоно-аккадских предков: еще в то время женщины носили на шее облик-амулет страшного башкирского Албасты (по клинскому письму ученые читают его как Ламасту, Ламашту) – злая богиня (101:187-188). А источник этого зла восходит к шумерской богине Инане: она хочет, чтобы ее любили и этим своим притязанием преследует Гильгамеша.

В идеологии старого мира в результате реформы усярганского мага (бәг) Сураш-тора (Зороастр, 17 в. до н.э.) герои всего мифа разделились надвое – добрым и злым, бывший полудобрый, полузлой Шульган-батыр превратился в полного злого, а такой же Урал-батыр в полного доброго; точно так же несоответсвующий закону Господь Всевышний Ир-Ҡыҙ (Нинхурсаг), по взгляду зороастрийцев, превращается в страшную силу и в этом новом качестве составляет суеверный мир эпох исламской религии. В башкирскую семейную терминологию вошло в форме “кәринә-әсә” – “ҡәйнә-әсә” (свекровь) и “кәринә-ата” – “ҡайны-ата” (свекорь).

Значит, одна из грудей (холмов) посвящен Уралу, другой – Шульгану. Как видим из вышеуказанного истукана, наверно, в мифах так и было. И в жизни, наверно, в связи с этим, близнецы, родившиеся от человеческого рода, каждый сосал свою, принадлежавшую ему/ей грудь. Тогда в мифе та грудь, которую сосал Шульган-батыр назывался “Кәс-аба” (дева-холм, малый холм, вода-холм, т.е. женская сторона), а другая, которую сосал Урал-батыр – “Ҡәр-аба” (мужчина-холм, большой холм, земля-холм, т.е. мужская сторона горы Ҡуш-тау). Здесь как бы одно непонятно: раз оба близнецы были мальчиками, почму та сторона, из которой сосал Шульган, назывался “женской стороной”. Ответить этому и трудно, и легко. Оказывается, в сознании предков в “подземном мире” все переворачивается вниз головой: правая сторона становится левой, женская сторона – мужской, восток – западом – все так наоборот (до сих пор ведь говорим: когда на земле наступит конец света, солнце взойдет с противоположной стороны). Этот принцип “вниз головой” наблюдается в ритуальных обычаях (77:150). В эпосе “Урал-батыр” распространение этого закона “вниз головой” увековечен в виде полных систем образов. Скажем, то же и в шэжэре “Огузнамэ” (119). Если в эпосе “Урал-батыр” Господь Всевышний Ир-Ҡыҙ, известный нам также под именем Огузхан, назван Самрау (то есть әсәм-әрә-ауа -- “мать-земля-небо”, в кратце Самарау), и изображается в виде отца Хумай (Солнце, невеста Урала) и Айсылу (Луна, невеста Шульгана), то в “Огузнамэ” и Солнце (День-царь), и Луна (Луна-царь), персоны мужского пола, являются его, Самрау-царя, женами. Таким образом, и День-царь, и Луна-царь – в старых тюркских дастанах являются сыновьями Огуз-кагана, и в то же время его женами (15:20). Также в шумерском и вовилоно-аккадском мифах Луна и его сын Көн (Солнце) изображаются мужским полом (101:163). В то же время в эпосе “Урал-батыр” мужчина-Самрау выступает как богиня Ер-Һыу (Земля-Вода) -- женского пола. Непонимающему человеку – это может казаться чрезвычайной путаницей, хаосом. Но “путаницу” можно развязать исходя из принципа “вниз головой”, основанного на законе симметрии в сознании человека. Потому что есть “этот свет” и “тот свет”. Этот общий взгляд на мир по сей день четко изображается в сознании игбо-этнической группы Африки (98:100). В сознании народов мира было распространено представление о космосе как о сфере тыквы или двух половин яйца (98:101). Боги и богини сего мира (земного) как только попадают в тот мир (в подземный) очень быстро меняют свою природу, превращаясь боги -- в богини и богини – в боги (меняются показатели пола). Это суеверие у башкир сохранилось до наших дней: мужчина, якобы перешагнувший радугу (мост Салавата) превращается в женщину, а женщина в мужчину – перед нами намек на выход на “тот свет”... Таким образом, Солнце под землей считается мужчиной, а на земле – женщиной, Луна под землей – женщиной, на земле – мужчиной. Вот почему в эпосе “Урал-батыр” герои во время женитьбы должны перейти из одного света в другой, таким образом они должны организовать нужное им половое соответствие: Самрау, чтобы жениться на Солнце, переходит из земного мира в небесный мир (15:500). А Шульган в сарае Самрау проваливается с земли на подземный мир. И Урал достигает своего будучи:

Муж, прошедший змея страну,

Муж, узнавший, где право, где лево... (15:2250).

Вообще, Самрау выступает как Урал-батыр “сего мира”, а Ҡахкаха - в виде Шульган-батыра, все они вместе составляют две стороны одной медали. Если взглянуть со стороны, Шульган является повелителем подземного мира (поэтому он всегда приносит смерть). Значит, по закону “вниз головой”, женский сосок, из которого он сосал, в том мире оказывается “соском мальчика”... Не забудем о том, что слово “убу”, обозначающее грудь, имеет синоним “әр(үр)”. Из этого понятно, что близнецы из знаменитого шумерского эпоса называются детьми Үр-үр (читается как Аруру) (22:100). “Үр-үр” здесь и есть “уб-уб” – спаренная гора. В Ҡуш-тау, наверно, большой (мужской) стороной считался правый (северный) холм, и малой (женской) стороной груди – левый (южный) холм. Потому что правая сторона всего микро- и макрокосмического пространства тюркского мира считался мужской и нижней (потусторонней) стороной, левая сторона – женской и верхней (сего мира) стороной (77:150). В связи с этим, далекие шумерские предки правую (нижнюю) половину жертвенного скота посвящали в честь “верхних богов и богинь” (101:174), так как его левая сторона является своим имуществом для верхней стороны: свое самому не дарят... Эта концепция “правая-левая” составляет основу сюжета “Урал-батыр”, и напрямую связывает этот знаменитый эпос со старым шумерским эпосом. Так как в вавилоно-аккадском эпосе, являющемся преемственностью шумерского эпоса, этот факт четко выделяется так же как и в эпосах тюркского мира. Бог Солнца Шамаш, изображенный Хумаем в эпосе “Урал-батыр”, и до этой эволюции перенесший изменения Шамаш – Самас – Һамас – Һамаз – Һамай/Хумай, сообщает Энкиду, который обречен к смерти и обязательно должен уйти на “тот свет”:

А теперь Гильгамеш, и друг твой, и родня,

Уложит тебя на вечную кровать,

Перенесет тебя налево – 

В спокойный последний дом... (34:195).

Действительно, когда умирает Энкиду, Гильгамеш подтверждает вышеуказанное, обратившись к духу покойного:

Я уложил тебя на святую кровать,

Перенес тебя налево – 

В спокойный последний дом... (34:109).

То, что это вошло в привычку в течение тысячи лет, подтверждает следующая истина: у башкир сегодня в брачной постели муж ложится с правой стороны, а жена слева. Из покон веков, на левой стороне башкирского дома, а также в юртах находится печка-очаг, кухня (женская сторона), с правой стороны - түр (почетное место, от этого слово түрә “человек, место которого на түре, начальник”), хозяин – “түрә-начальник” обычно садится там. Из посторонних это почетное место дается только уважаемому гостю мужского пола, вошедшему в дом. Зажиточные люди строят дома друг напротив друга: в середине – передний дом, справа большой (почетный, мужской) дом, слева маленький (женский, дом матери, кухня) дом. Такое же явление наблюдается в архитектуре современных африканских народов (98:63). Это – обычное явление в культуре предков, которое превратилось в закон еще в те времена. В связи с этим можно рассуждать: одна ветвь рода, которая сосала из “большого холма”, жила в патриархате, а другая ветвь, которая сосала из “малого холма” – в матриархате.

В башкирском языке до сих пор сохранилась память о мифическом большом холме (правая грудь) и малом холме (левая грудь): вотчинные башкиры (“ғасаба”) и крепкие, здоровые (“кәраба”) башкиры (ныне произносится по отношению к близнецам: один – ирәбе (большой, крупный), другой – кесәбә - маленький (то есть в виде кесабе-лә - кесе бала – маленький ребенок). Сила священного материнского молока мифической горы Ҡуш-тау превращается в два мифических героя – в этом контексте в образ Хызыра-Ильяса, и изображается в виде добрых носителей волшебного молока – спаренной груди – холма Великой матери ( то есть та же Волчица/Собака и Бизон/Корова и Урал-Шульган). Мы часто встречаем изображение материнской груди в виде үр-уба (высота-холм) и волшебства материнского грудного молока мы часто встречаем во многих образцах башкирского народного творчества. “Когда речь идет о женских истуканах, - пишет известный фольклорист Фануза Надршина, - невозможно упустить из виду интересное топонимическое предание, но к сожалению, присланное (в институт) в виде фрагментальной записи. Там сообщается о наличии истукана около озера Калды в Челябинской области и упоминается необычное свойство истукана – из него постоянно стекает молоко” (Ф.Надршина. Легендарные сюжеты и суеверные рассказы, основанные на древних верованиях. Рукопись. С.103-104). “Инә ҡарғышы төшөр ине, инә һөтө ебәрмәй” -- “проклятие матери убило бы, но оберегает материнское молоко” гласит башкирская пословица (21:163, №1009). Как видим, волшебство грудного молока оказалось сильнее его источника -- самой матери, потому что оно исходит из грудного молока праотца Господа Всевышнего Имира. В целом, материнское молоко у всех тюрков считался священным и волшебным. Вспомним, что у шумеров понятие освобождения военного пленного употребляется в значении “отпускать имергә -- сосать мать”; шумерское слово “имергә” -- “сосать” в том же значении употребляется в современном башкирском языке, шумерское слово в значении “имсәк” так же как и у нас: “убур” (8:181). “Уб-үр” – оно образована из хорошо понятных понятий уба (холм) и үр (вышина). В то же время оно раскрывает и происхождение современного слова “үбер” (үбеү – целовать): младенец сосет (целует) материнскую грудь (убыр – һурыр сосать). Средний звук “б” превратился в “м” и, кажется, в результате этого образовались слова “умур”, “имер” от слова “убур”. А слово “имсәк”, если рассмотрим внимательно: им-сәк – ем-сок (сок – һыу “вода”, в Саратовской области есть река Сок). В древнем говоре “им-им” (“уб-уб”) самостоятельно употреблялось в значении “спаренная грудь”, поэтому вотрая часть “сәк”, наверно, удвоился как “сәк-сәк” – дало то же значение “спаренная грудь”, так как доказательство этого сохранился в виде слова-реликта в русских родственных языках – “сиски”. Это, похоже, образовано следующим образом: сәксәк>цикцик>сиски. В качестве подарка царям-богам предки готовили священый сәк-сәк/чак-чак – мучное изделие в виде кончиков груди, его мешали с медом и придавали конусообразную форму (форму грудей). Она и сегодня готовится подобным образом, в башкирском застолье сәк-сәк как и свежий кумыс считается одной из самых священных пищ. Также вырисовывается доказательсвто, предполагающее, что оно пришло к нам с шумерских времен. У шумеров, например, втречается имя святой женщины Сәк-сәк – так называли жрицу храма Бау (бау в современном башкирском языке род) – богиню рода или жену царя, занимающую место богини. Современнные башкирские девушки чато носят имя Сәк-сәк (Сәсәк). И С.Ш.Чагдуров отмечает, что в сущности имени лежит женское начало (8:182).

Если в отрезке времени начиная с начала появления осмысленных звуков до образования определенных слов с отдельным значением слова представлялись как великий корень, который исходит из-под земли, то в стадии образования абстрактных слов отделяется первый мифический корень. И они оба вместе начинаются из одного центрального корня, продолжают расти на земле в виде спаренного столба. То, что праязык имеет абстрактные значения (мы рассмотрим это в примерах, взятых из труда выдающегося советского ученого И.М.Дьяконова) исходит из того, что человек начинает размышлять об окружающей среде в широком космогоническом плане, что он создает в своем сознании универсальную космогоническую концепцию бытия. Памятники, найденные в Сибири, приводят к научному результату, что например, еще в эпоху палеолита человек чувствовал свое место и место небесных святил в космическом пространстве, и даже умел считать – составил простую модель лунного цикла (80:74). Поясняя, абстрагирование первоязычных слов в первую очередь заключается в терминах космогонической модели (божественные названия, изображающие огняь, воду, землю, небо, мужчину, женщину и т.д. – названий богов). Вот почему праязык и миф, когда все дальше пронизываемся до древних глубин, приближаются друг к другу и в дальнейшем смыкаются как единое целое. Мы увидели это на примере Ҡуш-тау – Урал -- Шульган). Вот почему и архаическая часть лексического состава всех современных языков мира, и имена богов основных языков мира (дополним также и знание первоискусств и первописьма!) удивительно одинаковые. А исследователи, которые опровергают это единство (а таких много!), не учитывают целостность и праязыка, и мифа. И те, которые берут за основу “внешнее сходство слов”, “типологические сходства”, словами другого ученого не могут избавиться от “формалистического разжевывания флексий, откликов” (81а:8). Надо поставить точку над “фонетически-фразеологическими” пререканиями, -- обобщает тот же ученый, - по-моему, исследование нужно вывести на обширное обозрение. Это мнение, котрое в душах многих, которого выдвигает наука”. Поэтому, автор этих строк надеется, что его изыскания о праязыке поймут как потребность комплексного изучения этой проблемы. Потому что, к сожалению, по сей день нет вышедших в свет работ башкирских ученых о праязыке и прамифе. Учитывая необходимость правильного понимания таких сложных задач и отсутствие специального учебника, обучающего основы знаний праязыка и прамифа, считаем правильным дать направительные сведения.

Слова размножаются из гнезда

Что мы можем использовать, для того чтобы проникнуть вглубь праязыка? -- Все науки, которые требуются в комплексном исследовании (филология, история, археология, этнография, антропология, рисунки – письма на скалах и .т.д.). В то же время, чем глубже мы проникаем в корень языка, тем больше в этом деле увеличивается ценность мифа древнего мира, потому что он – живой сборник историй человеческого мира, который не писан или не дошел до наших дней, хотя был написан. Что испытывал человек, думал и обобщал со дня своего рождения – все это мы можем в той или иной форме найти в мифе. Как отмечает И.М.Дьяконов, в мифе выражается мировоззрение эпохи. По этому поводу человек праязка испытывал трудности. Из-за нехватки языковых средств для общих понятий, он выражал общее через конкретное (через одно слово обозначал разные понятия) (19:9). Как сказал Э.Б.Кондильяк, все самые абстрактные термины произошли от первых названий понятий, познаваемых через чувства (94:240). Разные сложные слова восходят к одному простому корню и составляют характерный семантический ряд и гнездо слов сегодняшних словарей. В то же время, как отмечает И.М.Дьяконов (19:10), древнейшие корневые слова являются однокоренными со словами старого мира (шумер) – III тыс. до. н.э. Приблизительно, эта эпоха совпадает с тюрко-монгольской эпохой общности урало-алтайских языков таблицы Ж.Г.Киекбаева (63:24). Близость этого положения к истине четко прослеживается в работе С.Ш.Чагдурова, в виде шумеро-тюрко-монгольского единства. И другие ученые пишут, что шумеры не относятся ни к семитам, ни эламитам, а также не являются индоевропейцами, но природа их языка очень близка к языкам угро-финских, тюркских, японских народов (85:15). По крайней мере, трудно опровергать его родство к нашему языку. Для примера возьмем образцы шумерского языка из работы И.М.Дьяконова (19:9-13): для обозначения слова “асырға” (открывать) шумеры говорили ик-кид, в прямом смысле ишекте эт “толкай дверь”. Эти два слова употребляются в современном башкирском языке: ик/ек (дверь-щель), слово ик/кид составляет часть современных слов “тиш-ек” (дыра), иш-ек (дверь), и еще кид/кит (уходи). Сейчас увидим образование абстрактного понятия: тот же ик-кид в шумере дает понятие “открой дорогу с одного моря до другого”, в башкирском языке слово не теряет этого значения: ик – “ыҡ”, “эй-ек” (вода, река), кид – “кит” (уходи), то есть иди по речке до моря, куда он впадает. Понятие “яғымлы” (ласковый) шумеры передают через два слова ми-дуғ, в прямом смысле слово обозначает “разговор по-женски”. Шумерское слово ми в современном башкирском языке “мимылдаҡ” (говорят, что слишком ласковая женщина “сюсюкает”), а дуг – и сейчас “түк” (выливай). Значит, ми-дуг есть “сюсюкать-выливать ласковые слова”. Шумеры “убивать” писали как саг-гишраһ, современные ученые переводят его как “ударять дубиной на голову”, “срубить мечом”. Эти три слова в башкирском языке и сейчас употребляются в своем значении: “саг/саҡ (һуҡ, сәнс – ударять, колоть), гиш/киҫ (режь), ораҡ - ор (ударить). Из первых двух, наверно, получился семантический ряд сағыш – һуғыш – һағыш, а из третьего – ораһ – орас – орош (тот же драться, воевать). “Приданое невесты в шумерских глиняных книгах писали слогами ниг-ми-ус-са. Ниг понимается учеными как әй (әйбер) – вещь, в то же время предполагается, что оно обозначало либо кашу в горшке, либо горшок-печку с круглым горлышком. Оказывается, есть и другие значения этого клинописного слога: нинда (нан/икмәк -- “хлеб”) и гар (һалыу, керетеү -- “ложить, класть”). Как видим, эти понимаются как современные: нинда – нан (хлеб), гар – кер (заходи). Современное слово “ниғмәт” (аш-һыу -- еда), которое считается заимствованным из фарсы, не восходит ли к шумерскому слову ниг-ми (“әйбер-мәте” – каша в глиняном горшке)? Шумерское слово нигмиусса (“бирнә” -- приданое) можно понять как “ниг(еҙ) мейесе” (печка-очаг для нового дома молодых). В то же время его можно понять как “таш мейес” (каменная печь). Потому что шумеры слово таш писали вкратце как на, а полностью он, кажется, должен быть “накәр” (“ныҡ ер” – крепкая земля) (81:52).

Если это правда, то можно сказать, что ниг и на – это сокращения от слова накәр. Полностью понимается одно: шумеры за девушкой отправляли көршәк-мейес (тәндер) -- горшок-печку (тендер) или горшок с кашей. У тюркских народов (Ср. Азия) эти горшки-печки широко используются и сейчас, а у башкир есть обычай “нигеҙ бутҡаһы” ашатыу (кормить кашей строителей, заложивших фундамент нового дома) и торжественно строить печку в новом доме – это выполняют родители. Башкиры также дают “ҡул күстәнәсе” (подарок от руки), “ҡул хәйере” (милостыня от руки), в шумере это называется “ниг-шу” (“вещь-рука”). В варианте “с”, это шу, наверно, будет су - усу – усы (ладонь). Получается современное выражение “ус әйбере” (вещь ладони). Понятие “действовать как цари, власть царя” в шумерском языке передается как “судьба большого человека” (хозяина), и это понятие в глиняной книге натиснено в виде нам-лугала, а понятие “судьбы” дается знаком “ҡош-ҡарлуғас” - “птица-ласточка”. Это письмо по-моему должно читаться с перестановкой дефиса как намлуг-ала, что понимается в значении “человек удостоенный выдающимся именем -- “получивший намлыҡ”. Вот почему понятие “судьба” пишется знаком “птица-ласточка”: вестника новой информации, как и современные башкиры, называли “первой ласточкой” – беренсе ҡарлуғас.

Как видим, в те времена отдельное слово не могло обозначать абстрактное понятие, в то же время оно сохранило в себе многозначность, объединив в себе понятия связанные то с логическими, то с эмоциональными ассоциациями. Конечно, “сознание раннего неолита (медно-каменного века), – пишет шумеролог В.И.Афанасьева, - по эмоциональному и мыслительному понятиям мира далеко ушло вперед. Но передавать словом абстрактные обобщения давались ему по-прежнему трудно: сравнивать явления на основе метафоры, то есть две или несколько явлений привести к одному общему типическому показателю и условное спаривание (например, Солнце – Һомай-ҡош, потому что и оно, и птица над нашей головой, на небе; Ер-Әсә -- Земля-Мать. – З.С.) были основными способами обобщения. Вот так рождались мифы, они были не только метафоричным толкованием явлений, но и эмоциональными переживаниями человека” (81:78). В образовании первых слов эмоциональные переживания играли большую роль. Мы уже привели научный взгляд о том, что сейчас родственный праязыку прамиф родился через эмоциональные переживания и метафоры. И в этом причина общего происхождения слов, кажущихся разными.

Таким образом, мы увидели, что в эпоху доабстрактных языков (образование мифов) в старых языках одно слово-корень обозначало десятки понятий и космогоническая модель произошла из двух понятий – женского и мужского начал, через эти два понятия семантические ряды размножаются в гнезде и в силу этого сфера однокоренных слов расширяется, лексический состав языка увеличивается, богатеет, осложняется и в итоге из ствола праязка разветвляются разные ветви языка. Это, если предположение Дьяконова правильное, относится к шумерской эпохе – 3000 годам до н.э. (19:10). Короче говоря, предки некоторых народов, которые сегодня не могут понимать друг друга без переводчика, 5-6 тыс. лет назад говорили на понятном друг другу общем языке. Этим общим языком был праязык. Изучающий древнюю историю должен это помнить.
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Значит, если точкой отсчета эволюционной шкалы с времен праязыка до современности обозначить шумерскую эпоху (3000 г. до н.э.), то с этой нулевой точки протянется бесконечная эволюционная черта в противоположные две стороны – в пролшое и будущее. Конечно, если рассуждать теоретически, черта, которая направлена в прошлое, должна проходить через эпоху появления на земле живых существ (в среднем 3,1-3,4 млрд лет назад), потому что корень языка восходит к первым организмам, которые должны меняться информацией. А линия, направленная на будущее, также если мыслить теоретически, должна продолжаться через новый “глобальный язык” (если это возможно) – общий родной язык народов будущего. В то же время “глобальный язык” не должен вытеснять национальные языки, а наоборот, должен способствовать их процветанию и развитию. Вот почему знания праязыка на основе исторического материала языков и по неопровергаемым фактам можно назвать школой, воспитывающей настоящих интернационалистов. Человек, прошедший эту школу хорошо знает одно: ни один язык в мире не лучше или не хуже других языков – все они равны, потому что все они вместе – целый организм. Если это так, то почему родословную праязыка прослеживаешь через башкирский язык, а не какой-нибудь другой язык, спросит меня мой читатель. Значит ты его ставишь на первое место? Нет, уважаемый читатель, ответил бы я, изучая на основе материала любого языка, скоро или поздно честный исследователь пришел бы к такому же результату. Но невозможно знать все языки, поэтому остается использовать в качестве ключа только один язык. Например, восстанавливая родословную уральских языков, В.Штейниц ключевым берет хантыйский, Э.Итконен - финский, Е.А.Хелемский - самодийский языки (61:6). А автору этих строк “ключевым языком”, естественно, послужил его родной башкирский язык – архаический язык, который всей своей природой ему близок и знаком.

Одним словом, в отличие от традиционного языкознания, различающего языки по группам, праязык изучает родство, единство языков всего мира на основе исторической диалектики, целостности, он играет большую роль как объединияющий фактор, а не как разделяющий народы друг от друга фактор по международной политике.

Родословное Древо (Тирәк) народов мира (Древо Мира) условно можно разделить на два этапа: общий праязыческий этап дошумерской эпохи и постшумерский этап разветвления языков отдельным языковым семьям. Развитие лексического состава в дошумерскую эпоху шло в основном по количественному признаку – закрепление в языке в качестве слова познания предметов объективного мира, а в постшумерскую эпоху оно шло по качественному признаку – сравнение и рассмотрение развития абстрактных понятий в связи с предметами объективного мира. Пример этому мы видим из материала старых языков. Происхождение мифов (и религий) народов мира лежит на этапе развития праязыка, потому и имена батыров и богов эпоса совпадают с коренными словами праязыка (например, батыр-ата – патер-отец, матур-әсә -- матерь-мать). Старые письма старого мира в первую очередь использовались для записи имен этих батыров и богов, поэтому письменные источники являются фиксаторами какого-нибудь этапа мифов и языков народов мира. На самом деле имена этих батыров и богов, старые религиозные термины – не какая-нибудь сказка, а первые коренные слова человеческого мира. Они давали конкретные (зооморфные и антропоморфные) понятия первой космогонической концепции, которые рассматривают сознание человека как естественную часть космического мира и напрямую дополняют современную лексику. И поэтому, хотим ли этого, или нет, когда имеем дело с реконструкционным методом знаний праязыка, это первые коренные слова, с одной стороны, образуют гнездо терминов космогонической концепции первобыта, связанных с женским и мужским началами, с другой стороны, система имен богов и тотемов (живых существ, растений), дает ряд бытовых терминов (слов), используемых и в наши дни. Человеку, незнакомому с эпохой праязыка, даже лингвисту, родословные языки, произошедшие из одного праязыка, на превый взгляд покажутся непонятными, искусственными, но несмотря на это истина не перестает быть истиной.

Возникает еще один риторический вопрос: не ограничиваясь кругом традиционного языкознания, нужно ли проникунуть вглубь в эпоху праязыка первобытных людей? Зачем?

Да, это нужно для определения современного состояния и будущего языков мира. Прямая линия, проведенная через две точки, определяет третью. Но знания праязыка я рассмотрел бы как результат пробуждения человеческого мира перед глобальной катастрофой в эпоху термоядроэнергии и межпланетной коммуникации, пробуждение жизненного инстинкта, старание понять друг друга, искать причину, приводящую к пропасти. Потому что, в этом страшном мире историческое развитие факторов, определяющих народы мира, дошло до критического состояния, до самоуничтожения человечества, и сейчас человеческий мир ищет в себе тот антифактор, который смог бы уничтожить эту страшную мощь.

Что касается лингвистического плана, то, что это за определяющие факторы? Оставим на стороне социально-классовые факторы, в большинстве относящиеся к политической науке. Два узких и специальных направления, которые мы изучаем – понятные из знаний праязыка: антагонизм религий и антагонизм наций (национальная ограниченность, шовинизм). Они оба тесно связаны друг с другом – две стороны одной медали. Они ровесники, однокоренные - ростки конца эпохи праязыка. Потому что на основе взгляда первобытного человека о парности в мире (женское и мужское начала), выходит, что и космогоническая концепция, и система терминов, называющих ее, значит, миф и язык – они все были общими для всех людей (например, языческая эпоха). И разветвление из этого общего, материализуясь термином абстрактного мышления, присущим каждому региону, происходит как бы одновеменно в виде приобретения свойства специфики мифа. Чем больше проходит время, общее в праязыке забывается и разница увеличивается – превращается в антагонизмы между языками и религиями. Этому способствует реформы отдельных личностей (царь, маг) в области религии и языка, также те или иные коррективы вносят исторические катастрофы. Но два фактора – религиозный антагонизм и национальный антагонизм все еще продолжают развиваться также, и сегодня они являются сильными факторами, шокирующими человеческий мир. Каждый человек, осваивающий знания праязыка наряду с знаниями природы, хорошо понимает сущность и историческое развитие этих факторов; он перестает быть рабом одновременно и религиозной и национальной ограниченности, для него эти два фактора становятся лишь историческим предметом, которого пережил человеческий мир.

“Все современные и известные истории языки, в том числе индо-европейские языки – все они смешанные, в гипотетическом праязке та же ситуация, - пишет К.Г.Менгес, - последнее мы можем восстановить в возможной точности” (69:25). Таким способом, - говорит ученый, - мы можем найти большинство общих для всех диалектов праязка слов (терминов). (69:25). А чем больше таких находок, тем лучше определяются контуры родословной человеческого мира, усиливается фактор единства, общего, относящее всех нас к общему родословному Древу.

По мнению К.Г.Менгеса, лексическим материалом, дающим возможность реально “пощупать” общий всему человечеству праязык, является название животных, термины земледелия, родства, слова, обозначающие рождение и смерть, день и ночь, небо, землю, звезд и луну, счет до 100, местоимения – важнейшие слова и основные термины, обозначающие процесс еды, познания и др. К этому же относятся имена первых богов. Причина сходства религиозной номенклатуры разных европейских народов и то, что большинство из них кажется заимствованными из других языков, восходит к праязыку, объясняет К.Г.Менгес (69:25). Куда только ни обратиться, результат один: самые старые из слов-терминов, звучащих на всех языках одинаково, происходят со времен общего праязыка. Это особенно прослеживается в мифе, религии. 

Опыт восстановления
Опираясь на мнения ученых, попробуем восстановить два первоначальных термина, давших всем языкам общие термины в виде семантического ряда.

1. Атаб (Атам). К нему присоединяются корни: “аб” (уба), “ан” (өң в значении [image: image20.jpg]


родоначального круга; в грамматике – окончание исходного падежа); “аҡ” (вода, молоко, свет; здесь берется в значении света, которое является эпитетом солнца-огня); “от” (огонь, выросший “на голове Солнца” волос-луч, трава; в петроглифах неолита и палеолита Солнце всегда изображается в образе мужчины, на голове которого растет луч-трава. Здесь берется в значении огня). Если всех зафиксировать, получится уравнение:

Атаб-абанаҡоти (“рожденный от отца-холма белый огонь”)>Ата-баба-Наҡ-от (“предок-пророк Нух-огонь)>Ата-баба-Н(ай)от>Ата-баба-Нот>Ата-маманот>Ата-мамонт>Атам-Аманат>Атам-Амон-от. Второе звено этого же ряда: бабанаҡот>(ба)банағот>банағот>манағот>манғот (этноним).

Как видим, и слова “ата-баба” (предки), “аманат” (завещание), “мамонт”, и имя мифического пророка Нуха (Ноя), и имена богини Нота и бога Амона, превратившихся в небесные купола, из египетского мифа, и этноним “мангот” (если окончание множественнсти –т заменим его вариантом –л, получится “манғол”?) образуются из первокоренного гнезда слов, согласно закону, который проявляется в примерах семантических рядов языков шумерской эпохи М.И.Дьяконова.

Если сравним вариант “Атан” первотермина “Атаб” с шумерским первотермином “Ут-напиштим”, выясняется, что это одно и то же: Ут-напиштим>Утн-апиш-тим>Утан-Абис-Атим>Атан-Абас-Атам, то есть “тәүге Аталыҡ Абыҙ Атам” – отец Урала и Шульгана Янбирде сам и его фаллос.

2. Әсәб (Әсәм). К нему присоединяются известные нам корни: әс, аҡ, әр, әс. То есть: Әсәб-әсаҡәрәс>Әсә-бәсәҡәрәс>Әсә-башы ҡарат>әсә-башҡорт>әсәбә-(әсәк)әрәс>әсәбә-әрәс>асаба-(ә)рус>аҫаба-урыҫ>аҫаба-Осирос.

Как видим, и современный этноним “башҡорт” (башкир), и “аҫаба”, название башкир в значении “абориген”, и этноним “урыҫ” (“русский”), родственный башкиру народ, и “башы-ҡара”, самоназвание шумерского народа (19:123,144), имя растительно-животного бога Осирис из мифа народов мира, в действительности прослеживаются по толкованию И.М.Дъяконова из гнезда первокоренных слов и согласно общего закона праязыка. Понятно и то, почему башкиры, как и древние шумеры связывают свое происхождение с землей-водой (Ер-Су). Это подтверждает общие черты шумеро-башкирских мифов и языков.

Человек, внимательно рассмотревший вышеуказанные показатели парности из двух рядов, видит, что они – древнейшие термины праязыка и восстановлены в нашем языке. Возникает вопрос: почему это находится в шаблоне нашего языка? Мы, выходит, являемся одним из древнейших народов мира? Какие еще есть доказательства, кроме материалов мифа и праязка?!

Достижение современной мировой науки отвечает и на этот вопрос. Ученые, комплексно изучающие расы и их истории, пришли к такому общему выводу. Родословное Древо человеческого мира можно разделить на две части: монголоиды (ствол) и европеоиды, родственные с негроидами (ветвь, исходящая из ствола). Монголоидные показатели являются самыми древними – первопоказателями. О таком взгляде в мировой науке объявил член-корр. Академии наук СССР В.Алексеев (32:17-18). Это говорит о том, что по антропологическим показателям башкирский народ своими корнями наряду с другими народами восходит к мифическим временам “образования мира”. Да, наряду с другими народами. Потому что, по интересным наблюдениям ученых, если начиная с устья реки Нил, путешествовать по арабским странам, Азии, Турции, Болгарии, Румынии, Украине, северу России, Башкортостану, Казахстану и Монголии, встретишь одинаковые антропологические показатели (32:17).

На этом месте обратим внимание на очень важную вещь: шумеры называли себя “башыҡаралар”ами (черноголовыми) (19:123,144). Это, наверно, “башыҡарат”, приведенный выше – более полный вариант термина “башҡорт”. Оно, наверно, произошло из двух корней и окончания множественности –т: баша-кара-т (тот самый “башыҡаралар” из шумерских глиняных книг!). Известно теперь шумерское письмо нескольких видов (постшумер, шумер и т.д.) (81:80) и их переводить очень трудно, переводы часто неточные и спорные (81:22). Поэтому название шумерского народа, переведено из клинского письма как “черноголовые” и в свою очередь может являться переводом какого-либо слова из какого-нибудь диалекта в письменный язык. Точно так и сегодня: если перевести слово “башыҡарат” на русский, получится “черноголовые”, слово меняется, сохранив свое значение. То есть, если предположим, что самоназвание шумер на каком-то этапе было “башыҡарат”, то самоназвания и “башкир” и “шумер” одинаковые “башҡорт”. Это слово употреблялось и в значении “черный (простой) народ”, и из этого “башыҡара”, наверно, происходит “масса черного народа”. В последние эпохи два звука названия “башыҡарат” (вар. басагарат) изменились в направлении б-м и р-й, и дало название предков басаҡарат – масағайат (массагет, в современном произношении Мәсәғүт). Не зря ученые объясняют, что “массагет” – это масса “черного народа”, то есть большая орда сакков (тюрков) (26:250). То же название “башҡорт” дает: басаҡарат>масай-арат>масайар-ат>мәсәәр-ат>мәшәр-ат>мишәр-ат (мишары/мещеряки) – просматриваются на ряду с другими этнонимы кочевого скотоводческого народа Восточной Африки “масай” и родственного башкирам “мишәр”. Здесь уместно вспомнить слова выдающегося ученого С.Я.Малова о том, что еще до V в. до н.э. башкирский язык существовал самостоятельно, образуя языковую группу башкир-кипчак-мишар (12:173). Этноним “башҡорт” в народной этимологии объясняется иногда как “изначальная червь” и “изначальная пчела”; может быть, здесь тоже кроется память о глубоком прошлом? Потому что знаем, что жизнь на земле стала проявляться только после обогащения земной атмосферы кислородом (в миллиард лет тому назад), первичные животные останки нашлись в земных слоях Забайкалья, а головы всех живых существ на земле бывают в форме червей (88:60-61). Поучительно и то, что башкирское научное мышление связывало происхождение народа с “творением земли”, когда жил Әҙәм пәйғәмбәр (пророк Адам, то есть Атаб, Атам); главное Родословное Древо составлен по этому правилу, например, родословная усярганских башкир (62:81). Выше сказанные, конечно, как бы относятся к ряду спорных вопросов, но польза его в том, что они пробуждают мысли, заставляют задумываться в направлении праязыка и прамифа.

Перейдем к композициям на скалах и днах горшков, где изображены древнейшая черепаха (земля) и мамонт на ней (небо). Вот на одной из композиций черепаха отошла назад, ее место занял бизон. На других рисунках мамонт отходит назад и уступает место бизону. В эвенкийском языке по обычаю табу мамонт называется “шөйлә” (клыкастый) (25:180), это восходит к слову “шөйлә ҙур” (очень большой, огромный) и “шөйлә ҡотһоҙ” (невзрачный). От слова “шөкәтһеҙ”, наверно, осталось слово-реликт “хәтһеҙ” (в значении огромный)... В древних мифах (хетт, древнегреческий) это оступление истолковывается как насильственного лишения престарелых богов (Ану, Уран) их детородного органа (по-башкирски “ҡотон алыу”) (19:177, 92:5). Название этого обычая, бытовавшем у шумерах (рис.9), сохранился в башкирском языке в качестве идиоматических единиц “ҡото осҡан”, “ҡотон алған”, “ҡот осорғос” (нагнать страху, сильно напугал, страшный).
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Как известно, оба первоначала (женщина-мужчина) из мифов в зооморфическом состоянии превращаются в разных животных, на среднем переходном этапе – в двойной признак зооантропоморфа, а затем полностью – антропоморфу (человекообразным); даже сам Господь Всевышний Имир появляется в антропоморфической форме, воплотивший в себе одновременно и женщину, и мужчину в облике гермафродита. Этот переходной этап мы видим в мифах башкирских родов (Тиляу, Бурзян) о первоволке и о первоматери, о первоволчице и первоотце. Например, от присоединения Волка-отца и дочери гунского царя произошел Тиляу, от первочеловека и волчицы – род Бурзян (27:22-23). Названия бүре (волк), барс (тигр), арыҫлан (лев) из одного корня (бүре-әс>барыс>арыс>арыc-улан>арыҫлан -- лев), значит, изображений в виде льва (Лев-Львица, Отец-Мать) рода Тиляу сохранился со времен Вавилонской эпохи шумер (7:335, рис.83). После этого зооантропоморфного этапа, наверно, на арену встанет антропоморфная модель (Имир-Нинхурсаг – Янбирде-Янбика) космогонической концепции. Таким образом, первые животнообразные боги превращаются в человекообразные боги. Это доказывает одна ветвь башкирского Родословного Древа, включенная в Библию: слова Йағҡоб – Яҡ үгеҙе (Як-бык), его жена Лейә в переводе - Ҡыр Һыйыры (Дикая Корова), молодая жена Рахель – Овца. Дети, рожденные от Якуба: Иуда – Арыҫлан (Лев), Иссахар – Ишәк (Осел), Вениамин – Бүре (Волк), Иосиф – Йәшел Ботаҡ (Зеленая Ветка)... Как видим, четвероногие животные превратились в двуногих людей. А на этом этапе, если выразиться языком ученых, “все элементы тела живого человека отождествляются с космогоническими принципами Вселенной” (77:145). Это положение восстанавливается и в материале праязка: 

1. Мужское первоначало: мамонт>буҙағас (бизон)>буҙ-ағаз/буҙ-Үгеҙ (бурый бык)>буҙ-уғыҙ (этноним угуз, гуз)>ағаҙ/ағас (дерево)>ағай (брат)/аға (мужчина).

2. Женское первоначало: Аҡабар/Аҡәрәл>Ҡабараҡәрәл (гөбөргәйел “черепаха”)>(а)ҡабар(а)-ҡәра(л)>ҡабар-кәрә (ҡәбер-керә -- могила-земля)>Кобр (богиня-змея)-Һәрә (Гера, человеколикая богиня Земли греков). Значит, черепаха по форме своей головы-шеи была из рода змеи (символа воды). Это вырисовывается в реконструкции названия “источника водной стихии” Луны: Сулана (водяная)/Селена-Лена (река)>Сүлән>Сылан/Йылан (змея); в то же время земная твердь в облике черепахи с головой змеи является богом Земли-Воды тюрков (41:71)... Родословная продолжается: если повнимательней наблюдать старые мифы, змеиная шея черепахи наряду с изменением слова “сулаҡа-жулаҡа” превращается в жылҡы/йылҡы -- лошадь (кобылу), а тело черепахи из “баҡа” превращается в “буға” – бизон-корву, а бизон в бисо(н)>бисо>бисә (человек женского рода). Здесь возникает вопрос: почему одновременно два существа женского рода (кобыла и женщина)? Не дубляж ли это?.. Нет, оказывается, это не так. Наверно, на каком-то этапе какой-то род-племя считал кобылу первоматерью всех животных и растений на земле. Это подтверждает и то, что богиня Бөрйән-эйә из мифа Ригведы была конеобразной и она выполняла божественные функции. А если вернемся к термину человеческого рода “бисә”, в свою очередь когда-то и на ней была возложена функция первоматери всех человеческих существ и растений. Они обе, конечно, несут функции вышеупомянутого бога Земли-Воды (41:71). Если “сүл” в родословной йылҡы/сулҡы – һыу-һүл (вода) в современном языке, то ясно, что в родословной “бисә” (“бизон”) корень буҙ есть боҙ (лед). Они – вода и лед – два физического состояния одного и того же вещества. Значит, йылҡы (конь) вызывает дождь, а бизон – снег. Заодно вспомним: жир конины в холоде бывает мягким, а говядина – твердым. Название “источника водной стихии” (Ай/Луна) из мифа составляет виды названий Луны – Селена (Луна), Селал (Һилал) и человеческие имена: Сәлимә, Лена, Сөләй, Сәлисә и т.д.; из словосочетания “Сулана әсәһе” (мать Луны) происходит Суланәсә - Солнце.
А сейчас выясним одну вещь: известно из мифов, что Луна вызывает дождь (83:328), тогда кто же вызывает снег? Солнце? Но Солнце никогда не относился к ряду первоначал воды на земле, а является первоначалом огня. К какому небесному телу отнетси функции снега? Кто же может выполнять эту функцию кроме Луны и Солнца? Раз сущность двух форм – дождя и снега одна и та же (вода), источник этих явлений должен быть тоже один – Луна/Месяц. Луна называется Сулана (Сүл-әсә), в родственных тюркских языках лед и сегодня называется “муз” (“мус”), значит “боҙ яуҙырыусы” (вызывающая снег): буҙ-әс(ә)>буҙәс>Мусәс>Месяц. Вот откуда происходит в одном языке два названия одной и той же Луны (Луна, Месяц) – они связаны с двумя физическими свойствами воды. Вот почему предки шумеров в своих храмах символом Бога-Луны ставили голову бизонского быка, сделанную из золота, и одним из эпитетов, восхвляющих этого бога был “Үгеҙ” (101:16). То, что до этого шумерского примера Луна относилась к женскому роду и то, что в то же время она показалась Быком мужского рода, говорит о том, что в ту эпоху шумерского государства общая космогоническая модель оставалась прежней. По этой модели, в действительности, бог Ай-Урал (Месяц-Урал) был быкообразным, а богиня Көн-Шүлгән (Солнце-Шульган) -- в виде Волчицы (как Земля была мужского рода, Небо – женского)... В то же время согласно концепции “правое-левое”, в вавилоно-аккадском эпосе, продолженной наследственной преемственостью шумеров, источником осадков являлась жена бога Солнца-Шамаша, ее имя произносится так же как и в нашем языке Ай/Айа (34:180). Значит, утверждается, что наш эпос и эпос старого мира совпадают, миф – это история наших предков.

Народная память вечна.
Возможно, каждая закрепленная в памяти вещь (даже одно единственное слово) владеет неожиданными ценными сведениями. Поэтому собирателям народного творчества следует быть крайне внимательными, трудолюбивыми: им необходимо помнить, что нет никакой мелочи и надлежить им не нарушая фиксировать каждое слово информатора. В том, что это так убеждаешься в деятельности Мухамметши Бурангулова («Урал-батыр»), а также известного филолога и писателя Ахнафа Киреева («Аксак-Кола»), также Файзия Валиева («Жик-Мэргэн»), и как обратный пример Гайси Хусаинова («Бошман-Кипчак»). Скажем, одно единственное слово в эпосе «Урал-батыр», чуждое нашему слуху, не исчезло благодаря осторожному обращению курайчи-информаторов Габит-сэсэна и Хамит-сэсэна, а также М.Бурангулова, и которое неожиданно воссоединяет собой древний Урал и Ирано-Индийский субконтинент; другое «экзотическое» слово также соединяет нас с каменным веком; благодаря третьему слову, как близнецы по духу, но заблудившиеся, Сак и Сук, через века нашли друг друга такие древние произведения, как «Урал-батыр» и «Авеста». В первом случае я имею ввиду странное слово «тик-агас» в тексте «Урал-батыр» (1720 строка). Известно, что это  тропическое растение произрастает в лиственных лесах в пространстве между Индией и Индонезией, то есть в доселе сохранившихся местах последних кострищ зороастризма. 
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Рис. 10. Зороастрийское святилище на берегу оз. Асылыкуль Республики Башкортостан. 70-е гг.

Зороастризм, возникший у берега оз. Асылыкуль на территории современного Башкортостана в XVII веке до н.э. (Мэри Бойс. Зороастрийцы. Верования и обычаи. М., 1987, стр. 3-4, 8) и щедро вдохновивший своей идеологией наш седой «Урал-батыр», Авесту, зафиксированную правителями Ирана усярганами (потомки Бэк-сэсэна), Ригведу, записанному в 3 700 лет тому назад в Индии, распространился в разные стороны, а его пророк был Сураш-Тура-бэк (на персидском Заратуштра, на греческом - Зороастр), встречающийся в преданиях наших усярган …

В другом случае в тексте эпоса (310) упоминается великое оружие каменного века «Таш-балга» - оно принадлежало предку нашего народа (наш первопредок, отец Урал-батыра) старика Янбирдэ; он соединяет нас с каменным веком.
В третьем случае имеется ввиду хозяин рек «Харысяй-ат» (2488), дочь Луны Ай-хылыу намеревается подарить Харысяй-тулпара Урал-батыру. Согласно древним мифам (карысуз), поскольку Луна является источником вод мира, то Харысяй-Тулпар в нашем эпосе, живя в подводном мире, на землю выходит в последствии чуда:

Саврасая кобыла с мышиным хребтом,

Саврасая кобыла из породы коней (озера) Шульган,

Саврасая кобыла с круглыми копытами,

Саврасая кобыла с ушами торчком

Выходит из озера Шульган,

Со дна из озера выходит... –

Говорится в башкирском эпосе “Аҡһаҡ Ҡола” (“Хромой Саврасый”).

Напомним также и то, что слова в башкирском языке «хары» и «кола» обозначают один и тот же цвет или один и тот же смысл – жёлтый или пожелтевший (увядший, пожухлый): «хары дала» - «пожелтевшая, тоскливая степь», «кола дала» - «голая степь» имеют одно значение. То есть в памятниках – ядкяр, в народной разговорной речи «кола» означает также масть лошади («кола ат» - «саврасый»), и высохшую степь («кола дала»). Но редко говорим «хары ялан» (в смысле «увядшее поле»). В основном так не говорим, а башкиру, не мыслившему по-книжному, и подавно это не по слуху. А всё же мы наткнулись на редкий случай: в башкирских таварихах упоминается конская масть «Харысяй-ат» «сивый». А почему? Ведь в народном эпосе не бывает случайностей. Если это так, то что же стоит за этим словом «Харысяй-ат»?

Оказалось, что бог Вишну – Кришна – Нараян, иногда изображающийся в индийском эпосе «Махабхарата» в виде саврасой лошади, восхваляется как Һары (Хари), где «хари» с хинди переводится как «светло-сивый-саврасый». За ним следует еще одно хвалебное слово – «уччхайшрава», обозначающее «уши торчком», хвалебное прозвище вождя табуна лошадей, вышедших со дна океана. Да это же вожак табуна лошадей, вышедших со дна «океана» - башкирского озера Шульган, Акхак-Кола! В таком случае сложному слову «Харысяй-ат» из эпоса «Урал-батыр», состоящее из слов «хары - сары», «сай», «ат», можно найти пару в «Махабхарате» – слово «сарасайат». Да, как выяснилось, оказывается есть. Оказывается богиня изящного слова и наук в образе полноводной реки, можно сказать, названа также – Сарасвати («многоводная»). Получается, что значение этого сложного слова Сарасвати является раннеязыковой тезкой нашего Сарасайата (Харысяй-ат): Сара – сув – аты -- означает Хары хыу аты (дословно: Лошадь желтой воды) одинаково звучит с хары-сай-ат(ом). Таким образом, два конца воссоединились: и в башкирском эпосе, и в индийском раскрывается изображение одного и того же героя. К слову сказать, и сам Акхак-Кола, и его хромота изображены не спроста – они восходят к концепции общей космогонии, отражающей повествования о происхождения мироздания и жизни на земле, рассказываемые нашими предками, к её целостной модели, к мифам древней Индии и Египта, произошедшим на их основе и усвоившим их. 

Из мифологии древнего Египта нам известен бог, разделяющий небо от земли (Шина-Кэр, т.е. наш Тора-тау – фаллос Земли). Шина-Кэр, как шонкар (кречет) на сегодняшний день сохранился только у башкир, на персидском, арабском таджикском языках его нет. Из этого же двукоренного слова произошли названия других видов птиц: кор-шун ’порода-волк‘ – коршун, кор-ага ’порода-дядя‘ – карга (грач или ворон) кор-суга ’порода-боец‘ – карсыга (ястреб), кор- исэ ’порода-мать‘ – 

курица; то есть птицы, выпущенные шумеро-вавилонским пророком Нухом – Ут-напиштимом в поисках суши во время всемирного потопа из своего 
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Рис.11.Хараус-герб башкирского женского костюма: а) Шункары, Столпы Мира – род Катай, б) Шункары, Древо Мира – род Айле, в) Черепахи и Древья Мира – Кара-Табын, г) Шункары и символ Господа Всевышнего Имира – Герей-Кыпсак, д) Змеи и Древья Мира, Шункары – Айле, е) 8 символы Господа Всевышнего Имира и Столпы Мира – Карагай-Кыпсак, ж) Шункары, ЖирафЫ, Шыны, Столп Мира – Катай.

 ковчега… От слова «кэр» происходят значение кыртыш (кэр-таш, т.е. верхний твердый слой земли, небосвод), кэр-даш (единоплеменник). Если вспомнить, «шун» -- это также вода (hыу, а ёмкость для хранения или перевозки воды – «шан», а «кар» - «снег»), то получится следующая цепочка: шункар (вода-снег)>шумкар>жамгыр>ямгыр (дождь). Также следует помнить, что «Шан-кар», проникнув в индийские сказания, представляет собой эпитет богини земли-воды-жизни Шивы. В том же древнем индийском сказании есть доказательство того, что отделяющая Небо от Земли Шина изображена в образе птицы шонкар – кречета: Беркут Гаруда (т.е. Кэр-ата – пара нашего Кэр-ага, т.е. карга – ворона) отделяет борющихся друг с другом дву-божьих (куш-ходай) половинок – Слона (Небо) схватив за одну его ногу, Верблюда (Земля) – за другую ногу (25:184). Во время великой борьбы, в результате которой были созданы Небо и Земля, вода и воздух, Гаруда (Кыр-ата – наш ’хромой конь‘ Акхак-Кола!) повредил ногу и точно так же как наш Акхак-Кола остался хромым. И хромота древнегреческого бога кузни (тимерсе>тамырсы – фаллос) Гефеста, и прозвище средневекового завоевателя Акхак-Тимура (Хромого Тамыра – фаллоса!) идёт от нашего мифического дикого коня Акхак-Колы … Этот Кэрата древним человеком воспринимался как Ерата (фаллос Земли – Тора-тау). Ему преклонялись изобразив его в виде клина (фаллоса, это существует в Индии и по сей день). В древнем Египте ему поклонялись преобразовав его в образы различных растений, деревьев, насекомых (к примеру, навозного жука и пчелы), рыб, черепахи, лягушки, змеи, птиц – кречета  и т.д. (53; 20-25). Следует сказать, что каждое египетское племя, как и башкирское, имело свое дерево (62). В шумерских письменах, как и у всех тюркских племенах, получило своё отражение «столб жизни» «ти» (тирәк) (7: 178), то есть Древо Мира. Народ древнего Египта преклонялся богу Кор (Хор, Гор) из рода кречета-шонкар (53:20). Возможно, люди раскрашивали и вышивали на ткане изображение Кор-Хора и в виде герба носили её на лбу, эта священная повязка называлась Хор-Абас (Кор-Абыз, т.е. фаллос Земли). Сегодня Хор-Абас дошел до нас в виде неотъемлемой части башкирского национального женского костюма – Харауыс – вышитое женское налобное украшение (рис.11). И современное интернациональное слово «герб» восходит к башкирскому харауысу: Һор- Аб(ас)>hораб>hорб>hерб>герб. В сегодняшних харауысах можно полностью увидеть всю галерею образов Хор-богов (читайте надписи под рис.11). Надо добавить, что эти божественные мотивы башкирских харауысов характерны не только тем или иным отдельным племенам, но и всему башкирскому народу в целом (52: 303).

Волшебство эпоса «Акхак-Кола», записанный из уст народа нашим патриархом А.Киреевым, дыхнуло свое чудное дыхание не только на индийскую «Махабхарату», но и историю иранской Авесты, старика грека Геродота. Обратимся к эпосу:

«4. Акхак-Кола вырос. Его не пускают в табун, а больше используют в хозяйстве, на что Акхак-Кола сетовал:

И весной ездят на мне верхом,

И осенью ездят на мне верхом --

Акхак-Кола я бедная.

К голому колу меня привязывают,

Ребра мне пересчитывают --

Акхак-Кола я бедная.

И весной я гну хребет,

И осенью я гну хребет --

Акхак-Кола я бедная.

От голого кола проку нет,

На ребрах моих мяса нет --

Акхак-Кола я бедная.

5. Однажды, когда в доме хозяина шла свадьба, Акхак-Кола подошла к табуну и, поведя за собой своих сородичей, убежала в горы».

В глиняной шумерской книге лошадь, также не вытерпев всех унижений, убегает, сбросив с седла своего хозяина; Авестова лошадь также жалуется своим соплеменникам о причиненных его хозяином обидах.

Еще раз из того же нашего эпоса:

«7. Её хозяин взял с собой раба (кол) по имени Карагула, оседлав скакуна – колу, отправился в погоню за убежавшими лошадьми…

9. Егет, не сходя с коня, задумался. Потом девушка опять сказала:

Эй, байский сын, байский сын,

Сойди же с коня, байский сын,

Сойдешь – кумыса попьешь:

Куны процедят кобылье молоко,

Куны взобьют кумыс, - 

Поезжай, выпив его, байский сын,

Поезжай, побыв здесь, байский сын;

Куны поставят шатер,
Куны приготовят постель,

Куны разложат перины, --

Переночуй здесь, байский сын,

Сделай остановку, байский сын.

10. В ответ сему отвечает ей егет:

Кун просит, а я не сойду с коня,

Кун налила, а я не выпью его,

Кун поставила шатер, а я не войду, 

Кун растелила постель, а я не лягу».

Обратим внимание на два слова, данные в тексте жирным шрифтом: кол и кун. Что касается кол, то здесь все ясно: у всех тюркских народов (в том числе и у башкир) на старотюрки оно пишется одинаково – на конце и пишется, и произносится согласное «л». Видимо, в следствие того, что слово «кун» в современных словарях башкирского языка отсутствует, то наши ученые фольклористы, отметив его значком «тюрк.» (тюркский или старотюркский?), объяснили его как «девушка рабыня или служанка» (кол). И на тюркском, и на старотюркском не обнаружено слово, однозначно означающее рабыню. В то же время, на диалекте башкирского рода Кубяляк-Тиляу есть слово «кун» похожее на «кон» («день»): кунырайыу в значение затягивания мяса, заживление раны, например, «твоя рана заживает» – «hинен яра кунырая». Можно сказать, что во всех диалектах распространено высказывание «затянувшиеся глаза» (закрытые глаза), «мои глаза затягиваются или заживают» (в смысле: глаза слипаются, хочется спать). Обычно о стариках говорят, мол, живут «кунгур-кангр». Здесь «кунгур-кангр» означает, что старики незрячие, возможно, даже полная слепота – может быть, затянувшиеся, зажившие мясом глаза, потому что он («кунгур-кангр») на нашем языке является производным от «кон»а (“н” с хвостиком); кон>hон>hом (hум ит – мясо-мускул) в том же значении. Исходя из этого, корень «куныр» слова «кунырайыу» кубяляк-тиляуского диалекта можно восстановить в его древнем виде «кун-кvр»; этот «кур» в древние времена было словосочетанием «правый глаз» («куз» - левый глаз), значит, слова «кун-кур» были в значении «куныр», т.е. заросший, затянувшийся мясом правый глаз, а «кун-кvз» затянувшийся мясом левый, и вообще, слова «кун», «кон» означают слепоту. Отсюда следует, что эпические «кун»ы, сцеживающие и взбивающие свежий кумыс, не обязательно являются рабынями или служанками (т.е. женщинами), как думают многие, а, несмотря на половую принадлежность, слепые вообще. Отсюда и прокладывается мост к Истории Геродота, повествующая о существовании у скифов (т.е. у древних усярган-башкир) “слепых рабов”, взбивающих кумыс, где, якобы, для этого даже специально ослепляли (IV, 2); «кун»ы из башкирского народного эпоса, возможно, они и есть. Но «отец истории» не делает никакого намека на их женский пол. И само возможное ослепление, рассказанное им, также остается спорным (башкирский народ также не помнит об этом); ученые полагают, что слепым «кун»ам поручали эту посильную работу. В любом случае наш башкирский эпос соединяет нас с древней эпохой Геродота. На этом месте необходимо выразить благодарность: если бы уже упомянутые информаторы и те, кто записывал у них эти памятники либо по своему отшлифовали эти страннозвучащие слова, либо заменили их на более понятные слова, либо и вовсе выкинули из текста, то наша история укоротилась бы на целые эпохи, спасибо им за это.

В текстах же других эпических произведений, к примеру, в «Жик-Мергене», «Бошман-Кыпсак-батыре» наряду с положительными сторонами наблюдается невнимательность либо недобросовестность либо информаторов, решивших не довести (сохранить или не сохранить) первоисточник, либо фиксатора.

В эпосе «Жик-Мэргэн», состоящий из нескольких исторических пластов, как известно, повествуется о героической борьбе юго-западных башкир, вернее сказать, племени Усярган, о том, как враги выгнали даже младенцев на голое поле на растерзание зверям, о трагической борьбе первопредка, вскормленного молоком Волчицы-Матери (или Матери-Волчицы). Распространенный со времен Нуха этот древний мотив породнения Волчицы-Матери и первопредка, существующий в башкирском сознании вплоть до XX века, был занесен в древнекитайские летописи древнекитайским путешественником в 139-126 гг. до н.э., побывавшем в стране Усун (в шежере как Уйшан). Как видно из названия этнонима Усярган, его корнем является сокращенное Сэр (Сер). Иногда же в древнекитайской истории эти усярганы, вернее, правое (восточное) крыло (уркян) племени Усярган назывались Сэр-би. В древние времена они даже правили Китаем, восседали на императорском троне. Даже в случае не правления Китаем, поскольку через земли Усун-Серов проходил путь, по которой на Запад шли караваны с шелковистыми китайскими товарами, западные народы настоящие китайские земли, нарекаемые себя «hыуэсэ» ’вода-мать‘, называли и именами усярганов Усун (Син, Сина, Чина), и Сэр (Сер, Сур); позже, после того, как государство Сина вновь подчинилось башкирскому племени Катай, его также стали называть Катай (современное название Китай произошло оттуда). Разновидность этнонима Усярган Сяр (Сэр), произносимый как Сур, сохранилась даже в памяти башкирского народа – это можно увидеть в самой древней прослойке эпоса «Жик-Мэргэн»: герою дается определение как «батыр, родившийся как главарь войска сур» -- «Сурлы яуының башына тыуған батыр». Чтобы понять это, следует не забывать предание, повествующее о том, как первопредок племени Усярган-Сяр (Сур) еще младенцем был брошен врагами хуннами (печенегами-башкирами) на голом поле на съедение зверям. Судьба Жик-Мэргэна – судьба этого самого первопредка. Следовательно, в эпосе батыр родился для того, чтобы возглавить войско племени Сур. По-моему, Жик-Мэргэн – Сик-Мэргэн, т.е. метко стреляющий (мэргэн) батыр, призванный охранят границы (сик) родной земли от внешних захватчиков. Здесь ценность представляет разновидность одного и того же этнонима Сур и Усярган, которые сохранились на нашем языке; она соединяет нас с эпохой связей Усярган – хун – Китай до н.э. В то же время в тексте эпоса ощущается двуличие: то ли по вине информатора, то ли фиксатора (скорее всего по непониманию слова) зверь, вскормивший первопредка, Кайан (Волчица-Мать) заменен трусливым зайцем (Куян)…
Подобный изъян обнаружен так же и в другом ценном предании под именем «Бошман-Кыпсак-батыр», повествующем о борьбе башкир против татаро-монгольских захватчиков, которое было переписано известным персидским историографом чингизовской ставки Рашид-ад-дином в своем знаменитом труде «Сборник летописей»: в современном башкирском списке дастана допущен досадный промах фиксатором Г.Б.Хусаиновым и издателями текста: захваченный врагами Бошман-Ҡыпсак-батыр перед палачом якобы сказал: «Верблюд не преклоняет колени, сокол не ложится перед смертью», что даже логически не верно, ибо напрашивается гордый ответ батыра: «Я не верблюд, чтобы преклонять колени»...

Известно, что по вине множества губительных событий, происходивших на исторической территории нашей родины, древние исторические памятники наших превопредков, можно сказать, не сохранились. В то же время, мы имеем богатейшее народное устно-поэтическое творчество, которое, как бриллиант, отразивший в себе нашу историю. Поэтому, при восстанавливании своей истории и при отсутствии каких-либо материалов, мы вправе опираться на бездонный кладезь народного творчества. Не зря в целях раскрытия всевозможных задач истории народов мира, некоторые способные исследователи в качестве ключа используют памятники фольклора. Как волшебный ключ и наш башкирский фольклор достоин внимания наших ученых. В этой связи не только такие великие памятники, как эпос, хикаят, но и такие стройные образцы, как песни, могут содержать в себе важные события. Возьмем для примера несколько известных башкирских народных песен и попытаемся рассмотреть какие исторические события лежат в их основе.

Наш национальный гимн «Урал»

Верно нет ни одного башкира, сомневающегося в том, что песня «Урал» во истину является нашим национальным гимном. Она своими простыми, но глубокими по смыслу словами, таинственными как семь слоев земли, и гармоничностью мелодии, глубокосмысленностью как бескрайнее синее небо, проникает в нашу душу и плоть как яркие солнечные лучи. 

Почему, в чем её волшебная сила?

Как говорят фольклористы, «Урал» - одна из древнейших исторических песен». Но здесь неуместна свойственная им неловкая осторожность (возможно, знак скромности? -- Красивое качество!), из-за которой они к словосочетанию «самая древняя» обычно добавляют «одна из», оставив таким образом дверь открытой для отступлений. С уверенностью можем говорить, что «Урал», в полном смысле этого слова, является нашей дошедшей до нас «самой древней» исторической песней. Если бы не была самой древней, то не было бы и следа национального: она испокон веков заставляла трепетать сердца, передаваясь из поколения в поколение, отшлифовывалась, в результате превратилась в сверкающий бриллиантовым цветом гимн. Но все же, какая эпоха является «самой древней»? Давайте и ответ поищем у них, башкирских ученых. Оказывается, «её исторические корни восходят к событиям, связанным с присоединением башкирских племен к русскому государству» (?!)... Вот тебе и «самая седая эпоха», сотворившая «самый древний гимн». Если бы не были события XVI века «присоединения к русскому государству», то, верно, остались бы мы и без «седой эпохи». Слава богу, говорят наши пугливые куяны (зайчики), – истоки всех наших наук то и дело восходят ко временам «старшего брата», даже начало нашего национального гимна… Учёный далее пишет: «В следствие усиления колонизации в Башкортостане, особенно во времена восстаний XVIII вв., она пополнилась мотивами борьбы против социального и колониального гнёта, за свободу родной земли» (башҡорт халыҡ ижады. Йырҙар. Беренсе китап. Өфө, 1974, стр. 14-15). Вот тебе на! Еще оказывается, как провозгласил в свое время на радость башкирскому народу на страницах журнала «Агидель» «способный ученик академика Н.А. Мажитова» А.М. Идельбаев, даже эпос «Урал-батыр» был создан в шестнадцатом веке, мифический Урал сам был исторической личностью того времени…

Если уж время создания песни «Урал» определился XVI-XVIII вв., когда же была создана хоть и седая, но, бессомненно, намного младше неё песня «Таштугай» о грустной доле башкирской девушки? А может быть этот период восходит к названному «старшим братом» счастливой Октябрьской революции, заставившей женщин переносить все тяготы жизни на ровне с мужчинами?.. Если бы мы мыслили ссылаясь только на «старшего брата», то бессомненно пришлось бы определить так, но история того не позволяет: доподлинно известно, что впервые нежную мелодию «Таштугая» в 105 г. до н.э. пропела прекрасная Кюнхылыу (любознательных отсылаю в башкирский портал интернета, где висит мое исследование «Башкиры и Китай»)…

Вот так испокон веков на родном языке башкира безотрывно протянулась песня… Мелодия – наша составная, родившаяся здесь, на Синем Урале, вместе с нашими предками, где из поколения в поколения нарастал дух народа. А наш дорогой родной башкирский язык является той волшебной радугой, которая сохранила её (мелодию) и наложила отпечаток в сердцах каждого башкира. Земля и башкир, родной язык и духовность – они всеедины.

Лишь тот, кто сохранил корни своего языка, сам будет хозяином своей земли, будет цвести, радоваться каждому дню… Наши дорогие предки хорошо понимали это. Как зеницу ока берегли они родной язык – центральный корень – со времен сотворения мира, уберегли от множества нашествий врагов, от хитростей оборотней. Поэтому мы есть и будем, покуда будет сохраняться наш великий родной язык. Только тот имеет родину, у кого есть родной язык. Если не срезан этот живой корень – истории не будет конца; у того, чья история цела, целы и сегодняшнее и будущее, об этом поется в песне «Урал»:

Какая синева Урал-тау!

Пристанище здесь деды обрели,

Родную землю от врага храня, 

Батыры костьми здесь полегли …

Вдали синеет, хей, мой Урал-тау,--

Гора – пристанище семи родов.

Храни, Урал, храни, оберегай

Ты прах священный дедов и отцов.
Следовательно, 1. Урал-тау – родина наших предков, т.е. место, где со времен сотворения мира жили 12 основных башкирских родов и племен (С.И.Руденко. Башкиры, историко-этнографические очерки. М.-Л., стр.50).

На горе Урал похоронены тела наших батыров – наших предков – защитников родной земли, этим эта гора для башкирского народа является священной Прародиной.

2. В то же время, согласно мифологии нашего народа, целая Прародина, в смысле современного Башкортостана, со времен сотворения мира состоит, как и тело мифического прапредка Господа Всевышнего Имира, из двух объединенных частей – соединенные друг с другом по географической параллели, называемой священной дорогой Кюн-Уфа/Канифа, воображаемая линия которой проходит через седловину горы Куш-тау – это есть известное древним авторам географическое понятие Внутренний Башкорт/Эске Башҡорт протяженностью от Урала и до Атлантического океана (сторона пятиродной Усярган) и восточное ее протяжение от Урала до Тихого океана -- Внешний Башкорт/Тышҡы Башҡорт (семиродная сторона Башкир). Исходя из этого, если взглянуть на карту, то, как говорится во второй строке песни, северный Урал-тау (но не весь Урал), находясь на территории Внешнего Башкира, действительно, представляет собой родину единства семи Башкирских родов (а Южный Урал – родина единства пяти родов Усярган). Эти нюансы также верно отражены в песне:

Ах, мой Урал! Лозину срезал я,

Чтобы коня в дороге погонять.

Закапала с лозы убитых кровь,

И эту кровь ничем мне не унять.

Найдутся ли горы выше, чем Урал?

Найдется ль кто, чтоб им не дорожить?

Найдется ли егет, чтоб пожалел

За землю предков жизнь свою сложить?

Колчан и лук да быстроногий конь

Башкиру были спутником всегда.

Ни крови он, ни жизни не жалел, 

Чтоб над Уралом не пошла беда.

Следовательно, 1. Со времен сотворения мира башкир как зеницу ока берег свой священный Урал и не уступал его врагам; 2. За священнейшую из священных землю каждый башкир был готов пожертвовать своей жизнью.

Ты мне отец, ты мне и мать Урал,

Уйду в могилу с именем твоим.

Мы в лютый бой готовы за тебя, 

Мы никому тебя не отдадим.

Превыше гор Урала в мире нет,

Урал, мы все живем, тебя любя.

Возьму колчан и вспрыгну я в седло

И вражеского следа не будет у тебя.

Следовательно, 1. Имеется в виду миф башкирского народа о сотворения мироздания: согласно этому Урало-Алтайские горы, воображаемые как единое целое, произошли от тела умершего нашего прапредка Имира-гермафродита (Господа Всевышнего); так как Имир имел и мужское, и женское начала, т.е. являлось и отцом, и матерю, то и в песне Урал зовется «Ты мне и отец, ты мне и мать…». Урало-Алтайские горы, воспринимаемые нашими предками как одно целое, и вообще, скелетом первопредка Имира («пристанище здесь деды обрели») – вот почему нет гор выше Урала;

2. Здесь предупреждается о том, что и в будущем башкирский народ будет самоотверженно защищать свою святую землю.

В одном из вариантов песни есть такие слова:
Поете вы одно: Урал, Урал…

Мол, ваш Урал – сплошной березняк, 

Мол, от него в дали тоска в душе, 

Мол, без него нельзя жить никак.

Урал, Урал – одно твердите вы,

А ваш Урал – лишь камень-скала.

Урал рассорил вас до крови.

И до царя та ссора дошла.

Откуда взялся этот чужой мотив? Вражьи ли слова? А кто этот царь-враг?

Великому сэсэну М.Бурангулову, записавшему этот вариант песни, Габит-сэсэн разъяснил, мол, «на этом йыйыне были певцы и кураисты со степных краев, которые до этого не бывали на Урале. Они и сочинили эту песню, высмеивая представителей башкирских родов, враждовавших между собой из-за Урала». Но в тексте гимна речь идёт не о «башкирских родах, враждовавших между собой», а о прославленном Урале, «рассорившем до крови», что «до царя та ссора дошла». «Цари» – значит речь идет о правителях-чужеземцах; «ссора до крови», следовательно, – о нападении на Башкортостан врагов, о подъеме башкирского народа на Отечественную войну, о кровавой битве между врагами и башкирским народом:
Урал синеет в голубой дали,

В горах есть серебро и злато есть.

Во многих битвах закалились мы,

Родной земли оберегая честь.

Основное предостережение песни, обобщаясь в душе каждого, заострившись как наконечник стрелы, вонзается в сердце – вот основные выводы – уроки, сделанные мною от содержания песни: «На Урале ещё со времен сотворения мира покоятся священные останки наших предков. Ради того, чтобы ни одна вражеская нога не вступила на эти мары (курганы), каждый башкир будет самоотверженно бороться, пожертвует своей жизнью…».

Для того, чтобы сравнить этот основной вывод, высказанный как предупреждение известному разбойнику – правителю иного государства, с нижепреведенными словами, его необходимо запомнить… Конечно, этот царь-разбойник был побежден во время битвы. Когда убегал с поле-брани как ошпаренный, тогда и сочинил эту самую песню (4 варианта). Из его слов, «мол, ваш Урал – сплошной березняк» вырисовывается лишь южные склоны Урала, где кучками-кучками произрастает березняк, следовательно, он не мог дойти до самого Урала, а взглянул на неё лишь с южной его стороны – со степи. Всё же сумел-таки вступить на южные склоны Урала – кто же мог быть этот разбойник? 

Мы уже упомянули, что «Урал» намного старше «Таштугая». Значит, если мы начнем исследовать с эпохи до н.э., породившей «Таштугай», то в первую очередь вспоминается Ал.Македонский. Да, и он со штурмом хотел было вступить на башкирскую землю, да вот дальше Амударьи не смог пройти: его проучили наши предки башкиры-массагеты. До Македонского был ещё один разбойник, с которым бились наши предки – это Кир I – Жихан-Гуруш или Жихангир (завоеватель мира). Судя по тому, что его имя по нашему означает зерно (гуруш – рис, так как на севере рис не произрастал, то оно – уруш/рожь), а его государство именовалось как Парс/Фарс (Бүр-әсә/Волчица), то похоже, что он или его предок является выходцем из нашей Прародины, с Урала. Как же он дошёл до самого края Южного Ирана – до Персидского залива, быть того не может, засомневаются некоторые. Ответом на этот вопрос послужит следующее: он дошёл до этих мест по дороге Кюн-Уфу, протяженной от нашего Аркаима до Красного моря, или же по дороге Кунгур-буге, ведущей оттуды же до Арабского моря в устье реки Хинди. А доказательств возможности достижения башкирами тех мест, спросите вы. Древнее название Персидского залива – Парса, и государство, воздвигнутое Киром, также называется Парса, его столица – Пэрсэ (греки называли её Персеполью). То есть означает, что Парэсэ (Фарэсэ) – Бурэ-Эсэ (Волчица-Мать), а потомки Бурэ-Эсэ – это владения усярган. Кир I (процарствовал с 558-529 г. д.н.э.) маленькое с ложку государство Бурэ-Эсэ (парса), основанное его дедом Киром, после него отцом Камбисом, продолжившим царствование, превратил в сильную империю, завоевав [image: image22.jpg]
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Индию, Египет, Малую и Среднюю Азии. Во время его великих завоеваний, по рассказу Геродота (I, 125), основной опорой ему было племя «пасаргард». Племя Акман, основавший династию персидских царей, также происходит из этого племени; столицей государства, основанной дедом Киром, была Пасаргард. Если разделить это сложное слово на части, то увидим следующее: Пас-ар-гад=баш-ир-карт. А это, согласно мифу, намек на происхождение наших близнецов первопредков, произошедших из двух половинок прапредка – гермафродита Имира: «баш» (человеческая голова) – сторона Башкорт (Внешний Башкир), «ир» - племя (народ), «карт» (человеческий фаллос) – сторона Усярган (Внутренний Башкир). Раз уж стороны Башкорт и Усярган в виде «пасаргард» перемешались, действительно, может образоваться общебашкирское племя (народ). Снова возникает вопрос: мол, сохранились ли следы существования общебашкира на Персидском заливе? Да, остались на долгую и вечную память названия области Башкурд и живописной горы Башкорт/Басжарт в современном государстве Иран! А в истории? В нашем дастане «Огузнаме» повествуется о том, как Огуз-хан один за другим завоевал Ср. Азию, Иран, Индию, Сирию, Египет. Об этом в виде завоевания скифами Кавказа описывается Геродотом в его известной Истории (I, 103 - 106). Следовательно, войско Огуз-хана, завоевавший юг мира, состоял из башкирского народа – объединенных 12 основных племен, в котором были пять родов-племен Усярган и семь – Башҡорт (итого двенадцать). Возвращаясь на родину, Огуз-хан, видимо, на тронах завоеванных им государств-сателлитов оставил своих наместников, одним из них был выше названный царь Кир из Усярган, взошедший на трон страны Бурэ-Эсэ (Пэрсэ), т.е. Волчица. То, что это племя происходит от поклонников Волчицы -- рода Усярган подтверждается преданием о превопредке Усярган, повествующим в связи с рождением Кира I (мы видели подобное и в эпосе «Жик-Мэргэн»), дошедший до нас на страницах Истории Геродота. В те времена государство Бурэ-Эсэ (Фарси/Персия) подчинялось царству Мидия (Мэте). Мидия – Мэте – это наше Ер-Мэте, т.е. Юрматы, которое, кстати, является северо-восточным уркяном (ответвлением) Усярган. Царь страны Пэрсэ Камбис женится на дочери правителя Мидии Эсэтюяк (Мать-Родина) по имени Мандана. После того, как она понесла, ее отец Эсэтюяк видит сон, где, якобы, его внук, который должен вскоре родиться, в будущем завоюет всю Азию и сместит его самого с трона. Встревоженный Эсэтюяк возвращает свою дочь себе назад, а родившегося младенца велит бросить в горах на съедение зверям (подобно Жик-Мэргэна). Но нашлась одна сердобольная мать, сжалившаяся над ним, вскормившая и спасшая его от гибели. Имя этой матери, Перидоту (Бүре-заты – Волчицы порода), якобы, все тот же пес-волк, по древнеюрматинскому Спако (т.е. Эсэ–Бага – Собака), на греческом, латинском языках оно, придя с нашего, видоизменяясь произносится как Кино (эт) от нашего «Ак-инэ» (Белая волчица). Сон сбывается наяву: мальчик, вскормленный молоком Матери-Волка, действительно, в будущем завоевывает государство своего деда Эсэтюяка и прославляется как великий полководец Кир I. Он, как и было предначертано, подчиняет себе Азию, а завоевавший мировую известность предание о первопредке Усярган вновь повторяется на земле Перся.

Усяргано-скифская принадлежность Кира I подтверждается ещё одним историческим документом: после того, как переполненный жадностью (корыстью) Ал. Македонский также не сумел пройти вглубь Уральских гор, захватывает Персию и находит «могилу Кира I и, желая её ограбить (ведь считалось, что могила великого полководца была набита золотом и драгоценностями) был крайне поражен и разочарован, когда там ничего не обнаружил ценного, кроме полусгнившего кожаного щита, двух скифских луков, акиняка (аҡ-инәк – дословно “белая игла” или “белый клык” волчицы – скифский кинжал). Греки и латины точно узнали усярганскую (скифскую) одежду и оружия…

Вот этот Кир – Жихангир, посчитав себя бессмертным, захотел завоевать богатую золотом Урал-тау. Со своим огромным войском он, идя вдоль древней реки Асабай (Узбой, один из арыков пятиустья Амударьи), вливавшейся в Каспийское море по его восточному берегу, обрушивается на местность в Аральском море, куда впадают другие арыки устья реки Аксыу (Окс-Амударья). Но хозяева тех мест массагеты-башкиры, встав живой преградой, не позволили ему переплыть через Амударью и пройти на Урал.

Кто же такие массагеты?

Прежде позвольте напомнить: под названием реки Аракс Геродот путает три реки – Аракс-Истр (Агидель), Аракс-Окс или Акэс (Аксыу-Амударья) и Кавказский Аракс. То, что река Аракс, на которую напал Кир, является башкирская река Аксыу, подтверждают записанные Геродотом поучительные предания:

«117. В Азии есть низина, окруженная горами, а на горе – пять ущелий; когда-то эти низины принадлежали хоросмиям, располагались на границе этих хорасмиев, сирканов, парфтов, сарангийцев и таманайцев; с тех пор, как их завоевали, они были под властью царей»...

А теперь разъясним название этих пяти племен, указывающих на единство усярганского рода-племени:1. Информацию о хорасами Геродот почерпнул из Гекатея, где столица страны хорасамийцев находился восточнее от парфтаров, называлась Хорасмин, по нашей же – Карас-Мен=род Менле (имеется в составе современных башкир), пришедший со стороны вечноснежной темноты (Внешний Башкорт). 2. Хиркан> (И)Хиркан>Ухярган, Усярган. 3. Парф>Бурэ-Уфа, современный род Уфа/Упяй. 4.Саранг (на персидском «зарака»)>Сара-ак, т.е. Бурэ-ак или “Волк-белый”, потому что Соро (Зоро, у американских индейцев -- Зорро) – это Волк-Бурэ. Род Кубяляк-Тиляу Усярганского племени издревле называются Ак-Бурэ (дословно: белый волк). 5. Таманэй – род Тамъян.

«С этой горы, окружающей низину, стекает широкая река Акэс. В давние времена она, разделившись на пять арыков, по пятью ущельям стекала к каждому перечисленному роду; после подчинения персидскому правителю, на их долю выпало немало страданий: царь велел запрудить и закрыть каждое ущелье, из-за чего вода, не найдя выхода, начала скапливаться в низине, в конце концов образовав озеро. Теперь люди, привыкшие постоянно пользоваться водой, перестали её получать, чем были подвергнуты огромным страданиям и горе. Потому что, если зимой бог ниспослал им, впрочем, как и всем, дождь, то летом, отсеявшись зерном и просом, мучаются без воды. По мере того, как им крайне не хватает воды, они со своими женами и детьми идут к правителю и в плачах и мольбах просят о помощи. Царь же разрешает открыть воду в тех ущельях, где люди особенно нуждаются в воде. Как только земля орошается, то сразу же прекращается подача воды. Я сам слышал, что воду он отпускает только за огромную плату помимо выплачиваемого ясака. Вот так обстоят дела».

Это взято из самой печальной жизни наших предков, описанное Геродотом; если же не верите, то обратитесь к башкирской народной сказке «Акъял-батыр». В ней герой по веревке спускается в «подземелье», где спасает людей от Дива (персидского правителя), мучающего их не давая воду. То, что подножия Памира была родиной части древних башкир (это и доктор Р.Г.Кузеев отмечает) также подтверждается и через материалы народного творчества. В этом разделе Истории Геродота есть ещё одна чётко изложенная информация: Памирские горы были южной границей нашей Прародины, там на берегах Амударьи сосуществовали сак-скифы (усярганы) и массагеты (башкиры). А теперь разъясним, что массагеты –это и есть башкиры.

Мы уже говорили, что в мифологии происхождение 12 основных родов нашего народа, также как и происхождение мироздания, связывают с телом Господа Всевышнего – нашего прапредка Имира. Якобы, семиродный Башкир произошёл от его верхней половины тела -- головы – Баш, а пятиродный Усярган – от нижней половины его тела со второй головкой Таш/Ташак (фпаллос). В следствие того, что в древности вместо современного ш произносили с, то эти термины, образовавшие современный Абыз и Отец (на русском языке) во все полноте звучали как Абас (абасак/басак) и Атас (атасак/тасак). Во времена Геродота людей из Башкирских семиродов в произношении “с” с добавлением окончания множественного числа «эт» называли басак-эт (басагэт) – массагет, а Усярганцев – тассагет; и массагет, и тассагет упоминаются в записях Геродота. Следовательно, род, который не пропустил полчища Кира I на уральские просторы и были эти самые массагеты – башкиры, объединение семи башкирских родов. Тассагеты же – это обобщенное слово Усярган.

О том, что массагеты были башкирами свидетельствуют также записи Геродота, где также упоминается место их обитания: «о массагетах говорится как о большом и сильном племени, что они живут в восточной стороне Аксыу, на восходе Солнца (северо-восток.-- З.С.), рядом с исседонтами. По мнению некоторых, массагеты – это скифские (Усярганские. – З.С.) племена» (I, 201). Если люди стороны Внешнего Башкира расположились на северо-востоке от Амударьи, более того, соседствовали с племенами на берегу р.Исеть -- исседонами, что на территории современного Екатеринбурга (Катай-Кудейский род), и обжили Уральские горы – значит, они действительно, являются башкирами-массагетами. Из этого следует, что широкое пространство от Урала до Памира – это южная часть Прародины. И на современных картах эти земли обозначены как территория племени сак-массагетов (усярган-башкир). Можно сказать, что ещё во времена Геродота в случае слияния в единое целое объединения пяти-рода Усярган и объединения семи-рода Башкир, существовали как один целый народ. Башкирские географические названия местностей являются следствием этого обозначения. Поэтому в следующих главах, дабы читателям было всё понятно, даже в тексте Геродота массагетов мы будем называть башкирами, а мидийцев – юрматы.

Геродот о войне Кира I с башкирами

Итак, на границе своей земли башкиры встретили войско Кира I с пиками и стрелами. А теперь дадим слово самому Геродоту (I, 205-214) – эти записи, сделанные древнегреческим старцем 2,5 тыс. лет тому назад, тем не менее, очень живы и свежи, что звучат по-современному!
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Царицей у башкир была супруга покойного царя. Звали ее Томирис. К ней-то Кир отправил послов под предлогом сватовства,  желая будто бы сделать ее своей женой. Однако Томирис поняла, что Кир сватается не к ней, а домогается царства башкир, и отказала ему. Тогда Кир,  так  как  ему  не удалось  хитростью  добиться  цели,  открыто  пошел войной   на  башкир.   Для   переправы   войска  царь   приказал  построить понтонные мосты через реку [Аракс], а на судах, из которых состояли мосты, воздвигнуть башни.
206. Пока войско Кира было занято этими работами, Томирис велела через глашатая сказать Киру вот что: «Царь юрматы! Отступись от своего намерения. Ведь ты не можешь знать заранее, пойдет ли тебе на благо или нет сооружение этих мостов. Оставь это, царствуй над своей державой и не завидуй тому, что мы властвуем над нашей. Но ты, конечно, не захочешь последовать этому совету, а предпочтешь действовать как угодно, но не сохранять мир. Если же ты страстно желаешь напасть на башкир, то прекрати   работы по строительству моста через реку. Переходи   спокойно в нашу страну, так как мы отойдем от реки   на   расстояние трехдневного   пути. А если ты предпочитаешь допустить нас в свою землю, то поступи так же». После этого Кир призвал к себе персидских вельмож на совещание, изложил им дело и спросил совета, как ему поступить. Все единогласно сошлись на том, что следует ожидать Томирис с ее войсками здесь на этой земле.
207.
Присутствующий на совещании лидиец (из башкирского рода Сарт/Һарт. –З.С.) Крез не одобрил, однако, это решение. Он высказал свое возражение в таких словах: «Царь! Я уже раньше (после того как Зевс предал меня в твои руки) обещал тебе сколь возможно отвращать  всякую  беду,  грозящую   твоему   дому.   Мои   столь тяжкие страдания послужили мне наукой. Если ты мнишь себя бессмертным и во главе бессмертного войска, то мое мнение, пожалуй, тебе бесполезно. Если же ты признаешь, что ты только человек и царствуешь над такими же смертными людьми, то пойми прежде всего вот что: существует круговорот человеческих дел, который не допускает, чтобы одни и те же люди всегда были счастливы. Так вот, в настоящем деле я держусь другого мнения, противоположного мнению твоих вельмож. Ведь если ты допустишь врагов в нашу собственную землю, то вот какая грозит нам опасность: потерпев поражение, ты погубишь всю свою державу. Ведь совершенно ясно, что, одолев тебя, массагеты не побегут в свою сторону, но вторгнутся в твои владения. В случае же победы над врагом твой успех, думаю, будет вовсе не так велик, как если бы ты победил массагетов в их стране и стал преследовать бегущих. Я хочу сравнить твои преимущества и их: ведь, разбив неприятеля, ты сможешь прямым путем вторгнуться во владения Томирис. Да и, кроме того, Киру, сыну Камбиса, было бы постыдно и нестерпимо подчиниться женщине и позволить ей вторгнуться в твою страну. Так вот, по-моему, нам следует перейти реку и затем проникнуть в глубь страны, насколько враги отступят, а затем попытаться одолеть их, поступив вот как. Как я узнал, массагетам совершенно незнакома роскошь персидского образа жизни и недоступны ее великие наслаждения. Поэтому-то нужно, думается мне, устроить в нашем стане обильное угощение для этих людей, зарезав множество баранов, и сверх того выставить огромное количество сосудов цельного вина и всевозможных яств. Приготовив все это, с остальным войском, кроме самой ничтожной части, снова отступить к реке. Ведь если я не обманываюсь [в своем суждении], то враги при виде такого обилия яств набросятся на них и нам представится возможность совершить великие подвиги».
208. Так мнения советников разошлись. Кир же отверг первое мнение и принял совет Креза. Царь велел объявить Томирис,  чтобы она отступила, так как он намерен переправиться в ее владения. И царица отступила [с войском], верная своему прежнему обещанию. Тогда Кир вверил Креза  своему  сыну  Камбису,  которого  он  назначил  своим  наследником. При этом царь настоятельно внушал сыну почитать Креза и покровительствовать ему ( в случае неудачи переправы и похода в страну башкир). С таким поручением Кир отпустил Камбиса и Креза и отправил их в Персию, а сам с войском начал переправу через реку.
209. После  переправы   через  Аракс   уже   на  земле   башкир   ночью Кир увидел вот какой сон. Царю представилось,  что он видит старшего из сыновей Гистаспа (Гист-асп/Кусты-асаба. – З.С.) крыльями на плечах, осеняющим одним крылом Азию,  а другим  Европу.  Самым  старшим   из   сыновей   Гистаспа,   сына Арсама,  из рода Ахеменидов был Дарий,  в то время еще юноша около двадцати лет (юноша оставался в Персии как негодный еще по молодости лет к военной  службе). Пробудившись, Кир стал размышлять о смысле сновидения. Царь решил, что сон имеет важное значение. Он велел затем позвать Гистаспа и без свидетелей сказал ему: «Гистасп! Сын твой уличен в кознях против меня и моей державы. Мне это точно известно, и я скажу тебе откуда. Боги пекутся обо мне и заранее открывают мне грозящую беду. И вот теперь прошлой ночью я видел во сне старшего из твоих сыновей с крыльями на плечах, причем одним крылом он осенял Азию, а другим Европу. Во всяком случае из моего сновидения совершенно ясно, что твой сын посягает на мою жизнь. Поэтому возвращайся как можно скорее в Персию и позаботься представить твоего сына к ответу, после того как я покорю эту страну и возвращусь домой».
210. Кир  говорил  так, полагая,  что Дарий  имеет против  него  злой умысел.  Однако  божество  этим  сновидением  желало  лишь  открыть,  что царь примет смерть 15В здесь, в стране массагетов, а его царство перейдет к Дарию. Гистасп же отвечал царю такими словами: «Царь! Лучше бы не родиться тому персу, который посягнет на твою жизнь! А если есть такой, то да погибнет он и как можно скорее! Ведь это ты из рабов сделал персов  свободными    и  из  данников    другим    народам — владыками    всех. А если сновидение возвестило тебе, что сын мой замышляет мятеж, то я отдаю его в твои руки:  поступай с ним как тебе угодно!». Такой ответ дал царю Гистасп. Затем он, переправившись через Аракс (Аксыу/Амударья. – З.С.), возвратился в Персию, чтобы [в угоду Киру] схватить и держать сына под стражей.
211. А Кир между тем проник с войском за Араке на один дневной переход и затем поступил по совету Креза. Оставив на месте только слабосильных воинов, сам царь   с   лучшей частью   войска   снова   отступил к Араксу.  Тогда третья  часть  войска массагетов напала на оставленных Киром   воинов   и,   несмотря    на    храброе    сопротивление,    перебила    их. [После  победы,  увидев  выставленные  в  стане персов  яства,  башкиры уселись пировать. Затем они наелись досыта, напились вина и улеглись спать.   Тогда   пришли   персы,   перебили   большую   часть   врагов,   а   еще больше захватили в плен. В числе пленников был и сын царицы Томирис, предводитель башкир, по имени Спаргапис (Сафархафиз. – З.С.).
212. А царица Томирис, узнав об участи своего войска и сына, велела отправить  вестника к  Киру   с   такими   словами:     «Кровожадный    Кир! Не кичись этим своим подвигом. Плодом виноградной лозы, которая  и вас также лишает рассудка,  когда вино бросается в голову и когда  вы персы,   [напившись],  начинаете  извергать  потоки  недостойных  речей, — вот этим-то зельем ты коварно и одолел моего сына, а не силой оружия в честном бою. Так вот, послушайся теперь моего доброго совета: выдай моего сына и уходи подобру-поздорову из моей земли, после того как тебе нагло удалось  погубить третью  часть  войска башкир.   Если   же   ты этого не сделаешь, то клянусь тебе богом солнца,  владыкой башкир, я действительно напою тебя кровью, как бы ты ни был ненасытен».
213. Кир, однако, не обратил никакого внимания на слова глашатая. А сын царицы Томирис Спаргапис, когда хмель вышел у него из головы и он понял свое бедственное положение, попросил Кира освободить его от оков. Лишь только царевич был освобожден   и мог   владеть   своими руками, он умертвил себя. Так он скончался.
214. Томирис же, узнав, что Кир не внял ее совету, со всем своим войском напала на персов. Эта битва, как я считаю, была самой жестокой из всех битв между варварами. О ходе ее я узнал, между прочим, вот что. Сначала, как передают, противники, стоя друг против друга, издали стреляли из луков. Затем исчерпав запас стрел, они бросились врукопашную с кинжалами и копьями. Долго бились противники, и никто не желал отступать. Наконец башкиры одолели. Почти все...персидское_воиско_легло_на поле битвъг, погиб и сам Кир. Царствовал же он полных 29 лет. А Томирис наполнила винный мех человеческой кровью и затем велела отыскать среди павших персов тело Кира. Когда труп Кира нашли, царица велела всунуть его голову в мех. Затем, издеваясь над покойником, она стала приговаривать так: «Ты все же погубил меня, хотя я осталась в живых и одолела тебя в битве, так как хитростью захватил моего сына. Поэтому-то вот теперь я, как и грозила тебе, напою тебя кровью». Из многих рассказов о кончине Кира этот мне кажется наиболее достоверным.
Вот так на берегу Амударьи – Аксыу завершилось намерение Кира I наложить руки на Урал. Бессомненно, «самая чудовищная война», как её назвал Геродот, добавила благозвучие песни «Урал». Но всё же не Кир был тем, кто разочаровался, дойдя до уральского березняка. Кто же он тогда? На очереди остается сын Гистаспа (Кусты-асаба) Дарий, который по велению господа, являясь также потомком царей Акман, сел на торн после Кира I. Он также, как и его предшественник жихангир, захватывал страну за страной, так, что его территория расширилась до Кавказских гор: как говорил Геродот (I, 97), персам не подчинилась только та часть, которая простиралась от Закавказья на северном направлении (Башкортостан!). Желание подчинить себе непокорную страну, дойти до Синего Урала не давало покоя Дарию I – с тем он, повторяя путь Кира I, двинулся в те края с барымтой (набегом); Но он, во избежании столкновения с лишившем предшественника жизни башкирами-массагетами, избрал дорогу Кюн-Уфу/Канифу. Он является одним из первых известных в истории жихангиров, сумевших перейти реку Идель (нижнее течение Агидели/Белой), проникнуть до отрогов Южного Урала – в самую глубину страны скифов. 

До сих пор учёные мира не могут верно представить себе усярганские степи, пройденные Дарием I, указывают на разные места нашего континента. Поэтому, для того, чтобы верно раскрыть местности, где разворачивались очень важные события и для нас, и для истории человечества, географические названия тех местностей на карте мы отметили на своем родном языке, с разъяснениями о том, что в этих краях некогда жили башкиры.

Изучения Геродотова Скифии и скифов в связи с Башкортостаном и башкирами впервые в истории человечества оправдали себя. То, что это так, наши читатели сумеют увидеть в главе «География Геродота Прародины». А теперь мы обязаны вести речь на канве нашего национального гимна «Урал». История Геродота довела до нас информацию о великой отечественной войне башкир, стоящая гимна «Урал» и связанная с ним.

Роды-племена, записанные Геродотом – прадеды современных башкирских родов.

Перед тем, как войти в события, необходимо дать названия участвующих в них родов и племен с обозначениями по Геродоту и с эквивалентами их на башкирском языке:

1. Невр – эн-абар, если начальный «эн» по современному переставить на конце, то получится абар-эн – Барын, прадеды племени современных башкирских барын-табынцев. Назовем как Барын.
2. Ализон – далее в главе «География Прародины по Геродоту» выясняется как Шэде-Юрматы. Далее будет называться Шэде.

3. Борисфенит (Бурэ-асабалар) – Усярган.

4. Скифы – люди племени Усярган.

5. Скифы царей – родовое подразделение (ара) усярган, которые призваны ухаживать за могилами царей. Оставляем по Геродоту скифы царей.
6. Савроматы – юрматинцы.

7. Хелон (hелон, hулэн) – Сал-ан, Сал-ар – салор (этноним); сал-ак – солок (дупло), согласно мифу “родившегося из дупла дерева” берем как Кыпсак.
8. Будин – буз-ан (произошедший из льда – боз, т.е. башкир-бэжэнэк) – Бажан, бажанак (печенег); бажак-ар-ат – Бажекарат, Башкорт. В средние века племя аслан Башкорт (Бэжэнэк) частично было уничтожено, частично ославянилось среди современных украинцев, а остатки растворились в различных племенах нашего народа. Но согласно Геродоту (VI, 109), древние греки называли Бэнэжэков-башкир (Будины) Кыпсаками (hелон), верно, усмотрели в них единые корни.

9. Агафирс – акбуресе (рожденный от белого волка), берем как Кубяляк-Тиляу.
10. Андрофаг (на древнегреческом андро – ир/мужчина, фаг – насыщающийся, т.е. поедающий мужчин; это значение также подходит и башкирскому языку: ан-дро или, если частицу «ан» в творительном падеже современного языка добавим к окончанию корня, получим слово дро-ан – дюран (напирающий муж); фаг – бэк, бук (бугеу – насыщаться, наедаться). Следовательно, андрофаг – питающийся, насыщающийся мужчинами. Схожий с этим «дюрбек»ом название дэрбэт (дурбет – древние прозвище катайского племени. Тот же Геродот (IV, 26) рассказывает, что последователями обычая «поедать мужчин» являлись исседонты (народ, проживающий на берегу р.Исеть в Зауралье). Это также совпадает с местом проживания катайского племени. Славная катай-кудейская империя, в IX-XII вв. подчинившая себе Китай, также называлась именем этой реки Исеть – Исятан/Ситэн. До того периода она исполняла ритуал пития человеческой крови. Геродот (I, 216) под исполнителями обряда «поедания мужчин» указывает также на башкир (массагеты). Их обоих Геродот (IV, 18) обозначает не скифами (усярганами), а другими племенами. Назовем их Катай.

11. Исседонты (те же, что и андрофаги) обозначаем как катайцы. 
12. Меланхлены (на древнегреческом мелан – чёрный (на баш. яз. – «кара»), хлен – халат (на баш. яз. – «елян») дословно: «чернохалатный» -- на баш яз. «караелянлелэр») – также назывались как карабаны (карман, герман), родственные башкирам племена, проживающие на северных отрогах Урала. Затем они, пройдя по дороге Кунгур-буга до северо-восточной Европы, дав своё племенное имя карман (герман) местным племенам, сами растворились среди них. Первым полным произношением «карабан»а – карак-албана, т.е. из рода батыров – алпов (Урал-батыр) с краев карлы-карангы (дословно с баш. яз.: снежно-сумрачных краев). Эта формула «карак-албан» превращается и в этноним грек-алман, ведь германцев и сейчас называем алманами. Часть племени, оставшихся на нашей стороне, имея этноним каракалпан – каракалпак (черноколпакцы, т.е. носители чёрного колпака), возможно, являлись предками нынешних каракалпаков. Поэтому это племя нарекли Каракалпак. Если Гекатий этих меланхленов называл скифами, то Геродот доказывает, что это не скифы, а иное племя. Но в противоположенных предположениях этих авторов можно углядеть и истину: действительно, они не усярганцы, но – их близнецы-родственники башкиры; авторы, не вникая в такие тонкости, относили их то к одному племени, то к другому. Границы обитания меланхленов Геродот определяет следующим образом: южнее от них – скифы царей, т.е. усярганцы (IV, 20, 101); западнее – андрофаги-исседонты, т.е. катайцы (IV, 100, 102, 119, 125), восточнее – бэжэнэк – башкиры (IV, 102), севернее – болота да озёра (IV, 20).
13. Тиссагеты – люди прлемени Усярган.

14. Массагеты – люди племени Башкир.
15. Иирик – башкиры племени Ирякты.
16. Тавр – таб-эр; если эр (ир – муж, мужчина) заменить его синонимом «ян»(с баш. яз. «душа»), то получится Таб-ян – Там-ян – предки племени Тамъян; они жили на обширной территории от Сев.Кавказа, реки Терек (Нугайская степь) до Черного моря (Геродот, IV, 99). Они были отчаянными разбойниками: выходили в море, захватывали эллинские корабли, а пленных греков приносили в жертву богине Артемиде. Это происходило следующим образом (IV, 103): «После отправления определенного ритуала, палицей били их по голове. По свидетельству некоторых, тела сбрасывали с обрыва вниз, а головы насаждали на колья; но, также говорят, что тела не сбрасывают с обрыва, а хоронят… До того с пленниками поступают следующим образом: каждый, отрубив голову своему пленнику, приносил её (голову) к себе домой, насаживал на кол и подвешивал высоко над своим жилищем, даже приделывал к дымоходной трубе. Они верили, что они (эти головы) присматривают за жилищем, охраняет их с верху. Существуют они за счет прибыли от грабежа и воин». По утверждению фольклориста Р.Г.Назирова, обычай насаживания человеческой головы на кол основывается на древней традиции, восходящей к обычаю насаживания на кол лошадиной головы (Фольклор народов РСФСР. Уфа, 1982. С.33-43). Башкиры до сих пор сохранили этот древний обычай подвешивания на кол лошадиного черепа как обереги от разных бед и напастей.

Также обратим внимание на внешний облик наших предков – на их одежду.

Мужская одежда состояла из кожаного камзола – раколвины, рубахи с длинными рукавами, брюк с длинными штанинами, на ногах полуичиг без каблуков, перетянутых на щеколоде. Казакины шились из кожи, из войлока или из выделанной шкуры, а брюки и обувь – из тонкой кожи или выделанной шкуры, а носки из сукна. Головной убор был двух видов – кожаный шлем с войлочной отделкой внутри и заостренная ушанка из войлока. В убранстве скифского костюма особое внимание обращали на пояс: к нему приделывались лук и стрелы, меч с деревянной рукояткой, стальной нож, чаша, точило. Так как всё это вместе носить было очень тяжело, от чего пояс мог прогнуться, то его делали из ремня трёх слоёв, украшали ракушками с сусальным золотом (а то покрытые золотом). Такой ремень с прикрепленным мечом говорило о принадлежности его хозяина к скифам.

Для жихандаров (завоевателей мира) и жихан (мир) тесен

Это ужасное событие произошло в 513 г. д.н.э. Персидский (ныне Иран) жихангир Дарий I (Дары I), унаследовавший царство после жихангира Кира (Гюриша), поставил перед собой цель завоевать обширное пространство от стран Ср. Азии, Балкана, в том числе греков Черного моря до Уральских гор – страны Самрау, богатой золотом. Стремился стать властелином Земли. Его многочисленная армия начала наступление с разных направлений: одна её часть пошла в наступление с города Суз, граничащего с Ираном и Ираком, другая – со стороны Турции, третье – через Керченский пролив пройдя к Крыму, через его восточный берег попали на дорогу Кюн-Уфу/Канифу, простирающуюся с Урала (Аркаима) до Египта; местом скопления служило устье реки Терек. Сухопутные войска прошли по Кюн-Уфу до Астрахани, а морской флот двинулся морем. Последний, по свидетельству Геродота (IV, 89), пройдя по два дня по Иделю против течения, около устья р.Ахтуба, что неподалеку от нынешней железнодорожной станции Харабалы ’местность с развалинами‘, приступил к строительству моста через р.Идель по выстроенным лодкам. Согласно тому же Геродоту, дойдя до истоков р.Терек, Дарий разбил лагерь.
90. По словам окрестных жителей, Теар (р. Терек, — З.С.) наиболее замечательная река: наряду с другими целебными свойствами вода ее исцеляет чесотку у людей и коней. У этой реки 38 источников: одни — горячие, другие — холодные...
Совершенно верно. Ведь около этих источников сегодня расположились такие курорты, как Минеральные воды, Кисловодск, Железноводск, Ессентуки, Нальчик. И до сих пор отдыхающим рассказывают истории об исцелении водами этих источников лошадей времен Дария. Видимо, сильные мира сего – жихангиры да жихандары, искупавшись в целебных теплых, как парное молоко, водах источника, отдыхая в своих шелковых шатрах, думали думы о своем прошлом и будущем. Да, Дарий I был выходцем из племени Усярган, обосновавшейся на берегу Персидского моря. Также, как и его предшественник. После завоевания полвселенной – Жихан, его прозвали (а его внука Дари – Жихан-Дар), оттуда и произошли слова жихангир и жихандар – властелин Вселенной. Гюрюш (Кир) сложил голову во время захватнической войны, стремясь привязать к себе воспетую в песнях страны Самрау богатой Прародины. Погиб от меча бабы-царицы усярганских близнецов башкир-массагетов Томирис (Дым-ырыс)… Это было время войны за трон и усиления семи башкирских родов в Персии после Жихан-Гюрюша – Кира (Гюрюш это «рис»). Вот в эту самую пору сын Кусты-асабы, будущий Дарий I сумел в нужный момент опереться на сильных абызов (на просвещенных, продвинутых людей) этих башкирских племен, что и помогло ему взойти на трон Персии. Основой трона стало имя (исеме) – семи родов, а сущность (есеме) – пяти-семи родов. Сев на трон, он принял священное отцовское (фаллическое) назание Усярган (Дора, Тора -- фаллос), оно же название священного зерна (Дары, Тары -- просо), олицетворяющее божье имя. Да, теперь сын Кусты-асабы стал носить имя божественного Дария I. Так как он сумел больше, чем Кир завоевать и подчинить себе ханства, царства близлежащих государств и стран, то теперь он был удостоен степени царя-завоевателя жихандара. В свое время как и его деду Киру, та же Прародина Самрау не дает ему покоя: вместо того, чтобы поклониться ему, Дарию, и признать себя младшим братом персов, он, Самрау, считает Персию своим правнуком-буляром (Буляр название одного из племен западных башкир) и смотрит на неё с высока. Ведь вместо того, чтобы ежегодно снабжать Персию караванами золота, которым богат Урал, они (башкиры), якобы, в ответ на письма Дария, написанных им на псиной шкуре, пишут срамные ответы: мол, «ты, ничтожество, ты не забывай, что ты из усярганских буляров; одеваешь чужое, ешь с чужого стола, чужые обычаи чтишь. Сменил священную Бурэ-Эсэ на Персию и Башкира произносишь как Башжарт. Будешь держать ответ перед мощами святых предков, перед Прародиной!». Буду держать, как же! Именно на этот раз персидский меч сломит меч Урала. Он не последует примеру Кира и не последует на Аксыу, а со своим невиданным доселе всему миру 700 тыс. войском нагрянет со стороны кавказских гор, откуда его не ждут и внезапно ворвется в эти страны; не пощадит ни одну душу, ни тело! Вот и боль в суставах прекратилась – сам Великий Всевышний послал ему эти целебные воды и предсказывает удачу.
91. Дарий прибыл к этой реке и остановился станом на берегу. Обрадовавшись реке, царь повелел и там воздвигнуть столп с надписью, гласившей: «Источники Теара дают наилучшую и прекраснейшую воду из всех рек. К ним прибыл походом на скифов наилучший и самый   доблестный из всех людей — Дарий, сын Гистаспа, царь персов и всего азиатского материка». Эту надпись царь повелел вырезать на столпе.
92. Отсюда  Дарий  двинулся   дальше   и   достиг   другой   реки   под   названием Артеск, пишет Геродот.
Если взглянуть на значение Артеск/Артыш-ак (дословно: вода, вышедшая из берегов, лишняя вода, то это, видимо, нынешняя река Кумэ (дословно: вышедшая из берегов и залившая). «Придя к этой реке, он сделал следующее. Он приказал своему войску: каждый проходящий мимо воин должен положить на указанное место по одному камню. После завершения войсками этого приказа, там образовался холм…»
97. ...Между тем Дарий с сухопутным войском подошел к Истру (Иделю. – З.С.). После перехода всех воинов на другой берег он повелел ионянам вместе с экипажами кораблей уничтожить мост и следовать за ним по суше. Выполняя повеление царя, ионяне уже собирались разрушить мост. Тут Кой, сын Эрксандра, стратег митиленцев, осведомившись сперва у царя, угодно ли ему выслушать совет человека, желающего его дать, сказал следующее: «Царь! Ты ведь собираешься в поход на страну, где нет ни вспаханного поля, ни населенного города. Так прикажи оставить этот мост на месте и охрану его поручи самим строителям. Если все будет хорошо и мы найдем скифов, то у нас есть возможность отступления. Если же мы их не найдем, то по крайней мере хоть обратный путь нам обеспечен. Меня вовсе не страшит, что скифы одолеют нас в бою, но я боюсь только, что мы их не найдем и погибнем во время блужданий. Скажут, пожалуй, что я говорю это ради себя, именно оттого, что желаю остаться здесь. Напротив, я сам, конечно, пойду с тобой и не желал бы оставаться». Дарий весьма милостиво принял этот совет и ответил Кою так: «Друг мой, лесбосец, когда я благополучно возвращусь на родину, пожалуйста, явись ко мне, чтобы я мог вознаградить тебя за добрый совет благодеяниями».
98. После этих слов Дарий завязал на ремне 60 узлов. Затем он вызвал ионийских тиранов на совещание и сказал им следующее: «Ионяне, прежнее мое приказание о мосте я отменяю. Возьмите этот ремень и поступайте так: как только увидите, что я выступил против скифов, начиная с этого времени развязывайте каждый день по одному узлу. Если я за это время не возвращусь, а дни, указанные узлами, истекут, то плывите на родину. Пока же, так как я переменил свое решение, стерегите мост и всячески старайтесь его сохранить и уберечь. Этим вы окажете мне великую услугу». Так сказал Дарий и поспешил с войском дальше.
Сказав так, он отправился в путь. Этот перс возжелал растоптать Прародину Самрау, богатый золотом Урал.

Великая отечественная война башкир

Узнавшие о приближении из-за Кавказских гор 700 тыс. войско завоевателей, все усярганцы и башкиры Прародины носились как угорелые готовясь к предстоящей войне: в спешке чинили луки и стрелы, пики. Страшная весть, как горький черный дым перед большим пожарищем, облетела вдоль и поперек страну Самрау. Великие полководцы, называемые Геродотом царями, соединяющие иляу-стран (иляу между русел рек Идель-Камы -- Обь, восточный иляу за Обью, западный иляу за Иделью)  собрались на совет – курултай на месте былого древнего священного города Аркаим, расположенном на развилине рек Караган и Утяган, что в 200 км. от нашей священной горы Атас (Магнитная гора), находящейся за Уралом… Лазутчики усярган, придерживающие персов на западной границе, принесли на курултай такую весть:
118. Итак, скифские посланцы прибыли в собрание царей упомянутых племен. Они сообщили, что персидский царь, покорив все племена в другой части света, построил мост на перешейке Боспора и переправился на этот материк. Затем царь подчинил фракийцев и навел мост через реку Истр. Теперь он желает завоевать все их земли. «Вам никоим образом не следует держаться в стороне, — говорили послы, — и допустить нашу гибель. Давайте выступим единодушно навстречу врагу. Если вы не сделаете так, то нам придется покинуть нашу страну или же, оставаясь здесь, добровольно подчиниться захватчику. Что же нам делать, если вы не пожелаете помочь? И вам от этого не станет легче. Ведь персидский царь выступил в поход против нас, так же как и против вас. Покорив нас, он не успокоится и не пощадит и вас.
После таких слов усярганских посланников, – продолжает  историк,– главы, собравшиеся на курултае, начали совещаться, но так и не пришли к единому мнению. Представители племен Кыпсак, Башкорт, Юрматы выступили за то, чтобы помочь Усяргану, в то время, как главы Кубяляк-Тиляу, Барын, Каракалпак, Тамьян так ответили усярганам: «В прошлый раз вы сами без нас первые завоевали Персию и стали править без благословления Всевышнего Тэнгрэ. Сейчас же их понуждает всё тот же Тэнгрэ – они возмещают вам то, что сотворили вы сам; если же персы вторгнуться и на наши земли, то мы не склоним головы; а пока это время не настало, мы не двинемся с места. Потому что мы знаем, что персы не на нас наступают. А хотят проучить провинившихся».

Здесь бросается в глаза разобщенность иляу – когда беда надвигается на одного, другие не стремятся подняться как один.
120. Получив такой ответ, усярганцы решили не вступать в открытое сражение с персами  (так как эти соседи не пожелали  им помочь).  Усярганцы стали медленно отступать, угоняя скот, засыпая колодцы и источники уничтожая  траву на земле.  Свое  войско они  разделили  на два отряда К  первому отряду  под  предводительством  царя  Скопасиса (Аскапгазиза. – З.С.)  присоединились  юрматынцы.  Отряд этот  в случае  нападения  персов  на  эту  область должен был отступать   прямо   к   реке   Танаису (Яику/Уралу. – З.С.)    вдоль    озера    Меотида (Каспия-Арала. – З.С.). Если же персы повернут назад, то преследовать их. Это войско принадлежало первой из трех частей усярганского царства и получило приказание идти  указанным  путем.  Два других  царства — великое  царство  под властью Иданфирса и третье, царем которого был Таксакис, соединившись в одно войско вместе с кыпсаками и бажанаками, должны были также медленно отступать, держась на расстоянии дневного перехода от персов, и таким образом выполнить военный план. Прежде  всего  нужно  было заманить персов   в   земли  тех   племен,   которые  отказались   от   союза  с  усярганами, чтобы  вовлечь  и  их  в  войну  с  персами.  Если  они  не  пожелали  добровольно выступить против персов, то их надо было заставить воевать против  воли.  После  этого им пришлось бы  вернуться  в  свою землю  и  напасть на персов, если бы это оказалось разумным.
Как видно из отрывка, некоторые наши башкирские роды проявили нерешительность. Против персов для освобождения земли Усярган фактически поднялись лишь три иляу страны Самрау. Военные силы, объединенные под руководством Усярган, строго опережая врага на расстоянии двухдневной пути, осуществляя свои намерения, должны были завлечь их в глубь степи. Увлекаемых за собой врагов они, в первую очередь, должны были довести до илу родов, не присоединившихся к ним и ввязать их в войну против персов.
121. Приняв такое решение, усярганцы выступили против войска Дария, выслав вперед головной отряд лучших всадников. Кибитки с женщинами и детьми, а также весь остальной скот, кроме необходимого для пропитания  количества  голов,  они  отправили  вперед  с  приказанием  все время двигаться на север.
В то время как авангард усярганцев встретил персов на расстоянии трёхдневного пути на берегу р.Идель, основная группа, отставая от них на расстоянии однодневного пути, разбив лагерь, продолжает уничтожать всё съестное в округе. Персы же, раз за разом наступая на хвост удаляющейся усярганской конницы, всё яростнее преследовали их. Так они гнали их на восток в сторону Яика. Когда усярганцы переплыли Яик, то и персы перешли реку и преследовали их до самого конца иляу юрматинцев и начала иляу башкир:

122. Усярганцы опередили врагов на дневной переход и расположились станом, уничтожая всю растительность. Лишь только персы заметили появление усярганской конницы, они начали двигаться по следам врагов, которые все время отступали. Затем персы напали на одну из частей усярганского войска и преследовали ее в восточном направлении_к реке Танаису. Усярганцы перешли реку Танаис, а непосредственно за ними переправились и персы и начали дальнейшее преследование, пока через землю юрматынцев не прибыли в область бажанаков.
Как свидетельствует История, войска обоих сторон прошли через иляу юрматинцев, что севернее от берега моря. Сегодня мы ясно представляем себе где находилась иляу Юрматы (сармат - савромат) – это река Илек, впадающая в Яик. В одном из курганов – захоронений юрматинских биев в 1989 г. были обнаружены богатые сокровища, которые хранятся в Уфе… 

Персы, таким образом, пройдя иляу Юрматы, подошли к границам Башкир.

123. Пока путь персов шел через Скифию и Савроматию, -- продолжает историк, -- они не могли опустошать местность, так как она была бесплодной. Проникнув в землю бажанаков,_персы_нашли там город,_окруженный деревянной стеной. Бажанаки бежали, город опустел и персы предали его огню. После этого персы продолжали следовать все дальше за отступающим противником, пока, пройдя через эту страну, не достигли пустыни. Пустыня эта совершенно необитаема, расположена она севернее страны бажанаков и тянется в длину на семь дней пути. Севернее этой пустыни живут фиссагеты (или тиссагеты – люди племени Усярган. – З.С.). Из их земли текут четыре большие реки через область меотов и впадают в так называемое озеро Меотиду (Каспийское море. – З.С.). Названия этих рек: Лик, Оар, Танаис и Сиргис (реки Оло-Ик/Сакмара, Ор, Яик/Урал и Иргиз. – З.С.).
Совершенно верно, эти реки с такими же названиями и по сей день текут на исторической башкирской земле. Как говорит сам Геродот, все они, слившись воедино, как одно течение (Яик), впадают в Каспийское море. Лишь четвертый Иргиз, не дойдя до Каспия, сегодня исчезает в песках. Но когда-то и она впадала в общее Каспийско-Аральское море (Мэте), т.е. тогда нынешнее Аральское море было соединено с Каспийским (через Кара-Богаз-Гол и Узбой). Что до деревянного города башкир, сожженного персами, то на его месте был воздвигнут город Актубинск (Актюбя)…
123. Дойдя до пустыни, Дарий с войском остановился станом на реке Оаре. Затем царь приказал построить восемь больших укреплений на равном расстоянии — около 60 стадий (12 км – З.С.) друг от друга. Остатки этих укреплений сохранились еще до нашего времени...

Следовательно, эти восемь крепостей Дария строились на месте нынешнего города Орска и были воздвигнуты по направлению вверх по течению реки Орь. Возможно, они были предназначены как смертельное препятствие на возвратном пути усярган, ушедших по левому берегу Яика в степи, в места нынешнего Челябинска. Да, Дарий рассчитывал перебить всех усярган. Обратимся вновь к Геродоту:
...Пока царь занимался этим сооружением, преследуемые им усярнанцы обошли его с севера и возвратились в Усярган/Скифию. При внезапном исчезновении усярганцев Дарий велел оставить наполовину завершенные постройки и, так как усярганцы больше не появлялись, повернул на запад. Царь предполагал, что перед ним находится все усярганское войско и что усярганцы бежали на запад.
Из отрывка ясно, что усярганцы напрочь исчезли  с глаз персов. По-видимому, они пошли по дороге протянувшейся до нынешнего города Карталы на север, затем, взяв на запад, в сторону нынешнего города Сибая, повернули на юг и последовали по дороге, ведущей на места, где сегодня расположены Баймак – Акъяр – Новотроицк. Всё отдаляясь и отдаляясь от реки и горы Ор (совр. города Орска), они всё дальше дальше уводили за собой персов. «На этом месте, – объясняет историк, – персы, достигнув земель усярган (ныне Хайбуллинский р-н РБ. – З.С.), столкнулись с двумя другими частями усярганского иляу и тут же пустились за ними вдогонку; а они, опережая персов на расстоянии лишь однодневного пути, всё отступали и отступали».

Вернемся к событиям, разворачивающимся вокруг этого ужасного военного пути Карталы -- Сибай. «Так как Дарий преследовал их не отставая ни на миг, – рассказывает историк, – то усярганцы, согласно уговору, стали отступать на территории тех иляу, которые отказались присоединиться к ним, в первую очередь, на земли каракалпаков. Усярганцы, а за ними и персы, вихрем налетев на эти земли, всколыхнули её, и тут же усярганцы ушли в сторону катайцев, увлекая за собой персов. Подняв и всколыхнув их тоже, усярганцы увлекли за собой персов к иляу Барын. Всполошив их тоже, усярганцы быстренько собрались и пустились в сторону Кубяляк-Тиляу. Последние, прежде чем беглецы ворвутся на их территорию, послали посланника с вестью о том, что они не дают им разрешения пройти через их земли, в противном случае, хозяева ответят им войной… Каракалпаки, катайцы и барынцы, после нашествия на их территории усярган и персов, отказавшись противостоять им, бесконца отступали на север. Так как [image: image4.jpg]



Рис.14. Нашествие Дария I в Скифию/Башкортостан (маршруты показаны стрелами.

кубяляк-тиляуцы отвергли их, усярганцы не стали их касаться, продолжали уводить за собой персов в свои края…».

Возникает такой вопрос: каким образом усярганцы, идущие от берегов Каспия до нынешнего Сибая, Баймака, находили дорогу к себе домой? Они, конечно, не должны были возвращаться по уже пройденному пути, потому что, как и было условлено, всё живое в этом направлении было уничтожено ещё до прихода персов и протоптано самими усярганцами. Они должны были идти по новой дороге с пастбищами и реками, а за собой опять же ничего не оставлять. В то же время, ведя за собой врага, они не должны были доводить их до Урала, где покоятся священные останки предков. Их путь должен проходить по правому берегу реки Яика/Урала через нынешние Баймак – Медногорск – Оренбург – Уральск. Так для Дария война по методу усярган продолжалась бесконечно: их внезапное нападение со всех сторон, не поддаваться в самых решительных битвах… Здесь также широко использовались оправдавшие себя во все времена приемы партизанской войны.
126. Так как война затягивалась и конца ей не было видно, то Дарий отправил  всадника  к  царю  усярганов  Иданфирсу  с  приказанием  передать следующее: «Чудак! Зачем ты все время убегаешь, хотя тебе предоставлен выбор?   Если  ты  считаешь  себя  в  состоянии  противиться  моей  силе,   то остановись,   прекрати   свое   скитание   и   сразись   со  мною.   Если   же  признаешь себя слишком слабым, тогда тебе следует также оставить бегство и,   неся в дар   твоему владыке   землю   и   воду,   вступить  с   ним в переговоры».
127. На эти слова царь усярганов Иданфирс ответил так: «Мое положение таково,  царь!   Я и  прежде  никогда  не  бежал  из  страха перед  кем-либо и  теперь  убегаю  не от тебя.  И  сейчас  я  поступаю  так  же,  как  обычно в мирное время. А почему я тотчас же не вступил в сражение с тобой — это я также объясню. У нас ведь нет ни городов, ни обработанной земли. Мы не боимся их разорения и опустошения и поэтому не вступили в бой с вами немедленно. Если же вы желаете во_что_бы то ни_стало_сражаться с  нами,  то  вот  у  нас  есть  отеческие  могилы.  Найдите  их  и  попробуйте разрушить и тогда узнаете станем ли мы сражаться за эти могилы или нет. Но до тех пор, пока нам не благорассудится, мы не вступим в бой с  вами.  Это   [я  сказал]   о  сражении.  Владыками  же  моими   я   признаю только Зевса и Гестию (Урала и Шульгана. – З.С.), царицу усярганов. Тебе же вместо даров — земли и воды — я пошлю  другие дары,  которых  ты  заслуживаешь.  А  за то,  что ты назвал себя моим  владыкой, ты мне  еще дорого  заплатишь!».  Таков был ответ усярганов.
128. С этим сообщением глашатай отправился к Дарию. Цари же усярганов, услышав слово «рабство», пришли в негодование. Они послали часть войска, в которой находились юрматынцы под начальством Аскапгазиза, для переговоров с ионянами, которые охраняли мост через Истр. Остальные решили не завлекать дальше персов, а нападать на них, когда те выходили на поиски пищи. Выполняя это решение, усярганцы подстерегали воинов Дария, когда те добывали себе пищу.
Из текста следует, что войско Дария, предчувствуя о предстоящей затяжной войне с усярганами, остановилось для отдыха … Этой стоянкой персов, возможно, является место недалёкое от р. Идели, через которую они проложили мост, ныне примерно около города Уральска. Большая часть войска Дария вымерла, не выдержав лишений и голода, другие же были больны. Поэтому жихангира Дария I теперь волновала одна проблема: поскорее унести свои ноги из этого иляу подобру поздорову пока голова цела: усярганцы нападали внезапно в самых неожиданных местах и начинали стрелять из лука из-за камней, из-за деревьев. Видно, что и его ждет судьба погибшего предка Кира I – ведь и он положил голову на пороге страны Самрау…

Таким образом, продолжает историк, усярганцы, преследуя за промышляющим пропитанием войском Дария, осуществляли свои планы.

Усярганская конница постоянно обращала в бегство вражескую конницу. Бегущие персидские всадники нападали на своих же пехотинцев, которые являлись к ним на помощь. Тогда усярганы, отбив нападение конницы, поворачивали назад из страха перед пехотинцами. Подобные же нападения усярганы производили и по ночам.
129. Теперь я расскажу о весьма удивительном явлении, которое благоприятствовало персам и мешало усярганам при их нападениях на стан Дария, именно о реве ослов и о виде мулов. Ведь, как я уже раньше заметил, во всей Усярганской земле из-за холодов вообще не водятся ослы и мулы. Поэтому-то ослиный рев приводил в смятение усярганскую конницу. Нередко во время нападения на персов усярганские кони, заслышав ослиный рев, в испуге поворачивали назад: в изумлении они поднимали уши, так как никогда прежде не слыхивали таких звуков и не видывали подобной породы животных. Впрочем, это обстоятельство лишь короткое время помогало персам на войне.
130. Усярганы же, замечая замешательств персов, поступали следующим образом, стараясь как можно дольше удержать персов в своей стране и терзая   их   нуждой   и   лишением   всего   необходимого.   Усярганы   оставляли часть   своих  стад   вместе   с   пастухами,   а   сами   уходили   в   другое   место. Персы  же  приходили,  захватывали  скот,  каждый  раз  при  этом  гордясь своей удачей.
131. Это повторялось часто, пока в конце концов Дарий не оказался в затруднительном положении. Усярганские цари, проведав об этом, отправили к Дарию глашатая с дарами, послав ему птицу, мышь, лягушку и пять стрел (пять стрел – символ пяти родов племени Усярган; напомним: племя Башкорт состоял из семи родов. – З.С.).  Персы  спросили  посланца,  что  означают  эти  дары,  но  тот ответил,  что  ему  приказано  только  вручить  дары  и  как  можно  скорее возвращаться. По его словам, если персы достаточно умны, должны сами понять значение этих даров.
132.
Услышав  это,  персы  собрали  совет.  Дарий  полагал,  что усярганы отдают себя в его власть и приносят ему  [в знак покорности]   землю и воду, так как-де мышь живет в земле, питаясь, как и человек, ее плодами; лягушка обитает в воде, птица же больше всего похожа [по быстроте] на коня,   а   стрелы   означают,   что   усярганы   отказываются   от   сопротивления. Такое мнение высказал Дарий. Против этого выступил Гобрий  (один из семи  мужей,   которые  низвергли   мага). [Значит, семиродец Гобрий/Һабрау – сэсэн семиродного племени Башкорт. – З.С.].  Он   объяснял  смысл  даров   так: «Если вы, персы, как птицы не улетите в небо, или как мыши не зароетесь в землю, или как лягушки не поскачете в болото, то не вернетесь  назад, пораженные этими стрелами».
133. Так   персы   стремились   разгадать   значение   даров.   Между   тем один  отряд  усярганов,   прежде  стоявший   на  страже  у  Меотийского   озера (Каспийского моря. – З.С.), отправился  к  Истру (Иделю/Волге. От слова Истра-кан ’Истра-вода‘ происходит название города Истракан/Астрахан. – З.С.) для  переговоров  с   ионянами.  Придя  к  мосту   [на Истре],  усярганы  обратились   к   ионянам   с   такими   словами:    «Ионяне! Мы принесли вам свободу, если вы только пожелаете нас выслушать. Мы узнали, что Дарий повелел стеречь мост только 60 дней и если он за это время  не придет,  то  вы  должны  вернуться  на  родину.  И  вот если  вы теперь так и поступите, то не провинитесь ни перед царем, ни перед нами. Обождите  указанное  вам  число  дней  и  после  этого  отплывайте  на  родину». Ионяне обещали исполнить просьбу усярганов, и те тотчас поспешили назад.
Но здесь остается только сожалеть по поводу простодушия башкир, думающих, что все как и они выполняют данные обещания. Ведь они из-за этого допустили ошибку – сами не желая того упустили попавших в ловушку персов …

134. После  принесения  даров  царю  оставшиеся  в своей  земле  усярганские   отряды — пехота   и   конница — выступили    в    боевом    порядке    для сражения с персами. Когда усярганы уже стояли в боевом строю, то сквозь их ряды проскочил заяц. Заметив зайца, усярганы тотчас же бросились за ним.  Когда  ряды  усярганов  пришли  в   беспорядок  и  в  их  стане  поднялся крик,   Дарий   спросил,   что   значит   этот   шум   у   неприятеля.   Узнав,   что усярганы гонятся за зайцем, Дарий сказал своим приближенным, с которыми обычно беседовал: «Эти люди глубоко презирают нас, и мне теперь ясно, что Гобрий правильно рассудил о усярганских дарах. Я сам вижу, в каком положении наши дела. Нужен хороший совет, как нам безопасно возвратиться домой». На это Гобрий ответил:   «Царь!  Я давно уже узнал по слухам о недоступности этого племени. А здесь я еще больше убедился в  этом,  видя,  как  они  издеваются  над  нами.  Поэтому мой  совет тебе: с наступлением ночи нужно, как мы это обычно и делаем, зажечь огни, оставить на произвол судьбы слабосильных воинов и всех ослов на привязи и отступить, пока усярганы еще не подошли к Истру, чтобы разрушить мост, или ионяне не приняли какого-нибудь гибельного для нас решения».
135. Такой совет дал Гобрий. Когда настала ночь, Дарий начал приводить его в исполнение. Слабосильных воинов из тех людей, потеря которых была для него наименее важной, а также всех ослов на привязи царь оставил на месте в лагере.  Ослов царь оставил,  чтобы те ревели,  а людей — из-за их немощи, под тем предлогом, однако, что он намеревается с отборной частью войска напасть на усярганов; слабосильные же должны-де в это время охранять стан. Отдав такие приказания оставшимся в стане и повелев зажечь огни, Дарий поспешно направился к Истру. Покинутые ослы стали после отступления войска реветь еще громче прежнего. Усярганы же, слыша ослиный рев, были совершенно уверены, что персы еще в стане.
Видимо, именно в этот момент убегающий Дарий, или один из его поэтов, разочарованный в своих помыслах завоевать страну Самрау, и сочинил эти строки из вариантного текста песни «Урал»:
Поете вы одно Урал, Урал…

Мол, ваш Урал – сплошной березняк,
Мол, от него в дали тоска в душе, 

Мол, без него нельзя жить никак…
136. На следующий день оставленные в стане персы поняли, что Дарий предал их. Простирая руки к усярганам, они стали молить о пощаде и рассказали  им  все,  что  произошло.  Услышав  это,  усярганы  поспешно  объединили свои силы, именно два отряда усярганов (один отряд вместе с юрматынцами и другой с бажанаками и кыпсаками), и начали преследование персов прямо к Истру. Персидское войско большей частью состояло из пехотинцев и не знало дороги   (хотя проезжих дорог там и  не было),  а усярганы были на конях и знали кратчайший путь [к Истру]. Поэтому оба войска разошлись, и усярганы пришли к мосту гораздо раньше персов. Когда усярганы увидели, что персов еще нет, они обратились к ионянам, которые находились  на  своих  кораблях,  с  такими  словами:   «Ионяне!   Назначенное  вам [для  ожидания]   число  дней  истекло,  и  вы,  оставаясь  здесь,  поступаете неправильно.  Ведь  вы  только страха ради  оставались  здесь.  Теперь же как можно скорее разрушьте переправу и уходите свободными подобру-поздорову,  благодаря  богов   и  усярганов.  А  вашего  прежнего  владыку  мы довели  до того,  что ему больше не придется  выступать  походом  против какого-нибудь народа».
137. Ввиду этого ионяне стали держать совет. Афинянин Мильтиад, полководец и тиран херсонесцев, что на Геллеспонте, подал совет послушаться усярганов и освободить Ионию. Гистией из Милета, напротив, был другого  мнения.  По его словам,  каждый  из  них  в  настоящее  время  является  тираном  в городе милостью  Дария.  Если  же  могущество  Дария будет сокрушено, то ни сам он — Гистией — и никто другой уже не сможет сохранить своей власти над городом:  ведь каждый город предпочитает народное правление господству тирана. К этому мнению Гистиея тотчас же присоединились все участники совещания, хотя раньше соглашались с мнением Мильтиада.
139.
Приняв   совет   Гистиея,   ионяне  решили,  кроме  того,   дополнить его следующими действиями и словами: разрушить мост со стороны усярганов, и притом только на расстоянии полета стрелы, чтобы усярганам казалось, несмотря на бездеятельность ионян, что те что-то делают, и для того, чтобы усярганы не пытались силой перейти по мосту через Истр. Разрушая мост с усярганской стороны, ионяне хотели показать усярганам, что выполнят все их желания. Такое дополнение к совету Гистиея приняли ионийские тираны. После этого от имени всех Гистией ответил усярганам так: «Вы, усярганы, пришли с добрым советом и своевременно. Вы указали нам правильный путь, и за это мы готовы ревностно служить вам. Ведь, как вы видите, мы уже разрушаем переправу и будем всячески стараться добыть свободу. Между тем, пока мы разбираем мост, вам как раз время искать персов и, когда вы их найдете, отомстите за нас и за себя, как они того заслуживают».
Как легко поддались обману эти суровые на вид воины! Да, это было характерное для башкир младенческое простодушие и наивность.

140. Усярганы снова поверили  в правдивость  ионян  и  повернули  назад на  поиски  персов.   Однако  им  совершенно  не  удалось   найти  путь   [персов]. Виноваты в этом были сами усярганы, так как они-то и уничтожали в этой стороне конские пастбища и засыпали источники. Не сделай они этого, при желании им легко было бы найти персов; теперь же не удался именно  тот  их план,  который  они  считали  самым  разумным.  В  поисках неприятеля усярганы шли по таким частям своей страны, где был корм для коней  и  вода,  думая,  что  и  враги  отступают  теми  же путями.   Однако персы шли, держась ранее проложенных ими троп, и только таким образом (да и то с трудом) нашли переправу. До места они добрались ночью и  обнаружили,   что  мост  разрушен.  Тогда  персов  объял   страх,   что  они покинуты ионянами.
141. В   свите   Дария   был   один   египтянин   с   весьма   зычным   голосом.   Этому   человеку   Дарий   велел   стать   на   берегу   Истра   и   кликнуть милетянина   Гистиея.   Египтянин   так   и  сделал.   Гистией   же  по   первому зову   его   доставил   все   корабли   для   переправы   войска   и   снова   навел мост.
142. Так персы были спасены. Усярганы же в поисках персов потерпели неудачу. С тех пор усярганы считают ионян, поскольку те были свободными людьми,   самыми  жалкими  трусами  из  всех  людей,   а  как  рабов   весьма преданными  своему  господину  и  наименее  склонными     к     побегу.     Так    усярганы издевались над ионянами.
Таким вот образом, завершилось коварная захватническая война жихангира Дария I на земле Прародины в стране Самрау в суровых степях которой на съедение воронам остались лежать, как падаль, трупы воинов его самого могучего 700 тыс. войска. Наши предки, для которых независимость дороже жизни, проучили “всесильного жихангира”, и об этом в назидание передавали из поколения в поколение.

А теперь пришло время вернуться к начатому разговору в связи с народным гимном «Урал», раскрыть суть его идейного содержания – священный призыв к защите отечества под названием Урал. Призыв этот слышится и из текста Геродота, давайте вспомним. Вот те главные поучительные слова усярган-башкир, сказанных Дарию: «Мои дела, о перс, обстоят таким образом: до сих пор я ни от кого не уклонялся и теперь не уклоняюсь от тебя … Если так уж хочешь помериться силами, знай же: есть курганы, где захоронены святые мощи наших предков. Только попробуйте протянуть руки или занести ноги, тогда узнаешь как мы будем воевать, оберегая эти курганы – испробуйте на своем горбу этот неписаный закон! Не успеете спастись, стрелы настигнут ваши головы!».
А теперь сделаем ещё одно отступление. Давайте сравним эти слова, услышанные Геродотом от наших предков, со словами, перекликающимися как эхо с ними, из гимна «Урал», записанные выше полужирным шрифтом в главе «Наш национальный гимн «Урал», вот они:  «На Урале ещё со времен сотворения мира покоятся священные останки наших предков. Ради того, чтобы ни одна вражеская нога не вступила на эти мары (курганы), каждый башкир будет самоотверженно бороться, пожертвует своей жизнью…» -- такова, видно, дух и душа гимна «Урал».

Памятники двух эпох – а какое сходство, как две капли воды, словно слетели из одних уст!

Теперь порождается главный вопрос: Сколько лет нашему национальному гимну «Урал»? Был ли спет впервые во время нашествия персов на нашу страну? Мы не сможем с определенностью ответить на этот вопрос. Одно из двух: либо он был создан до рассказанных Геродотом событий и его мощное содержание преобразовалось в ядро ответа башкир захватчику; либо этот превращенный в ядро ответ, пройдя сквозь сердце народа, превратился в вечное эхо этой отечественной войны башкир – в песню «Урал». В любом случае, могущественный «Урал» родился не в излюбленный нашими учеными период «добровольного присоединения к Русскому государству», а тогда, когда от русских не было ни слуху – ни духу, вырвался из груди башкира.

Гимн, сплотивший дух наших предков, поднял башкирских батыров – воинов за свободу и против Искандера/Александра Македонского, пришедшего после Дария, и китайских, и татаро-монгольских завоевателей, и войска Аксак-Тимура. Этот гимн вдохнул свой дух восставшим против царского самодержавия башкирским батырам С.Ягафару, А.Исякаеву, А.Назарову, С.Минлебаеву, С.Юлаеву. Ещё будучи молодым погибший наш великий поэт Ш.Бабич в своих пламенных стихотворениях воспел этот великий дух наших предков:

Арыҫландар бабаһы –

Ҡаһармандар йөрөгән ер;

Ҡаһармандар кәүҙәһен

Ҡосаҡлаған, күмгән ер;

Арыҫландар үҙ ерен

Залимдарҙан таптатмаҫ,

Таптайым тип атлаһа,

Башҡорт ҡаны атлатмаҫ!..

На сегодняшний день нависла угроза потери нашей родины, нашей истории, языка, а значит, и земли, которая впитала в себя кровь и пот наших отцов и дедов, ради которой из века в век приносились жертвы, за которую боролись изо всех сил; ведь над нацией нависла угроза занесенного топора над её корнями, превращения её в мусора, в перекати-поле.
Геродотова география Прародины

Известно, что этот старец много путешествовал и из уст самих местных жителей, а также их письменным источникам (если они есть) записывал их истории и географию их земель. По отношению географии страны Усярган (Скифии), которая изложена очень подробно, есть уверенность что автором использованы географические карты самих усярганцев (скифов). Но задача состоит в том, как правильно расшифровать или интерпретировать теперь гидрономику и топонимику Геродота – в этом деле множество авторов (в том числе академик Б.А.Рыбаков) допускают грубую ошибку, размещая Скифию в основном на причерноморье и считая скифов только предками современных славян, в то же время обширные пространства вокруг Каспия и за Уралом оставались без внимания. Если взять конкретно географию, причинами ошибок являются такие многовариантные удельно-областные названия одних и тех же рек, например, Волги (Аракаса/Аракс – “река-вода”, Араһа/Раһа/Ра – “река”, Асатора/Истра – “вода-богиня”, Кана – “вода”, Атал-аса/Атлас – Атил-вода) и тот факт, когда в разных регионах истоками этой великой реки считались современные Агидель/Белая, Кама, Волга. И есть догадка: великую реку начиная с устья Идели и до истока Камы древние люди называли длинным именем из 20 букв: АРАКАСАТОРАКАНАТАЛАС. С течением времени каждый регион из этого ряда букв, путем отбрасывания ненужных, если можно так сказать, выбрал себе подходящее; продемонстрирую это путем нумерации и отбора букв согласно по-региональной гидрономики:

1   2   3   4   5   6   7   8   9   10   11   12   13   14   15   16   17   18   19   20

А   Р   А  К   А  С   А  Т   О   Р    А    К     А     Н     А     Т     А     Л     А     С.

Теперь выберем буквы по их цифрам:

1 –6: АРАКАС/АРАКС;

5 – 11: АСАТОРА/ИСТР;

12 – 15: КАНА/КАМА;

15 – 20: АТАЛ-АС/АТЛАС.

Проверим бассейн р. Волги/Истры до ее истока на реке Атил/Идел (сперва даются названия по Геродоту, потом через черту – мои толкования):

1. Бронг – Бро-ног (здесь Бро – Бүре “волк”, ног – ногай “пес”), значит река Волка/Волга-пса – современное русское название реки.

2. Альпис – Аль-пис – Суль-Упис “вода-Упа”, то есть современная река Упа и ее продолжение р. Ока (около Москвы).

3. Карпис – Кар-Пис “снег-лед” – Кар-Пыш, от этого Пыша – современная р. Выша (приток Оки).

4. Анһр – Ан-Һр – Ана-Һура/Ина-Сура, то есть современная р. Сура. Пояснение Геродота (IV,49): “Из северной страны омбриков текут на север река Карпис и другая река – Альпис и также впадают в Истр... Истр впадает в море на окраине Скифии” – все верно!

5. Атлас – Атил-ас “Атил-вода”, то есть современная р. Атил/Идел. Происходит от Эт-ил “собачья страна”, то есть страна поклонников Волчице/Собаке или Волку/Псу.

6. Аврас – Авр-ас – Убыр-аса “утопающая-вода”, то есть современная река Баткы/Вятка “вода где можно утонуть”.

7. Тибисис – Тиба-сос “бойко пробивается (вода)”, то есть современная река Бытлыга/Ветлуга “бойко пробивается (из-под земли)”.

8. Пората/Пирет – Поре-ата/Пире-эт “волк/волк-пес”, то есть современная река Агидель; название это расшифровывается как Ак-эт-ил “белого-пса-страна”, при том нижнее течение этой реки (современная Волга) назывался тоже Эт-ил/Идел “пса страна”.

Старец Геродот, как бы стоя на истоке реки Пирет/Агидель – на вершине горы Иремель – свой орлиный взор устремляет далеко на запад, перечисляя названия текущих там рек:

9. Тиарант – Тиаран-т(он) – Тиаран-Дон “глубокая влага”, то есть современная река Уфа; называли еще Кара-Идел “Черная/Старшая-Идель”.

10. Арар – Арыр-(Дон) “Уставшая (обмелившая) влага”, то есть современная река Дема. Называли еще Кук-Идел “Сине-зеленая/Младшая Идель”.

11. Напарис – На-пар-ис – Ана-Пари-аса “Мать-Волк/Волчица-вода”, то есть современная река Буресу/Буре “волчья вода”.

12. Ордесс – Ор-дес-с(у) – Ора-туса-су “бьющая-текущая-вода”, то есть современная река Тере-Танып/Тере-Тон-упа “быстрая-влага-вода”.

13. Марис – Мар-ис – Маре-иса “талая вода”; в древности, по-видимому, применялось и “перевернутое” название: Иса-маре – Самаре, то есть современная река Самара. В седой древности Самара плюс Сакмара была сплошной-единой рекой.

Геродот, покончив с бассейном Истры/Идели, обращает свой взор на восточную границу Внутренней Башкирии/Скифии и приступает к подробному описанию текущих там главных рек, поставив на второе место после Истры/Иделя следующую реку:

2. Тирас – Тиря-су “пограничная река” на восточном крае Внутренней Башкирии/Скифии, то есть современная р. Иртыш (до устья Тобола); слово Иртыш/Ер-тыш также означает “край земли, граница”.

3. Гипанис, следует очень важное пояснение Геродота (IV,52):

52. Третья река — Гипанис — берет начало в Скифии. Вытекает она также из большого озера, вокруг которого пасутся дикие белые кони. Озеро это справедливо зовется матерью Гипаниса. Возникшая из него река Гипанис на растоянии пяти дней плавания еще узкая и вода в ней пресная, а отсюда до моря на растоянии четырех дней плавания вода чрезвычайно горько-соленая. Ведь в нее впадает настолько горький источник, который, несмотря на незначительную величину, делает воду реки совершенно горькой (а ведь Гипанис больше многих рек). Источник этот находится на границе страны скифов и ализонов. Название источника и места, откуда он вытекает, по-скифски Экзампей, а на эллинском языке — Священные Пути. Тирас и Гипанис очень близко подходят друг к другу в земле  ализонов, затем обе реки поворачивают в разные стороны и промежуток мржду ними расширяется.
Так-как река эта горько-соленая и вытекает из большого озера, расположенного в самой Скифии, нетрудно распознавать ее расположение: на Тургайской долине имеется цепь горько-соленых озер Кушмурун – Сарымуйын – Аксуат – Сарыкуль, которые в древности составляли одно целое большое озеро, названное Аксуат (Ак-су-ат “белые-водяные-кони” Геродота!), из современного Кушмуруна вытекает река Обо-кан “Обь-вода”, в древности считавшейся истоком реки Обь, она впадает в Тоболь – Иртыш – Обь, в древности вся эта система до современного устья Иртыша называлась Обокан/Гипанис или Обь. Названные Геродотом “Священные Пути Экзампей” – это башкирская священная дорога Кунгур-Буга “бурый бык”; по-видимому, наши предки при передаче Геродоту слова “экзампей” имели в виду обе священные дороги – дорогу Быка/Месяца Кунгур-Буги и дорогу Коня/Солнца Кюн-Уфы/Канифы, ибо исходное слово расшифровыватся как Экз-Амбей – Угз-Амбейа “Бык-Кобыла”.

4. Борисфен – современная река Обь начиная от устья Иртыша до Обской губы, несравнимое величие которой красочно описано Геродотом:

53.Четвёртая река — Борисфен — широчайшая из рек после Истра и самая полноводная, по нашему мнению, не только среди скифских рек, но и среди всех других, кроме египетского Нила; ведь с ним невозможно сравнивать никакую другую реку. [2] Из остальных Борисфен самый полноводный; он  предоставляет прекраснейшие и изобильнейшие пастбища для домашнего скота. [В нём водится] множество превосходнейших рыб. Вода на вкус очень приятная; рядом с мутными потоками он течёт чистый. Урожай на его берегах бывает превосходнейший, а там, где землю не засеивают,   растёт   чрезвычайно густая трава [3] У_устья его сами собой отлагаются огромные запасы соли. [Здесь водятся] огромные бескостные рыбы которых называют антакаями; их доставляют для засаливания. Есть и многое другое, также достойное удивления. [4] Протекая с севера, он известен до местности Герр, до которой сорок дней плавания, но никто не может сказать, по землям каких людей он течёт выше. Ясно, что он течёт через пустыню в страну скифов-земледельцев; ведь эти скифы обитают по его берегам на расстоянии десяти дней плавания. Только у этой реки и у Нила я не могу указать источники и, полагаю, не может никто из эллинов. Там, где Борисфен течёт недалеко от моря, с ним сливается Гипанис, впадая в одну и ту же заводь.
5. Пантикап, описание Геродота:

54 ...Другая река, пятая, название которой Пантикап. Течёт он также с севера и из озера, а посредине между ним и Борисфеном обитают скифы-земледельцы; втекает же он в Гилею, а миновав её, соединяется с Борисфеном.
Здесь Пантикап – это современная Канда, вытекающая действительно с севера и из озера; а Гелея – Большой Тап, действительно соединяющийся с Обью.

6. Гипакирис – это современная Северная Сосьва, и река эта, точно так же, как было сказано у Геродота:

55. ...устремляясь из озера и протекая по средине [области] скифов-кочевников, впадает [в море] близ города Каркинитида, направо от себя оставляя Гилею и так называемый Ахиллов бег.
Каркинитид (Кар-кинитид, здесь Кар “снег”) это современный город Шурыш-кары (кары “снег), значит, “снежной город”. Ахиллов бег это длинная суша между Обью и Северной Сосьвой.

7. 56. Седьмая река — Герр вытекает   из   Борисфена   в   том   месте,   до которого течение  Борисфена  известно.  Ответвляется  она   в   этом   месте, а название ее, общее с местностью, — Герр. Течет эта река к морю, обрзуя границу между землями кочевых и царских скифов, и потом_вадает в Гипакирис.
Это есть один из ответвлений Оби начинающийся напротив устья Иртыша и вконец впадающий в Северную Сосьву.

8. 57. Наконец,  восьмая  река — Танаис.  Она  течет  сверху,  беря  начало из большого озера, и впадает в еще большее озеро под названием Меотида (оно отделяет царских скифов от савроматов). В_Танаис впадает другая река, по имени Сиргис.
Здесь Тона-ис “влага-вода”, а впадающая в нее река Сиргис – совр. Река Иргиз; в древности Танаисом называлась современная река Яик/Урал, который действительно берет начало из озера Аккуль и впадает в море-озеро – современный Каспий. Но древнее название сохранилось на ее притоке Таналык – Тон-улак “влага-желоб или влага-долина”. Река эта действительно отделяла земли “царских скифов” – усярганцев от “савроматов” – юрматынцев – молодец, дедушка Геродот!

Образ жизни наших предков-скифов

Ограничусь списыванием с Истории Геродота:

59. ... все важнейшие средства для жизни легко доступны скифам. Что же до скифских обычаев, то они таковы. Скифы почитают только следующих богов. Прежде всего — Гестию, затем Зевса и Гею (Гея у них считается супругой Зевса); после них — Аполлона и Афродиту Небесную, Геракла и Ареса. Этих богов признают все скифы, - а так называемые царские скифы приносят жертвы еще и Посейдону. На скифском языке Гестия называется Табити, Зевс (и, по-моему, совершенно правильно) — Папей, Гея — Апи, Аполлон — Гойтосир, Афродита Небесная — Аргимпаса, Посейдон — Фагимасад. У скифов не в обычае воздвигать кумиры, алтари и храмы богам, кроме Ареса. Ему они строят такие сооружения.
Интересны скифско-башкирские имена богов и богинь:

Геракл – Гур-угыл или “рожденный из гуры-горы Нары-тау сын” – прозвище Урала/Аполлона, первопредка фратрии Башкорт/Башкир.

Арес – Ырыс/Ур-эсэ или “рожденная из ур-горы Машак-тау мать” Шульган/Деметра, первопредка фратрии Усярган/Сер.

Табити – Төп-әти “основной отец” то есть Господь Всевышний Имир-гермафродит или родители близнецов Урала и Шульгана из эпоса “Урал батыр” Янбирде (“давший жизнь”) и Янбика/Янбага (“носившая в своей утробе и родившая жизнь”).

Папай – Бабай “предок” – вознесенная на небо после смерти Имира душа его Оторока (фаллоса), а другое название этого бога Тор (от слова Оторок); светится как звезда Тимер Ҡаҙыҡ “железный фаллос” – Полярная Звезда.

Апи -- Әби/Әбокос “предка” – вознесенная на небо душа Абокоса/Бокоса или Бок-аса “носящая и рождающая мать” -- женского детородного органа Имира; фигурировала как Бок/Бог.

Гойтосир – Ҡайта-шәре “возвращается талая вода” – приносящий весну.

Аргимпаса – Орғом-баса/бисә -- “сексуальная женщина” – богиня секса.

Тагимасад – Тоҡом-әсә-ат “мать конской породы” – богиня дающая приплод коням.

60. Обряды  жертвоприношений  всем  богам  и   на   всех   празднествах у них одинаковы и совершаются вот так: жертвенное животное ставят со связанными передними ногами. Приносящий жертву, стоя сзади, тянет__за_ конец веревки _и затем   повергает жертву  на   землю. Во   время   падения животного жрец  взывает  к   богу, которому  приносит жертву.   Затем  он набрасывает петлю   на   шею   животного   и   поворотом   палки,   всунутой в петлю, душит его. При этом огня не возжигают и не начинают посвящения или возлияния. После того как жертва задушена, обдирают шкуру и приступают к варке мяса.
Обычай применяемый до сих пор у башкир, но только после принятия ислама петля заменена на нож.

61. Так как в Скифии чрезвычайно мало леса, то для варки мяса придумано у них следующее. Как только они сдерут шкуру с жертвенного животного, они очищают кости от мяса и затем кладут мясо в котлы (если   они у них окажутся) местной выделки, похожие более всего на лесбосские кратеры, разве только много больших размеров. Бросая в них [мясо], варят его, поджигая снизу кости  жертвенных животных. Если же у них под   рукой нет котла, они кладут всё мясо в желудки животных и [потом], подлив воды [в котел], поджигают кости. Кости горят прекрасно, а желудки легко вмещают мясо, очищенное от костей. И таким образом бык [варит] сам себя. И остальные жертвенные животные — каждое [варит] само себя. Как только мясо сварилось, совершивший жертвоприношение, отрезав начатки мяса и внутренностей, бросает их [на землю] перед собой. В жертву они приносят всяких домашних животных и особенно лошадей.
Здесь речь идет о башкирском способе приготовления мясных блюд тултырма, или ҡаҙы, в виде колбасы.

62.
Таким-то образом и таких животных они приносят в жертву прочим богам. Аресу же совершают жертвоприношения следующим образом.  В каждой скифской области по округам воздвигнуты   такие   святилища Аресу: горы хвороста нагромождены одна на другую на пространстве длиной и шириной почти в 3 стадии, в высоту же меньше. Наверху устроена четырехугольная площадка; три стороны ее отвесны, а с четвертой есть доступ. От непогоды сооружение постоянно оседает, и потому приходится ежегодно наваливать сюда до полтораста_возов хвороста. На каждом таком холме водружен древний железный меч. Это и есть кумир Ареса. Этому-то мечу ежегодно приносят в жертву коней и рогатый скот, и даже еще больше, чем прочим богам. Из каждой сотни пленников обрекают в жертву одного человека, но не тем способом, как скот, а по иному обряду. Головы пленников сначала окропляют вином, и жертвы закалываются над сосудом. Затем несут кровь на верх кучи хвороста и окропляют ею меч. Кровь они несут наверх, а внизу у святилища совершается такой обряд: у заколотых жертв отрубают правые плечи с руками и бросают их в воздух; затем, после заклания других животных, оканчивают обряд и удаляются. Рука же остается лежать там, где она упала, а труп жертвы лежит отдельно.
Так как голова первопредки Шульгана (Ареса) после ее смерти превратилась в Солнце, которое посещает землю в образе волчицы и наподобие ее клыков изготавливаются скифские мечи-акинаки (буквально “белая игла”), то на вершину хворостяной горы водружали это священное оружие и окропляли его кровью жертвы, а правую (правая сторона принадлежала Уралу/Аполлону) руку жертвы, как не принадлежавшей к левой стороне – первопредки скифов-усярганцев Шульгану, выбрасывали напрочь.
63. Таковы  обряды  при  жертвоприношениях  у  скифов.   Свиней   они не приносят в_жертву и_вообще_не хотят разводить этиx животныx в своей стране.

Значит, презрение башкир к свиньям существовало еще в доисламское время.
64. Военные обычаи скифов следующие. Когда скиф убивает первого врата, он пьет его кровь (от этого башкирское выражение “напьюсь вражеской крови”, “кровопиец”. – З.С.). Головы _всех убитых им в бою скифский воин приносит царю (Этот башкирский обычай зафиксирован Ибн-Фадланом. – З.С.). Ведь_только принесший голову врага получает свою долю военной добычи а иначе – нет. Кожу с Головы сдирают следующим образом:  на голове делают кругом надрез около ушей, затем хватают за волосы и вытряхивают голову из кожи. Потом кожу очйщают от мяса бычьим ребром и мнут ее руками. Выделанной кожей скифский воин пользуется, как полотенцем для рук (полотенце у башкир называется солго/салғы “надрезанное”. – З.С.), привязывает к уздечке своего коня и гордо щеголяет ею. У кого больше всего таких кожаных полотенец, тот считается самым доблестным мужем. Иные даже делают из содранной кожи плащи, сшивая их, как козьи шкуры. Другие из содранной вместе с ногтями с правой руки вражеских трупов кожи изготовляют чехлы для своих колчанов (кол-чан “рука-вместилище” – башкирская наспинная сумка для стрел. – З.С.). Человеческая кожа, действительно, толста и блестяща и блестит ярче почти всякой иной. Многие скифы, наконец, сдирают всю кожу с вражеского трупа, натягивают ее на доски и затем возят ее с собой на конях.
65. Таковы  военные  обычаи  скифов.   С  головами  же  врагов   (но  не всех,  а только  самых лютых) они поступают так. Сначала отпиливают черепа до бровей и вычищают. Бедняк обтягивает череп только снаружи сыромятной воловьей кожей и в  таком  виде пользуется им. Богатые же люди сперва обтягивают череп снаружи сьромятной кожей, а затем еще покрывают внутри позолотой и употребляют вместо чащи. Так скифы поступают    даже  с  черепами    своих    родственников     (если    поссорятся с ними и когда перед судом царя один одержит верх над другим). При посещении   уважаемых   гостей   хозяин   выставляет   такие   черепа   и   напоминает  гостям,  что  эти родственники   были   его   врагами  и  что   он   их одолел. Такой поступок у скифов считается доблестным деянием.
Согласно китайским хроникам, такой обычай у башкирских племен соблюдался и в последнем веке до н.э.

66. Раз  в  год каждый  правитель  в  своем  округе  приготовляет  сосуд для смешения вина.  Из этого сосуда пьют только   те,   кто   убил   врага. Те же, кому не довелось еще убить врага, не могут пить вина   из   этого сосуда,  а должны  сидеть  в  стороне,  как опозоренные.  Для   скифов   это постыднее всего. Напротив, всем тем, кто умертвил много врагов, подносят по два кубка, и те выпивают их разом.
Для таких богатырей у башкир был изготовлен парный сосуд дустаган – дус-туган “друг-родня”.

67. У  скифов  есть  много  предсказателей.   Гадают   они   с   помощью множества   ивовых    прутьев  (а теперь – камешков или костяшек растения “нокот”, -- З.С.)  следующим  образом.  Приносят  огромные связки прутьёв и кладут на землю. Затем развязывают пучки и каждый прут один за другим раскладывают в ряд и затем изрекают предсказания. При  этом  гадатели  вновь  собирают  прутья  по  одному  и  опять  складывают.   Этот   способ   гадания   у   них  унаследован   от   предков.  Энареи — женоподобные мужчины — говорят,   что  искусство   гадания   даровано им Афродитой.  Гадают они при помощи липовой  мочалы.  Мочалу эту разрезают на три части и полоски наматывают вокруг пальцев, а затем вновь распускают и при этом произносят предсказания.
68. Когда  царя   скифов   поражает   недуг,   он   велит   привести   к   себе троих наиболее уважаемых предсказателей. Они гадают вышеупомянутым способом. Обычно предсказание изрекают приблизительно в таком роде: такой-то  и такой-то из жителей  (называя его по имени)  принес-де ложную клятву богами царского очага  (если скифы желают принести  особо священную клятву,  то  обычно торжественно   клянутся   богами   царского очага). Обвиненного в ложной клятве тотчас хватают и приводят к царю. Предсказатели уличают его в том, что он, как это явствует после вопрошения богов, ложно поклялся богами царского очага и что из-за этого-де царь занемог. Обвиняемый с негодованием отрицает вину. Если он продолжает отпираться, то царь велит призвать еще предсказателей в двоином числе. Если и они после гадания также признают его вину, то этому человеку сразу же отрубают голову, а его имущество по жребию достается первым  прорицателям.  Напротив, в случае оправдания обвиняемого вторыми  прорицателями    вызывают    все   новых   и   новых    прорицателей.
Если же большинство  их  все-таки вынесет оправдательный приговор,  то первых прорицателей самих присужают к смерти.
69. Род казни прорицателей следующий. На запряженный быками воз наваливают доверху хвороста. Прорицателей со связанными ногами и скрученными за спиной руками запихивают в кучу хвороста. Хворост поджигают и затем пугают и погоняют быков. Нередко вместе с прорицателями в огне гибнут также и быки. Но все же, когда дышло обгорит, быкам иногда удается спастись, получив ожоги. Упомянутым способом прорицателей сжигают, впрочем, и за другие проступки, называя их лжепророками. Царь не щадит даже и детей казненных:  всех сыновей казнит, дочерям же не причиняет зла.
70. Все  договоры  о  дружбе,   освященные  клятвой,    у   скифов    совершаются так. В большую глиняную чашу наливают вино, смешанное с кровью  участников  договора   (для   этого  делают  укол  шилом   на  коже  или маленький надрез ножом). Затем в чашу погружают меч, стрелы, секиру и копье. После этого обряда произносят длинные заклинания, а затем как сами участники договора, так и наиболее уважаемые из присутствующих пьют из чаши.
Обряд кровного братства или побратимые, известные в башкирской среде (вспомните побратимого башкира Темясъяна-Тимучжина (Чингис-хана).
71. Гробницы царей находятся в Геррах (до этого Борисфен еще судоходен). Когда у скифов умирает царь, то там вырывают большую четырехугольную яму. Приготовив яму, тело поднимают на телегу, покрывают воском; потом разрезают желудок покойного; затем очищают его и наполняют толченым кипером, благовониями и семенами селдерея и аниса.  Потом   желудок   снова зашивают   и   везут   на   телеге   к  другому племени.   Жители   каждой   области,   куда  привозят   тело  царя,   при   этом поступают так же,  как и царские скифы. Они отрезают кусок своего уха,   обстригают  в кружок   волосы на голове, делают кругом надрез на руке, расцарапывают лоб и нос (тюркский обряд. – З.С.) и прокалывают левую (свою – левую сторону. – З.С.) руку стрелами. Затем отсюда везут покойника на повозке в другую область своего царства. Сопровождают тело те, к кому оно было привезено раньше. После объезда всех областей они снова прибывают в Герры к племенам, живущим в самых отдаленных пределах страны, и к царским могилам. Там тело на соломенных   подстилках   опускают   в могилу, по   обеим   сторонам   втыкают в землю копья, а сверху настилают доски и покрывают их камышовыми циновками. В остальном обширном пространстве могилы погребают одну из наложниц царя, предварительно задушив ее,  а также виночерпия, повара,   конюха,   телохранителя,   вестника,   коней,   первенцев   всяких   других домашних животных,  а также кладут золотые чаши   (серебряных  и медных   сосуов скифы для этого вовсе не употребляют). (Потому что символ Солнца – первопредки Шульгана – это золото. – З.С.). После этого все вместе насыпают над могилой большой холм (башкирские курганы. – З.С.), причем наперерыв стараются сделать его как можно выше.
72. Спустя год (башкирские годовые поминки покойника. – З.С.) они вновь совершают такие погребальные обряды: из остальных слуг покойного царя выбирают самых усердных (все они коренные скифы: ведь всякий, кому царь прикажет, должен ему служить; купленных же за деньги рабов у царя не бывает). (Точно: у башкир не был института рабства. – З.С.). Итак, они умерщвляют 50 человек из слуг удушением (также 50 самых красивых коней), извлекают из трупов внутренности, чрево очищают и наполняют отрубями, а затем зашивают. Потом на двух деревянных стойках укрепляют половину колесного обода выпуклостью вниз (что сохранилось в башкирских синташевских курганах. – З.С.), а другую половину — на двух других столбах. Таким образом они вколачивают много деревянных стоек и ободьев; затем, проткнув лошадей толстыми кольями во всю длину туловища до самой шеи, поднимают на ободья. На передних ободьях держатся плечи лошадей, а задние подпирают животы у бедер. Передние и задние ноги коней свешиваются вниз, не доставая до земли. Потом коням надевают уздечки с удилами, затем натягивают уздечки и привязывают их к колышкам. Всех 50 удавленных юношей сажают на коней следующим образом: в тело каждого втыкают вдоль спинного хребта прямой кол до самой шеи. Торчащий из тела нижний конец кола вставляют в отверстие, просверленное в другом коле, проткнутом сквозь туловище коня. Поставив вокруг могилы таких всадников, скифы уходят.
73. Так скифы погребают своих царей. Когда же умирают все прочие скифы, то ближайшие родственники кладут тело на повозку и возят по всей округе к друзьям. Все друзья принимают покойника и устраивают сопровождающим угощение, причем подносят и покойнику отведать тех же яств, что и остальным. Простых людей возят таким разом по округе сорок дней (теперь башкирская послесорокодневная поминка после погребения. – З.С.), а затем предают погребению. После похорон скифы очищают себя следующим образом: сперва умащают и затем промывают голову, а тело [очищают паровой баней], поступая так: устанавливают три жерди, верхними концами наклоненные друг к другу, и обтягивают их затем шерстяным войлоком; потом стягивают войлок как можно плотнее и бросают в чан, поставленный посреди юрты раскаленные докрасна камни (башкирские паровые бани. – З.С.).
74. В  Скифской  земле  произрастает  конопля — растение,  очень  похожее на лен, но гораздо толще и крупнее. Этим конопля значительно превосходит лен. Ее там разводят, но встречается и дикорастущая конопля. Фракийцы (конечно, башкиры! – З.С.) изготовляют из конопли даже одежды, настолько похожие на льняные, что человек, не особенно хорошо разбирающийся, даже не отличит — льняные ли они или из конопли. А кто никогда не видел конопляной ткани, тот примет ее за льняную.
75. Взяв это конопляное семя, скифы подлезают под войлочную юрту (в баню. – З.С.) и затем бросают его на раскаленные камни. От этого поднимается такой сильный дым и пар (наркотический. – З.С.),  что никакая эллинская паровая баня не сравнится с такой баней. Наслаждаясь ею, скифы громко вопят от удовольствия. Это парение служит им вместо бани, так как водой они вовсе не моются (что очень сомнительно. – З.С.). Скифские   женщины  растирают   на   шероховатом   камне   куски   кипари, кедра и ладана, подливая воды. Затем полученным от растирания тестом обмазывают все свое тело и лицо (лечебная маска! – З.С.). От этого тело приобретает приятный запах, а когда на следующий день смывают (значит, все-таки пользуются водою! –З.С.) намазанный слой, оно становится даже чистым и блестит.
76.  Скифы,  как и другие народы,  также  упорно   избегают   чужеземных обычаев, притом они сторонятся не только обычаев прочих народов, но особенно эллинских. Это ясно показала судьба  Анахарсиса  и  потом   Скила.   Анахарсис   повидал   много   стран   и   выказал   там   свою   великую   мудрость.  На  обратном пути  в скифские  пределы  ему пришлось,  плывя через  Геллеспонт,  пристать  к  Кизику.  Кизикенцы  в  это  время  как  раз торжественно справляли праздник Матери Богов (женскую половину гермафродита Имира. – З.С.). Анахарсис дал богине такой обет:  если он возвратится домой здравым и невредимым, то принесет ей жертву по обряду, какой он видел   у   кизикенцев,   и   учредит в ее честь всенощное   празднество.   Вернувшись   в   Скифию,   Анахарсис тайно отправился в так называемую Гилею (эта местность лежит у Ахиллесова ристалища и вся покрыта густым лесом разной породы деревьев). Так  вот Анахарсис   отправился   туда   и   совершил   полностью   обряд празднества,   как  ему  пришлось   видеть   в  Кизике.   При   этом  Анахарсис навесил  на  себя  маленькие   изображения богини и бил в тампаны. Какой-то скиф подглядел за совершением этих обрядов и донес царю Савлию. Царь сам прибыл на место и, как только увидел, что Анахарсис справляет этот праздник, убил его стрелой из лука. И поныне еще скифы на вопрос об Анахарсисе отвечают, что не знают его, и это потому, что он побывал в Элладе и перенял чужеземные обычаи. Анахарсис, как я узнал от Тимна, опекуна Ариапифа, был дядей по отцу скифского царя Иданфирса, сыном   Гнура,   внуком Лика и  правнуком Спаргапифа. Если Анахарсис действительно происходил из этого царского дома, то да будет известно, что умертвил его родной брат. Ведь Иданфирс был сыном Савлия, а Савлий и был убийцей Анахарсиса.

Да, башкирский народ не любил и не любит предателей!
77. Я слышал, впрочем, от пелопоннесцев и другой рассказ. Анахарсиса отправил в Элладу скифский царь в ученье к эллинам. По возвращении на родину Анахарсис сказал царю, что все эллины, кроме лакедемонян, стараются все узнать и стать мудрыми. Однако только с лакедемонянами  можно  вести  разумную  беседу.  Рассказ  этот,  впрочем, — вздорная   выдумка   самих   эллинов;   во   всяком   случае  Анахарсис погиб, как рассказано мною выше.
78. Так   несчастливо  окончил   свою   жизнь   этот   человек   за  то,   что принял  чужеземные  обычаи  и  общался  с  эллинами.   Много   лет   спустя Скилу,   сыну  Ариапифа,     пришлось     испытать     подобную     же     участь. У Ариапифа, царя скифов, кроме других   детей,   был   еще   сын   Скил. Он родился от матери-истриянки, а вовсе не от скифской женщины. Мать научила его говорить и писать по-эллински. Впоследствии через некоторое время Ариапифа коварно умертвил Спаргапиф, царь агафирсов, и престол по наследству перешел к Скилу вместе с одной из жен покойного отца, по  имени  Опия.  Это  была скифская женщина, от Ариапифа  у нее  был сын  Орик.  Царствуя  над  скифами,  Скил  вовсе  не любил  образа жизни этого народа. В  силу полученного им    воспитания    царь    был  гораздо более  склонен  к  эллинским  обычаям  и  поступал,  например,  так:   когда царю приходилось вступать с войском в пределы города борисфенитов (эти борисфениты сами себя называют милетянами), он оставлял свиту перед городскими воротами, а сам один входил в город и приказывал запирать городские ворота. Затем Скил снимал свое скифское платье и облачался в эллинскую одежду. В этом наряде царь ходил по рыночной площади без телохранителей и других спутников (ворота же охранялись, чтобы никто из скифов не видел царя в таком наряде). Царь же не только придерживался эллинских обычаев, но даже совершал жертвоприношения по обрядам эллинов. Месяц или даже больше он оставался в городе, а затем вновь надевал скифскую одежду и покидал город. Такие посещения повторялись неоднократно, и Скил даже построил себе дом в Борисфене и поселил там жену, местную уроженку.
79. Печальная   участь,   однако,   была   суждена   Скилу.   А   произошло это  вот по какому поводу. Царь пожелал принять  посвящение  в таинства  Диониса  Вакха (бога винопития и разгула. – З.С.).  И  вот, когда  предстояло  приступить  к  таинствам, явилось великое знамение.  Был  у царя в городе  борисфенитов  большой роскошный дворец, обнесенный стеною  (о нем я только что упомянул). Кругом стояли беломраморные сфинксы и грифоны. На этот-то дворец бог обрушил свой перун, и он весь погиб в пламени. Тем не менее Скил совершил   обряд  посвящения.   Скифы   осуждают   эллинов    за   вакхические исступления. Ведь, по их словам, не может существовать божество, которое делает людей безумдыми. Когда царь, наконец, принял посвящение в таинства Вакха, какой-то борисфенит, обращаясь к скифам, насмешливо заметил:   «Вот вы, скифы, смеетесь над нами за то,   что   мы   совершаем служение Вакху и нас охватывает в это время божественное исступление. А теперь и ваш царь охвачен этим богом: он не только свершает таинства Вакха, но и безумствует, как одержимый божеством. Если вы не верите, то идите за мной и я вам покажу это!». Скифские главари последовали  за борисфенитом.   Он   тайно   провел  их   на   городскую   стену  и   посадил   на башню. При виде Скила, проходившего мимо с толпой вакхантов в вакхическом   исступлении,   скифы   пришли   в   страшное   негодование (башкиры были против пьянства и разгула. – З.С.).   Спустившись с башни, они рассказали затем всему войску о виденном.
80. После  этого   по   возвращении   Скила   домой   скифы   подняли   против   него  восстание   и  провозгласили   царем    Октамасада,    сына   дочери Терея.  Когда Скил узнал о  восстании  и  о  причине его,   то   бежал   во Фракию. Октамасад же, услышав об этом, выступил походом на фракийцев. На Истре его встретили фракийцы. Войска готовились уже вступить в сражение, когда Ситалк послал к Октамасаду сказать следующее: «Зачем нам нападать друг на друга: ведь ты сын моей сестры, у тебя в руках мой брат. Отдай мне его, а я выдам тебе твоего Скила, но не будем подвергать взаимной опасности наши войска!». Это предложение Ситалк велел передать через глашатая. Так как у Октамасада действительно нашел убежище брат Ситалка, Октамасад принял предложение и выдал Ситалку своего дядю по матери, а взамен получил брата Скила. Ситалк принял своего брата и удалился с войском, а Октамасад велел тут же отрубить голову Скилу. Так крепко скифы держатся своих обычаев и такой суровой каре они подвергают тех, кто заимствует чужие.
81. Численность населения у скифов я не могу определить точно, так как получил об этом весьма различные сведения. Действительно, согласно одним сведениям, скифы очень многочисленны, а по другим — коренных скифов, собственно говоря, очень мало. Местные жители, однако, показывали мне вот что: между реками Борисфеном и Гипанисом существует местность под названием Экзампей (то есть священное городище Аркаим. – З.С.). О ней я уже упоминал несколько раньше, говоря, что там есть источник горькой воды; вода его течет в Гипанис и делает воду этой реки негодной для питья. В этой местности стоит медный сосуд величиной, пожалуй, в шесть раз больше сосуда для смешения вина, который Павсаний, сын Клеомброта, велел посвятить богам и поставить у входа в Понт. Кто не видел этого сосуда, тому я его опишу: он свободно вмещает 600 амфор, а толщина этого скифского сосуда шесть пальцев. По словам местных жителей, сделан он из наконечников стрел. Один скифский царь, по имени Ариант, пожелал узнать численность скифов. Он приказал для этого всем скифам принести по одному наконечнику стрелы и каждому, кто не послушается, грозил смертью. Тогда скифы принесли такое множество наконечников, что царь решил воздвигнуть из них себе памятник: он повелел изготовить из наконечников этот медный сосуд и выставить в Экзампее. Вот сведения, которые я получил о численности скифов.
82. Кроме множества огромных рек, нет в этой стране больше ничего достопримечательного. Впрочем, помимо этих рек и обширного протяжения равнины, я должен упомянуть об одной диковине. В скале у реки Тираса местные жители показывают отпечаток ступни Геракла, похожий на след человеческой ноги длиной в 2 локтя. Таков этот след.
Такие следы на камнях обнаружены в разных частях исторического Башкортостана, в том числе “след пророка Адама” в Зилаирском районе Республики Башкортостан.

Обычаи башкир-катайцев (кот), удалившихся на далекий юг

На территории современной Турецкой Республики в провинции Анталии за Боспорским проливом на скалах горы Богазкая сохранились многочисленные граффити, напоминающие башкирско-тюркских рун и разные скульптурные изображения, внутрискальные храмы, развалины древних городищ XX века до нашей эры – памятники башкирского рода Катай (или кат, хат, хет), построивших на этих местах свою цивилизацию. Здесь была столица Катайского государства Каттус (от слова Акатак/Акатас “фаллос-отец”), на развалинах которой найден царский архив с глиняными таблицами, содержащие тексты религиозных обычаев, характерные даже современным башкирам; но, к сожалению, их исследователь абхазский ученый В.Г.Ардзинба (149) на это не обратил внимания, что я хочу дополнить здесь своими интерпретациями.

Во-первых, каттусские глиняные книги по их содержаниям являются прямым продолжением шумеро-аккадских традиций – шежере (родословная) предков не разорвано, народные обычаи продолжались передаваться из поколения в поколение. А шумерско-аккадские обычаи, как известно, свое начало берут из Урала – от башкир (доказательство тому общая мифология). При этом если в Месапотамии верховодили представители царского рода Усярган (например знаменитый Саргон и его потомки), то в Анталии царствовали представители рода Башкорт (в данный период его подразделения Катай), что доказывается находкой серебряного царского жезла в форме Акатак/Катай (фаллос), однако это государство являлось содружеством всех башкирских племен, что подтверждается различными архефактами.

Тексты глиняных книг, конечно, содержат в основном описания обычаев праздненств катайского царского двора, но в них находятся также некоторые отражения обычаев простого народа, где они тесно переплетались с седой мифологией.

Рассмотрим термины молитвы к Богу, понятные и современным башкирам:

1. “Сискур” – сүз-ҡор “слова-образуй” – так назывался сэсэн-импровизатор, составитель прекрасных текстов для прямого обращения Богу.

2. “Мугавар” – ым-хабар “поманить-говорить” – молитвенное поклонение Богу.

3. “Һүкмәис” – һүкмәйш/һүкмеш “ругань”, в древнекатайском значении проклинание, заговор, заколдование.

4. “Кин” – киная “иносказание, аллегория”.

5. “Эзен” – исән/эсен “жив-здоров/пей-гуляй”, древнекатайский обычай праздника, сопровождаемый с питьем и едой на здоровье богов и гостей. Современные башкиры тоже поднимают бокал с пожеланием “будем живы-здоровы!”.

Годичный цикл и у них был разделен на четыре периода:

1. Весна (март, апрель, май). Ранней весной выходили на поле для собирания любимой съедобной травы “Сар Ан. Тан. Сум”; из этих названий “Сар Ан” – Сарана, любимое кушанье и современных башкир; “Тан. Сум” можно интерпретировать как “тансык-сәм”, то есть “желанная-задорная” пища.

2. Лето (июнь, июль, август) – “арва”, то есть “арпа” (ячмень) – сезон уборки ячменя; он называется также “ебур”, то есть “йыйыр” (уборка).

За тем чередовались периоды Осени, Зимы.

Начало года называлось “вуруллия” то есть “борола” (возвращается) – начало нового цикла. День рождения усярганской первопредки Шульгана (весеннее равенство дня и ночи – конец марта) справлялся Новогодний праздник Науруз (Нов-Арес – возрождение Шульгана/Ареса). В конце сентября, когда наступало равенство дня и ночи, отмечался день рождения башкирского первопредка Урала/Аполлона – праздник Нардуган (Нары-туган – сын Нары-горы [Урал] родился).

На весеннем празднике (начала года) царь и царица отпрпавлялись из дворца на 38-дневное путешествие по четырем дорогам (как и в историческом Башкортостане) страны в целях инспекционной поездки; это называлось “Ахшум” (конец года) – продолжалась традиция исторического Башкортостана, каган которого поступал так же. При том каган на каждой из четырех дорог переодевался по цвету флага этих дорог: на Желтой дороге (по северо-востоку) – в одеяние желтого цвета; на Синей дороге (по юго-восточному направлению) – в одеяние синего цвета; на Красной дороге (по юго-западномцу направлению) – в одеяние красного цвета; на Черной дороге (по северо-западному направлению) – в одеяние черного цвета. Такой башкирский обычай строго исполнялся и хуася-китайскими императорами, что отражено в китайских хрониках. Хотя в этом отношении не имеем сведения о цветах костюмов каттусских царей, но некоторые праздничные обряды известны. Царь и царица по пути в каждом городе молились Богу в храмах, которые назывались “хален туве” – ҡалын түбә “толстая крыша”, поклонялись перед символом башкирской священной фаллос-горы Тора-тау под названием Акатак (тоже фаллос-гора); этот фаллос-бог носил эпитеты “Нази Кин”, то есть “чары обширные”, “Һуваси” – Һыу-башы, то есть “источник воды”, “Хатти” – Ҡаты-ати, то есть “твердый отец”. В честь его царь приносил жертву, присутствующий при этом его первый помощник назывался “Лу Азу Һал” – оло ашау һал, то есть “великую пищу положи”. При заходе царя через ворот слуга “алансы” (впереди идущий) истошным голосом кричал: “Аха!” – аға, то есть “Ага (Муж страны) идет, посторонись!”.

Царь и царица из города в город таскали с собой “кускурса” – кускар-аса (овца), то есть овечью шкуру, которая должна была приносить счасье стране. Шкуру эту уносили из города Арина (мужчина-жена), считавшийся столицей царицы и доставляли встолицу царя город Каттус; только после этого шкуру переносили в другие города государства. На восьмой день царь и царица возвращались в город Арину, на десятый день – в столицу Каттус.

Среди святых, в честь которых царь и царица приносили жертвы, была богиня водной стихии “Длама уру Тауриса” – Түл-Әме үре Тау-Үре-Әсә; здесь “Түл-Әме-үре” – это высота (үр), где находится приплод-роженица (Түл-Әме) Богини-Неба; “Тау-Үре-Әсә” (Таурис) это “горная высота, откуда бьет ключом вода”.

В следующей главе пойдет речь о старинном башкирском селении Темяс и расположенной около него священной пятиглавой горе Ягалса (по индийской передаче Каялса), мифической хозяйки этой горы Инана (шумерская богиня) и ее супруге-плясуне Темяс/Шиве. Точную копию всего этого можно увидеть у древних катайцев Анталии: двойник пятиглавной Ягалса-горы там называлась Пискурунува – биш-ҡоран-уба “пять-курган-возвышенность”; во время жертвоприношений в честь этой горы вокруг жертвенного оленя выступал человек-плясун олицетворяющий собою уральско-ягалсинского божества Темяса/Шиву. Пискурунува-гора, как и Ягалса-гора на Урале, считалась священным храмом отправляющим на орбитальный путь Солнца. Выше описанное ритуальное весеннее путешествие царя и царицы катайцев являлось символическим повторением круговорота Солнца и Луны, а территория страны, пройденные ими, считалась моделью мироздания, то есть телом Господа Всевышнего Имира. Солнце/Сүлән-әсә “Шульган-мать” совершает свой круговорот по орбите восседая на запряженном четыремя крылатыми конями-толпарами фаэтоне, четырем толпарам принадлежат четыре отрезка пути по вселенной и традиционной четыре дороги на башкирской земле.

Ежегодный ясак (налог) в виде различного скота, зерна и золотых, серебряных слитков, собираемый от населения для казны, назывался как и теперь “килем” (доход); для этого царь и царица ездили по стране на ритуальной четырехколесной (символ четырех дорог) телеге запряженной священным быком (символ башкирской священной дороги Кунгур-Буга), с изображением на ярме Серпа-Луны (символ первопредка башкир Урала) – всем этим подтверждается принадлежность катайцев фратрии Башкорт. Когда царь и царица сходили из телеги под их ноги рассыпали кушанье бауырһаҡ (“шарики из теста”), а под руки им как подпорку подставляли телку или овцу – ритуалы эти у современных башкир точно соблюдаются во время свадьбы по отношению жениха и невесты. Во время массовых праздников люди одного селения (города) угощали людей из других селений (города), этот обычай сохранился у башкир в больших народных праздниках байге как гостеприемство для приезжих со стороны, а также во время свадьбы как угощение жениховыми родичами родичей стороны невесты и наоборот. Участники праздников плясали согласно своих тотемов: люди медведя – в медвежьей шкуре и под маской медведя  -- по-медвежьему, волчицы – в шкуре волчицы-барса и под маской волчицы -- по-волчьему, издавая мелодичные звуки своих тотемов; например, люди волчицы (усярганцы) пели протяжным воем волчицы, что теперь существует как башкирский оҙон көй (протяжная мелодия).

Перед весенним севом под руководством царя и его сына совершался ритуал жертвоприношения богине Апак/Икмак “хлебушка”, люди угощались священной затирухой “эзен һассумас” – эсән аш-ыумас “похлебка пища-затируха”, при этом вокруг табына (накрытого стола) восседали двенадцать жрецов, олицетворяющие описанные позже Ибн-Фадланом башкирских двенадцати божеств и двенадцати основных башкирских родов. Сын царя посвящал богам пять лепешек от имени усярганских пяти родов и семь такарма/катырмак (тонкая как бумага лепешка) от имени башкирских семи родов, и разные хлебцы для разных божеств. После того как двенадцать пахаря (значит, все двенадцать башкирские роды были пахарями!) в коленопреклонной позе перед царским сыном исполняли молитву, выходили в поле и торжественно совершали первую борозду. Сын царя с пожеланием успеха всем двенадцати пахарям в честь их божеств выпивал двенадцать бокалов бузы (башкирский полухмельной напиток из овсяной муки). По возвращению во дворец ему на ночь приводили двенадцати прелестных девиц, его покой охраняли двенадцать телохранителей. В этих числах угадываются основы мифологии башкир: ряд чисел по 12 принадлежат божествам человеческих родов и родам, а числа 13-14 – Господу Всевышнему Имиру. При исполнении священных ритуалов принимал участие разноязычный народ государства, но священные гимны исполнялись на общем религиозном катайско-башкирском языке. При совершении обрядов надевали ҡырма бүрек (один из видов башкирской меховой шапки), елян (халат), на ногах – катайская обувь ҡата (“хаттская обувь”). Перед тем, как усесться вокруг табына (накрытого стола), молодой человек к каждому гостью подносил тазик и кумган с водой для мытья рук и подавал полотенце; каждому гостю сидящему вокруг табына на колени настилали скатерть – все это строго соблюдается в современной башкирской жизни. Питье (шербет, медовка, кумыс) вокруг табына подносил, как и теперь, аяксы (чашечник). Когда гости начинали расходиться, подносили им юл аяғы (“чашка на дорогу”) – большой бокал с питьем “бибру” – би-бүре “волчица” в виде волчьей головы, при этом считалось что пьющий приобретает через напитка волшебную силу волчицы. Регулярно каждый год проводились бәйге (конские скачки) с ценными призами. Как у современных башкир правая сторона считалась мужской, левая – женской. Согласно этому на брачной ложе располагались муж – на правой, жена на левой половине. На тронном зале тоже сидели царь – на правой, царица на левой стороне. Мир живых считался правой стороной, мертвых – левой, поэтому существует поговорка: уңға барһаң – уңырһың, һулға тарыһаң – һулырһың “если пойдешь направо – осчастливишься, если уйдешь налево – повянешь”. 

Как уже было сказано, страна была разделена на четыре дороги со столицей в каждой из них. Царь и царица, совершающие ритуальную поездку, поочередно останавливались там и на большом сходе они обсуждали местные проблемы, принимали решения. Царский докладчик назывался “алансы” (начинающий), были специально назначенные горлопаны провозглашающие славу царю и ярые аплодисментчики – что в нашей жизни соблюдается до сих пор.

Свадебные ритуалы царского двора описанные на глиняных книгах катайцев также идентичны современными башкирскими. Разница только в том, что царь-жених считался богом, а царица-невеста – богиней.

Невесту-богиню, скрывая от жениха, держали в запертой комнате и заставляли жениха выкупить ее деньгами.

Царь-жених держал в руке золотой “калмус” – калла-мус “голова-меч” (изображение фаллоса), то есть теперешний нож жениха кейәү бәкеһе. Когда он восседая на телеге отправлялся на брачную ночь к невесте, провожали его криками “талиса!” – түлсе! “приплодчик!”...

В празднике полнолуния перед царем выставили корзину в которой были вложены три остроконечные ножи в форме фаллоса барана. Царь каждый из них втыкал в хлеб “тапарвасу” – тәбә-арпасы “хлеб из ячменя”, ритуал этот сохранился в башкирской свадьбе когда жених после успешной брачной ночи перед родичами невесты втыкает свой нож (символ фаллоса) в кучу “жениховых блинов” (кейәү ҡоймағы), тем самым дав понять о своем успехе.

Хотя в каждом городе катайцев имелся храм “ҡалынтүбә”, но был еще главный каменный храм “Әһәстә” -- Ә-һәстә “болезнь, утомление”, то есть место собрания сил после утомительной поездки; расположился он на окраине столицы с источником воды и площадью перед ним и с воротами. В этот храм, считавшимся Бабал Өйө “Домом Предков”, царь и царица прибывали на новогодний одиннадцатый день путешествия и царь туда вносил на вечное хранение глиняные книги с описаниями главных событий прошедшего года и молитвами в честь предков. Летопись этот назывался с именем мифического родителя всех богов священной горы Тороҡ (гора Тора-тау), от этого пошло название Тарих (по-башкирски История) и Әсә-тора-өйө (История). Царь вошедший в Бабал Өйө оставался там в продолжении нескольких суток, занимаясь переписыванием старинных летописей и молитв, и свод этих священных текстов и молитв стал называться именем дома предков Бабалөйө/Библия. Усярганский пророк Муса свод разделил по числу пяти родов усярганских на пять частей (Пятикнижие) под общим названием Тора (гора Тора-тау). Приведу отрывок из этой книги Мусы.

ПРОРОК МУСА (МОИСЕЙ/МОШЕ) И ПРОРОК

СУРАШТОРА (ЗАРАТУШТРА/ЗОРОАСТР)


Как уже было сказано, были они усярганцами-башкирами, жили и творили в XVII веке до н.э. на Урале – территории исторического Башкортостана.


Муса являлся последовательным поборником традиционной прарелигии, согласно которой миром правил мифический Господь Всевышний в 2 (двух) ликах (гермафродит), которого именовали еще Имир (или Янбирде и Янбика в башкирском эпосе “Урал батыр”). Ему подчинялись 12 (двенадцат) богов и еще 2 (два) полубожества – близнецы Урал (персонаж мужского пола) и Шульган (персонаж женского пола), были они первопредками двух основных башкирских родов Бажанак-Башкорт и Усярган-Канги. Божества эти были полусмертными, поэтому после их кончины бессмертные части их тел, головы, вознеслись на Небо в качествах Солнца (голова Шульгана) и Месяца (голова Урала), совершая вечный круговорот вокруг Земли.

Пространства мифических расположений башкирских основных родов таковы: принадлежавшие роду Бажанак-Башкорт (почитающие Урала) должны были расположиться на северо-восточной части света (Внешний Башкорт), а Усярган-Канги (почитающие Шульгана) – на юго-западной его части (Внутренний Башкорт). Такое разделение общества на две части создавало правителям огромные трудности в управлении, в высших сферах возрастало стремление к единобожеству, что привело к тому, что один из усярганских беков (магов) с резиденцией расположенной около священного озера Асылыкуль Сураштора (Заратуштра, Зороастр) восстал против старых традиций и провел смелую реформу в прарелигии, разрушив ее до основания и построив свою концепцию единобожия. В результате культ Господа Всевышнего был низвергнут, вместо его верховным богом был объявлен сам Сураштора (или по-персидски Ормозд); все положительные качества обоих полубожеств (Шульгана и Урала) были приписаны только одному из них – Уралу и был возведен он в ранг единственного бога после Ормозда, а все отрицательные кочества их обоих близнецов – Шульгану, объявленной подлежащей к проклинанию злой девой. Реформа имела успех, учение Сураш-торы быстрыми темпами распространилось по региону. Пророк старой религии Муса со своими сторонниками был изгнан из религиозного центра Аркаима (библейской Арады), вместо него там обосновался новоявленный пророк Сураштора. Началось сороколетнее скитание приверженцев прарелигии во главе с пророком Мусой по маршруту Урал – Алтай – Урал. Начльной точкой Исхода служил район горы Син-ташты (Син-каменистый, а в Библии – Синайские горы) и реки под тем же названием (теперь местность находится в пределах Челябинской области Российской Федерации).

Так как Тора сохранился в переводе на предполагаемый дрнееврейский язык, она традиционно считается еврейской священной книгой; а пророка Мусу (Моисей, Моше) в свою очередь считают евреем; под библейской “обетованной землей” подразумевается Палестина и новосозданное государство Израиль; под библейский Синай -- прилегающий к Израилю современный Синайский полуостров... Однако здесь среди археологов возникают сомнения: потому что “сама гора Синай задает много загадок ученым, так как Библия считает, например, что она представляла собой время от времени просыпающийся вулкан. В то же время на Синайском полуострове во времена Моисея уже не было действующих вулканов. К моменту открытия надписей уже не существовало ни одной горы, начиная от Южной Палестины и до Египта, которую не считали бы той самой горой, на которой израильтяне получили свои законы”. (Эрих Церен. Библейские холмы. М., 1986, стр. 445). Итоги разысканий самих израильских археологов последних лет тоже не говорят в пользу общепринятых догм: “Еще один удар по устоявщейся версии истории выглядит крайне правдоподобно, хотя и стоит уже, собственно, за рамками истории Руси. В прошлом году я обратил внимание на сообщение израильских агентств новостей, на сенсационное сообщение, от общей небрежности прошедшее незамеченным. Коллектив израильских археологов, занимавшийся сорок лет (!) раскопками в Синайской пустыне и в святых для евреев местах, признался, что не удалось, тотально не удалось найти никаких археологических свидетельств пребывания в этих местах городов Иерихона, или Содома и Гоморры
, или вообще каких-либо исторических артефактов. То есть не было древней еврейской истории, Ветхий Завет лжет, никуда не вел Моисей, так получается”. (Эдуард Лимонов. Священные монстры. “Ал-Маргинем”, 2004, стр. 218).

Нет, Ветхий Завет не лжет, ибо рассказанные там события действительно имели место, но не на арабском Синайском полуострове, а на башкирском Урале, где есть искомая гора и река Син-ташты (Син-каменистый). К концу Исхода Муса, оставив на Алтае часть своих соплеменников-башкир на вечное поселение (современные алтайцы), с молодым поколением крепких воинов возвратился на Южный Урал; маршрут его по отрогам Урала до резиденции его заклятого врага Сурашторы (который после поражения в битве со своими приверженцами убежал в Бактрию), т.е. путь до города Аркаима
 можно проследить по тексту последнего издания Торы на русском языке (“Шамир” Иерусалим 1993 Москва под общей редакцией проф. Г. Брановера):

БРЕЙШИТ 1-2 БРЕЙШИТ

2. (8) И насадил Бог Всесильный сад (в Библии рай) в Эдене (в Библии Едеме) с востока и поместил там человека, которого образовал.

Эдем (Едем) – это река Едем и прилегающий к ней “рай” – Архангельский заказник Республики Башкор-тостан.

3. (6) И увидела жена, что дерево это хорошо для еды и что услада оно для глаз, и вожделенно это дерево для развития ума, и взяла плодов его и ела, и дала также мужу своему с собою, и он ел. (7) И открылись глаза их обоих, и узнали, что наги они, и сшили смоковные листья и сделали себе опоясания.

Смоковница – инжирное дерево, а плоды его -- инжир (инъяр); по-видимому, название получено от реки Инжир (Инъяр), протекающей и по-ныне в том же районе. Вероятно, климат тогда был другой – теплый, и произ-растали там теплолюбивые растения.

(9) И произрастил Бог Всесильный из земли всякое дерево, приятное на вид и хорошее для еды, и дерево жизни посреди сада, и дерево познаний добра и зла.

Один из деревьев назывался, вероятно, едем (виноград), как и название протекающей здесь реки Едем. Другое дерево тоже назывался урук (абрикос; урук), так же, как именуется протекающая недалеко река Урук. Как уже было сказано, вероятно в те далекие времена в регионе был другой климат и произрастали здесь тепло-любивые растения, что частично подтверждается нали-чием таких реликтовых растений, как дикий хлопчатник, растениевидный “грецкий орех” тынкаук, также дикие злаки нескольких сортов (на малой родине автора). 

(10) А река выходит из Эдена для орошения сада (в Библии: из Едема выходила река для орошения рая) и оттуда разделяется и образует четыре главные реки. (11) Имя одной Пишон, она огибает всю землю Хавилу, где золото.

Пишон – это река Бишбаш, правый приток реки Шерды в Баймаском районе Республики Башкортостан. Земля эта действительно богата золотом, добыча которого велась с незапамятных времен.

(13) А имя другой реки Гихон, она огибает всю землю Куш.

Земля Куш – это ойкумен священной горы Куш-тау; река Гихон – это Зиган.

(14) А имя третьей реки Хидекель... Четвертая же река это Прат.

Хидекель – это река Кугидель, левый приток Сакмары в Баймакском районе; Прат (по Геродоту Пората или Пирет) – это река Агидель.

(15) И взял Бог Всесильный человека и поместил его в саду Эдена (в Библии: в саду Едемском), чтобы возделы-вать его и хранить его.

Как видно, Архангельский заказник Республики Башкортостан является прародиной Адама (Урала) и Хавы (Шульгана) – первопредков человечества.

(24) И изгнал человека, и поставил к востоку от сада Эдена (в Библии: у сада Едемского) ангелов и пламенный меч вращающийся для охранения пути к дереву жизни.

Находящийся к востоку от “райской земли” (Архан-гельского района) “пламенный меч” – это знаменитый Янгантау (Горящая гора) в Салаватском районе Респуб-лики Башкортостан.

4. (16) И ушел Каин от лица Бога и поселился в земле Нод, на востоке от Эдена (Едема).

Нод – это тоже башкирское слово ОНОТ, (предай к забвению) – город Аркаим, ставший после исхода Мусы религиозным центром зороастрийцев, которого пророк Муса (Моше) в конце Исхода полностью разрушил и проклял – предал к забвению.

Надо заметить, колонна Мусы, избегая лобового столкновения своими противниками, возвратилась не прямо в Аркаим, а южнее его в район Губерлинских гор (Ецьон-Гавер), совершая в дальнейшем, с мелкими переходами, продвижение на свер.

БЕМИДБАР 33 МАСЬЭЙ

(35) ...и расположились в Эцьон-Гевере. (36) И двинулись из Эцьон-Гевера, и расположились в пустыне Цин, она же Кадеш. (37) И двинулись из Кадеша, и расположились у горы Гор (в Библии: Ор)...

Эцьон-Гевер, как было уже сказано, -- Губерлинские горы; Гор (Ор) – гора у устья реки Ор (осталась на территории г. Орска). Кадеш – река и местность Кидеш или Кидяташ в Хайбуллинском районе Республики Башкор-тостан.

(38) И взошел Агорон-коген на гору Гор (Ор), по велению Бога, и умер там в сороковой год после Исхода... в пятый месяц, в первый день месяца.

Агорон-коген – назначенный Мусой военачальник-каган
, его первый помощник. Гору Ор башкиры называют еще Улек тауы – Гора мертвеца.

ДВАРИМ 32-33 ГААЗИНУ-БРАХА

(48) И говорил Бог, обращаясь к Моше:... (49) Взойди на эту гору Аварим, гору Нево... (52) Издали увидишь ты страну эту, но туда не войдешь...

Гора Аварим – Аба-Арим (гора-Арим) – это современный Арим-эль – Иремель.

ДВАРИМ 7-8 ЭКЕВ

(7) ...Бог, всесильный твой, ведет тебя в страну водных потоков, источников и родников, бьющих в долинах и в горах, (8) в страну пшеницы, и ячменя, и виноградных лоз, и смоковниц, и гранатовых деревьев, в страну масличных деревьев и меда, (9) в страну, в которой без скудости есть будешь хлеб, не будет у тебя недостатка ни в чем, в страну, камни которой – железо и из гор которой добывать будешь медь...

Страна эта полностью соответствует историческому Башкортостану.

9. (1) Слушай, израиль! Ты переходишь сегодня Иордан...

Иордан – это река Йорудан.

ДВАРИМ 30-31 НИЦАВИМ-ВАЕЛЕХ

ГЛАВА ВАЕЛЕХ

31. (1) И пошел Моше, (2) и сказал им: “сто двадцат лет мне сегодня, не смогу я больше выходить и входить; а Бог сказал мне: Не перейдешь ты через Иордан этот”.

ДВАРИМ 33-34 БРАХА

34. (1) И взошел Моще из степей Моава на гору Нево на вершину Писиги... и показал ему Бог всю страну... (4) И сказал Бог ему: Вот страна... я дал тебе увидеть ее глазами твоими, но туда не перейдешь. (5) И умер там Моше, раб Бога... (6) И был похоронен в долине... напротив Бейт-Пеора, и никто не знает место погребения его до сего дня.

Но башкиры знают это место, название местности сохранили в народной памяти: Зираткуль (озеро, возле которого похоронен святой). Земля эта в 1934 году была передана новообразованной Челябинской области Рос-сийской Федерации.

Название горы Нево образовалось, по-видимому, от древнебашкирского слова Ана-Аба (Ана-Хава) – Мать-Небо, которое с течением времени преобразовалось в Ана-Аба – Анаба – Наба – Небо/Нево. Значит, дотянув-шаяся вершинами до Неба высота. Высшая же точка Писиги – на современном башкирском языке звучит как Бишеге (его колыбель), т.е. самая высокая часть, вершина, горы. Гора эта, расположенная чуть южнее озера Зираткуль, на современном языке называется Нургуш; реконструкция слова дает Нево-ур-куш (Нево-высота-парная или слитная) -- Ноуркуш -- Нургуш. Там же в сравнительной близости протекают упомянутые в Торе реки Иордан – Йорудан и Иерихон – Эй-ра-кан (Эй-река-вода) – сокращенное название которой теперь Эй/Ай...

Возникает вопрос: почему Муса подходил к этой “обетованной земле” не прямиком со стороны Аркаима, а избрал путь другой? Потому что он, вероятно, находясь в известной отдаленности, производил глубокую разведку сил противника и намеревался использовать фактор неожиданности. В конечном счете удалось ему разгромить и уничтожить главное препятствие – город Аркаим и подчиненных ему городов (вокруг обнаружены множество таких руин) -- цель была успешно достигнута.

2. Шежере «Урал-батыра»

Что такое шежере?

Это явление, свидетельствующее о глубокой древности башкирской истории, о восхождении истоков башкирского рода к первым божествам времен сотворения мира, утвердило свою жизненную значимость, не поддаваясь корыстям шовинситско-империалистической идеологии продолжало существовать и в духовном мире, и в жизни народа. Не только старшее поколение, но и молодежь начали проявлять интерес и уважение к шежере, вопросами, интересующими их, были засыпаны редакции газет. В деревнях и районных центрах республики доброй традицией стало проведение праздника шежере, на голубом экране ведется передача «Шежере». Всё же, наряду с башкирскими кубаирами или протяжными песнями – озон кюй, насколько мы осознаем шежере как духовную ценность во всей его башкирской привлекательности?  Что же скрывает в себе это таинственное слово «шежере» ?

Просвещенные люди, возможно, посмеются над моим наивным вопросом, потому что они – мастера – каждый раз повторяют одно и то же, говоря, что «шежере» в переводе с арабского означает «дерево».

Верно, это дерево. Вернее – «одно дерево», так написано в словарях. Также знаем, что «одно дерево» на простом башкирском языке это ещё и «Тирэк» – великий ствол. Этот ствол – сложное значение, на котором держится наш духовный мир: Мировое Древо в мифологии или Столп Земли, а также Фаллос (Тора)…

Основой этих всех мифологических терминов в значении разновидностей ствола – реальный Тора-тау (гора в Ишимбайском районе РБ), т.е. в сознании наших предков это Столп-Тора Земли, подпирающий Небо. Согласно мифу, Земля и Небо являются разделенными на две половинки телом нашего прапредка Имира-гермафродита (отчего и говорят, что муж да жена – одна сатана, две предназначенные друг другу половинки), в следствии чего священный Фаллос – Тора-тау одновременно и соединяет и разъединяет этих двоих. Следовательно, дерево Тирэк, Столп, Тора-тау – все одного значения (и так было с древнейших времен).

Изображение родословной того или иного рода в виде Дерева (Тирэк) – результат исконно башкирского достижения. Потому что в основе арабского слова «шежере» лежит не простое понятие растения деревца, а – содержащий великий смысл мифическое «ствол», пришедшее от башкир: произношение «Акасака» (касак/касага – фаллос) с заменой “с” на «т» дает «Акатак» - название Тора-тау – знака фаллического строения в центре Аркаима. Согласно мифу, именно от этого Акатак-фаллоса (полый ствол) произошел Катай-Кыпсакский род. Если помнить, что Акатак – это в одно и то же время является и Акас – Агас (Тирэк, по-шумерски Агиш – ствол-фаллос), то становится ясным поучительное значение предания о происхождении рода Кыпсак из полого ствола-фаллоса – дупла – купсяк. Если человеческий род, таким образом, произошел от Дерева, то межродовые связи – ара представляли собой ветви, наследники этих частей – сучья, отдельные люди – представители этого наследства – листья, так было в представлении предков. С тех пор образовалось шежере, изображающее род, обозначающее «одно дерево». Известно, что слово «шежере» в том же виде проник в арабский язык.

Непредвзятым историкам хорошо известно, что китайцы переняли у наших предков всю цивилизацию, сказать проще, от навыков одеваться до запряженной в телегу лошади, от овладения ремеслом сплава металла до магнитной стрелки компаса, от надписей иероглифов на бересте до строения государства. Первые китайские города и первая треть длины Великой Китайской стены были построены нашими предками. Даже название этого государства, а также имена императоров разных эпох носили наименования башкирских племен: Син, Цин, Сер (Эсэн, Усярган), Китай (Катай); самое древнее название китайцев звучит также по-нашему: хуася (хыу эсэ – Вода-Мать или хауа эсэ – Небо Мать) тот же Усярган.

Наши предки, научившие письму китайцев, уже в те времена, когда китайцы ещё не владели письмом, вычерчивали (дословно: сыйыу) на бересте истории родов и племен, и слово «писать», как и сейчас, использовали в значении «чертить» «сыйыу», «сый»; а это слово на китайском языке используется в значении «ши» – «истории». Для того, чтобы писать истории, с дерева сдирали кору, на которой столбиками вычерчивали иероглифы. Нынешнее сыра (лучина или щепка), шырау (заноза), яра (рана), хызыра (сдирает) произошли от «сызыра» – сдирать. В следствии отсутствия на китайском языке звука «р», то было принято в виде укороченного «сызы»(«цзы»), поэтому «Ши цзы» на китайском означает «Исторические письмена». А лучина и щепка на нашем древнем языке выговаривались с «ш» и «ж» – «шыжыра». Этот «шыжыра» и поныне существует как «шежере», используемое в значении Ствола Дерева (Агас Олоно), где фиксировались происхождение башкирских родов от превопредка и предка до сегодняшнего поколения. Обычно это Дерево изображается на листе бумаги. У арабов не сохранилось башкирского смысла термина «шежере». А остался как «одно дерево». Причиной тому, видимо, послужило сравнительная разобщенность арабского общественного строя во времена царя Усярган (Саргон, 4 тыс. лет тому назад), продолжателя усяргано-шумерской преемственности. Верно, они достаточно переняли некоторые внешние признаки общественного строя древнего Усярган-Башкурта. К примеру, подразделение арабских общин на северных арабов и южных. Это схоже с Внешним Башкортом и Внутренним Башкортом. Ко всему прочему и северные и южные арабы подразделяются ещё на две ветви, образовав четыре ветви, что также повторяет разделение Прародины из-за развилок дорог Кюн-Уфу и Кунгыр-буги на четыре дороги. Религия также приветствовало многобожие. Но они не добились большего – древним арабам не суждено было достигнуть всесторонне универсального древнебашкирского общества; этому препятствовало их сильная разобщенность, их неспособность объединиться воедино. Поэтому «в доисламской Аравии мифология не была развита. У древних арабов мы не найдем мифов ни о возникновении мироздания, ни об оживленных божествах, как у древних греков и индийцев, ни развитого эпоса» (И.М.Фильштинский. История арабской литературы V- нач. X вв. М.,1985. С.27, 29). Подтверждая слова учёного приоткроем ту часть истины, обычно затянутую завесой: основы всемирноизвестных древнегреческих, китайских, а также свойственных другим народам мифов, эпосов, кубаиров из века в век низвергали наши предки из священной Прародины башкир и всего Человечества, из Тора-тау и центра Земли Аркаима через дороги Кюн-уфа и Кунгыр-буга. Но это не главное, речь не об этом, а – о «шежере». Его яркие изображения в виде Столпа Земли можно встретить не только в родовых шежере, но и в национальных украшениях, узорах (особенно на харауысах – на женских налобных повязках), это – свидетельство первичности башкир. По причине тех недостатков, отмеченных выше учёным, древние арабы сохранили в памяти «шежере», где написана история рода не в виде Ствола Дерева, а – как «обычное дерево». Такое отличие отражается также и в том, что некоторые законы Ислама мы разъясняем по своему. Скажем, Вечер Почитания (Кадер кисэ) священного месяца Рамадан у арабов рассматривается обобщенно как судьбоносное время в жизни человека, то у башкир этот день связан с Древом шежере и имеет особое значение: с Древа срывается лист, где указано имя человека, которому суждено умереть в течение года… Да, религия Ислам, как и другие известные религии выросшая на основе нашей древнейшей Прарелигии и усвоившая её основные законы, сущность этих суеверий понимает, как божью судьбу в отношении каждого человека. А корни суеверий, сами арабы, а также Ислам, распространенный через них  на мировой арене, питаются законами, написанными нашими предками в виде шежере на лучине-коре дерева, на глиняных плитах. Шумерские шежере в глиняных книгах, с какой бы стороны их не изучали, всё одно – вылитые башкирские шежере.

Выше мы раскрыли причастность Столпа Земли горе Тора-тау. Его смысл, согласно мифологии, сводится к одному: Тора-тау низверг (породил) всё живое вокруг (в том числе людей), сама же Тора-тау на корах-лучинах предначертила шежере каждой живой души. То же читаем в глиняных книгах шумер. Прежде чем приступим к разъяснению почему это так, вспомним, что Тора-тау в мифах древних усярган-шумер зовется «Энлиль». «Энлиль» – Энел-ул, т.е. мужская часть первопредка Имира-гермафродита Ир (Ер, т.е. Земля), т.е. его Тора (фаллос). Термин «Эне» в настоящее время употребляется в собственном значении: к примеру, агалы-энэле (на рус.: родные братья), где «эне» - младший брат, а в прямом значении – фаллос. Следовательно, Столпом Земли является гора Тора-тау – это бог Энлиль в шумерских глиняных книгах. Шумеры также знали, что на лучине-коре (листьях) шежере Энел-ул судьбы людей начертаны с самого начала (т.е. судьба человека была предначертана): говорят, шежере Энел-ул -- в руках Энел-ул. А шежере, написанное руками простого смертного, следовательно, является известной нам копией претворенной в жизнь основной части основного священного шежере (Только Богу ведомо грядущее!). Эти самые древние шежере, написанные руками человека, и составляют шумерские глиняные книги.

Кстати, само слово «китап» («книга») является древним усяргано-шумерским словом, связанном с шежере. Потому что щепку, выстроганную с дерева, как было сказано выше, называли и как «сыра» («лучина»), а также «тап» («щепка»). Слово «агас» («дерево») также произносили и как агиш, ака, а «агас табы» (древесная щепка) сокращенно – ака-тап. Отсюда произошло «укы-тап» (читай щепку) и «акатап» -- понятие катап/китап (книга). И книга и тетрадь-дэфтэр произошли с тех времен: то, что было написано на коже (кун) называли кунукку (кун-укыу – читать кожу; кунегеу - привыкать), а теперь она книга; также с нашего древнего слова тап-тюр (щепки вместе) произошло слово дэфтэр – тетрадь.

В следствие того, что в Месопотамии был дефицит на хорошее дерево, из которого можно было бы вырубить щепку – кору, а кожа и шкура были слишком дорогими, то здесь для письма использовали подручный материал – глиняные плиты, листы. Термины, связанные с деревом «ака», «щепка-тап», «сыра-лучина» или чиркать, чертить, шежере, переносились на глиняные листы в том же виде: называясь дубсар (щепка-лучина) и туп-укус (щепка-дерево); от первого образовались тюпсюр, тюпсюнур (дословно: дотошный), а от второго – табак (лист) и тэбэ (глиняная форма), таба (формовка для глиняного тэбэ или сковорода для выпечки пресного хлеба из пшеничной муки). Одновременно, если учитывать, что дуб-сар на древнешумерском – писатель, а на архишумерском он -- умбисаг (эм-бисэ/эмей-бисэ – баба [рус.]), то выясняется, что первыми писателями были женщины, и с того же «биса» произошли на русском языке слова «писак», «писака». «Сура» также проник в Коран в виде священного писания, «сыра-бит» (шыра-бит) же – теперь как шрифт (ряд букв). Слово «сыра» шумеры писали сокращенно «сар» (сыр, хыр – резной узор, писать с узором). Также это слово употреблялось в значении «сид» (сыдыу, сыйды – чиркнул, написал), а «дуб-сар»ом (накладывающим узор на тэбэ) – был «писатель». Если учесть, что «бел» в шумерской книге – это сокращенное билэмэ, билэусе (владелец), то «бел канн туппий» это «билэусе тапты, тэбэнэ» (владелец щепки, тэбэ), т.е. по нынешнему проясняется «кагыз-кэлэм эйэхе» (дословно: владеющий бумагой-карандашом, что означает «писатель»). Термины, связанные с письменами позднего Ассурского (Усярганского) государства также по-нашему: Лу аба (оло апа -- старшая сестра) – тот же писатель; Лу мар (оло мырҙа -- старший брат) – писатель-ученик и мн. др. От слова «сепир» (сыбар – пестрый), означающее также «писатель» произошли слова цифр, шифр. Употребляемое нами слово «кэштэ» (книжная полка) произошел от древнего гиш-да, а в полном произношении – агиш-даб (дерево-щепка или книга-китап). Древние для письма также использовали щепку-кору с восковым покрытием, именующуюся как «туппу шар ишкурти» (тап-сыра эшкәртте -- натертый тэбэ-сыра) или «тап-сыра, натертый воском».

Писать письмо означало «сипирту», а его отправление – сапару (сыпыртыу/саптыртыу – пускаться в скачку, сабар – сэфэр – путешествие, пускаться в путешествие). Также говорили егерту – йугертеу, т.е. «пустить бегом». Школу называли е-дубба («өй-тэбэ» - «дом-тэбэ» или по другому, дом, где писали на тэбэ), от которого произошли «эдибэ», «эдэбиэт» - «женщина литератор», «литература». Темный дом – хранилище написанных тэбэ является думу е-дубба, а на древнем катайском языке – гергинакку (кергән-уҡыу -- дом, куда входят для чтения). Его древнешумерское написание являясь как им-гу(а)ла, восстанавливается как имэте-гуэлэ – мэте-гуэлэ, что в переводе на узбекский означает «глиняные кирпичи». Всё же главным является то, что подобные дома-хранилища назывались как бит шадыра (страницы шежере). Раз шежере уже в те времена использовались в своем нынешнем значении, следовательно, башкирские шежере начали писать ещё 5 тыс. лет тому назад.

И тогда и сейчас присутствует прием зачина шежере о том, что он был начат ещё со времен сотворения мира или после Всемирного потопа с пророка Нуха. В обоих случаях фиксируются данные из древнего щежере, из различных исторических трудов, документов. Если в зачине шежере повествуются мифы о происхождении предков, то в финальной части он больше опирается на реальные события, на конкретных людей и завершается упоминанием имени последнего составителя текста (или переписчика). Для примера обратимся к схеме «Шежере Царей», написанного в XVI-XIX вв. до н.э.:

1. В городе Н. был царь А., он царствовал столько-то.

2. Б. процарствовал столько-то.

3. В. процарствовал столько-то.

4. Там также правило столько-то царей и каждый правил по столько-то лет.

5. Город Н. во время войны пал и перешел в город М., где царствовал Г. и т.д.

В шежере предостаточно и таких данных, воспринемаемые современными учеными как плодами фантазий: «Пастух Этана … стал царем и процарствовал 1500 лет» или «Эн-Менбарагеси, победив царя Элам, сам стал царем, правил 900 лет» или «Мескинггашер из Ой-Инэлэ, сын божества Уту, стал жрецом и царем, процарствовал 324 лет» и т.п.

Этот «Шежере Царей», начерченный руками наших предков много-много тысяч лет тому назад, очень сильно перекликается с шежере правителей, составленный в XIX в. нашим видным ученым-историком Тажетдином Ялсыгулом аль-Башкорди! Подготовленный и изданный нашим трудолюбивым ученым эта жемчужина башкирского шежере (И.Г.Галяутдинов. «Тарих нама-и Булгар» Тажетдина Ялсыгулова. Уфа,1990.) напоминает произведение наших шумерских прадедов (для примера несколько отрывков):

«…Он основа рода человеческого, сотворен из глины, он – Адам – избранник Аллаха. Жизнь Адама длилась 1000 лет … Шейс похоронил Адама, мир ему … После кончины Адама родительница наша Хава прожила один год. После этого Шейс похоронил её возле Адама. Впоследствии, во время всемирного потопа, Нух, мир ему, извлек их в гробах из земли и поместил в Ковчег. После потопа он их похоронил на Святой Земле. В настоящее время их могилы находятся там.

От Адама – избранника Аллаха – родился Шейс. 2.Шейс прожил 910 лет. Похоронен в Индии. От него родился Ануш. 3. Ануш прожил 520 лет… Похоронен в Индии. 16. Тахмурат прожил 400 лет… Построил города Мерв, Шапур и Парс. Умер в Мерве … (В известных исторических книгах нашим прародителем [является] его младший сын Мерван).... 17.Мерван прожил в Бадахшане 200 лет, был царем... Похоронен в Бадахшане. От Мервана родился Афлайун. 18. Возраст Афлайун не известен. Возвел города Багдад, Басру и Куфу. Похоронен в Багдаде... От Туркмена родился Кенджа. Он был в вере Исы.  Построил Бухару. Умер в возрасте 90 лет, похоронен в Бухаре... Старший его сын – Татар, младший его – Мишар, младше его – Иштяк, младше его – Ногай. Каждый из них был царем и основал свою орду... Из сыновей Кенджи основатель нашего рода – Иштяк. 31. Иштяк стал просвещенным мужем, ходил к Каабе, принес в жертву много верблюдов, знал в совершенстве Тору и Энджиль... Родина его находилась на Аму-Дарье. Старший его сын Тамъян, младше его – Усярган, младше его – Кубаляк, младше его – Бякатун, младше его – Сарт, младше его – Тырнаклы, младше его – Тубалас, младше его – Дуван... Из сыновей Иштяка основатель нашего рода – Бякатун. 32. Бякатун был очень обидчивым человеком. Бросив родные места, он отправился в северные страны и пришел к реке Миасс. Обосновавшись там, он прожил 90 лет... Старший его сын Айле, младше его – Юрми, младше его – Байлар, младше его – Байкы, младше его – Ирякта, младше его – Салджут. Все они, сделавшись царями, распространились по сторонам света... Нашим предком является старший его сын Айле... 41.От Алмаса родился Мирхашим. Он также построил город на берегу Средиземного моря, которому дал имя Эдирне. Он первым установил титул султана. Возраст его был 90 лет. По пути в Иерусалим, ознакомившись с Евангелием Исы, он принял их веру. 42. От него родился Бабек. Был султаном в Сальяне. Прожил 78 лет. Похоронен в Сальяне. 43. От него родился Карнаки. Возраст его был 190 лет. От него родился много сыновей. Кто в Крыму, кто в Китае, кто в Ираке был султаном. Нашим предком является Даймас. 44. Даймас в северной области построил город с названием Содом... В настоящее время Содом называют Алабугой, небольшая крепость. От Даймаса родились 2 сына. Старший сын Владимир, а второй – Маскав... 45. Маскаву и Владимиру Даймас построил два города. Одному дал название Маскав, а другому – Владимир... 46. От Маскава родился Тагйун, был христианином, прожил 60 лет. Был султаном в Маскаве и там же умер. 47. От Тагйуна родился Митрофан... 63. От Илхам-хана родился Абдулла-хан, 50 лет царствовал в Булгарии... От него остались двое сыновей. Один Алим-бек, другой – Алтун-бек. Нашим предком является Алим-бек. 64. Во времена Алим-бека ханство перестало существовать. Алим-бек рос на чужбине, странствовал по свету и стал [наконец] имамом и мударрисом в небольшом городке Кышан в булгарской стороне. Продолжительность его жизни неизвестно. 65. От него родился Мир-хаджи ... пришел в устье реки Зай. Там у Барадж-хана был имамом, умер в устье реки Зая. 66. От него родился Кул-Али. Отправился в Хорезм и там 45 лет был мударрисом. Из Китая с войском пришел Туси-хаким с целью убить Ибн-Хаджиба. Разрушил Хорезм и убил Ибн-Хаджиба... Кул-али бежал к киргизам. Затем оттуда перебрался на родину отца – в устье Зая... Опасаясь дракона, население Зая перебралось в устье реки Черемшана и основал там город. Назвали его Булгар. Кул-Али умер в возрасте 110 лет во время нашествия Хромого Тимура. Был учителем Ибн-Хаджиба...»

Как видно из шежере, цари жили не одну сотню лет, что дает пищу для ученых утверждать это плодами фантазий. Но не следует забывать следующее: здесь указан не возраст одного правителя, а общий срок, в течении которого правили целые династии царей, где царствование передавалось из поколения в поколение. А сам род носил имя зачинателя этой династии. К примеру, если составить шежере династии царей Романовых, то оно будет выглядеть следующим образом: в Москве Романов сел на престол, процарствовал 300 лет... По-видимому, башкирские шежере – это снятое с поверхности сливки истории. Башкирские шежере представляют собой вновь и вновь сплоченную, туго натянутую как пружина, силу. И у башкир были свои историки наподобие «отца истории» Геродота, Сыма Цяна, написанные им истории были превращены в пепел во время губительных и бурных войн, но осталась туго натянутая пружина шежере. Историк должен суметь ловко выпрямить и распустить скрытые содержания колец спирали. Известный историк в одной своей книге так отозвался касательно подобных памятников (В.Б.Ковалевский. Кавказ и аланы. Века и народы. М.,1984. С.71): «Только в двух страницах видишь такую тугую и сокращенную историю, что их можно восстановить лишь собрав по крупицам все имеющиеся источники. События удивительно ясно изображаются в определенном порядке: раньше воспринимаемые как легенда оказываются действительностью, а имена мифических персонажей совпадают с историческими именами, известных из других источников».

Введение в шежере
Что значит познать самого себя?

Глубокие познания в истории своей родной земли, на которой ты крепко стоишь и в которую пустил корни, её прошлое и настоящее, возможности определить через это её тенденции развития на современном этапе и перспективы на будущее, проявления уважения и заботы о прошлом, породившему настоящее и будущее, и вместе с семью поколениями своего рода ты должен знать и представлять семьдесят поколений своего народа – вот что означает это. «Тот народ велик, что поддерживает живую связь со своей историей, сумевшей сохранить самые лучшие образцы своих традиций и превративший в повседневное богатство»,- Гнесек ЦК КПСС, Председатель Президиума Верховного Совета СССР Л.И.Брежнев (6:5). Сказал ли эти слова глава красной империи России для отвода глаз или нет, не знаю, но сказал правильные слова. Наверное, имел в виду воспитание патриотов Отечества. А Отечество – кто бы ни сидел во главе государства – то же Отечество, а внешний враг Отечества – враг. Если смотреть на эту цитату с этой точки зрения, то она на своем месте. Да, человек не может вечно носиться по земле по воле ветра, как оторванные с корнем перекати-поле (а зарубежная пропаганда, постепенно разрушающая наш патриотизм, желает превратить нашу молодежь именно в такого перекати-поле); даже в случае отделения человека от матери после рождения, когда отрезается его пуповина, он не должен на веки отделяться от своей родной Прародины, от своего народа и от памяти (ядкяр) – шежере, хранящего прошлое поколений. И человек, считающий себя человеком, должен оберегать эту связь – связь между прошлым и настоящим – вот тогда только он Человек. «Проявление заботы по прошлому, - писал видный русский академик Д.С.Лихачев, -- это одновременно проявление заботы о будущем. Любовь к своей семье, к своим воспоминаниям о детстве, своему дому, к своей школе, к своей деревне, к своему городу, к своей стране, к своей культуре и языку, к народам всего Земного шара необходима для моральных устоев … Мало призывать к патриотизму, надо заботливо воспитывать (прививать) его – надо воспитывать любовь к Родине, её истории…» (2:4).

Для нас несомненно важно то, что история Родины, как говорил известный ученый – история Башкортостана, а история Башкортостана тесно переплетается со всемирной историей, «историю можно познать лишь обратившись к Всемирной истории всего Человечества»(1:454). «Но это никак не отрицает существование у отдельных народов своей истории. Каждый народ, независимо от того малый он или большой по своему составу, всегда владеет своей индивидуальной историей со своими оригинальными неповторимыми чертами. Даже можно сказать: Всемирная история состоит из историй отдельных народов, представляется через их историю. История Человечества это не бесцветный процесс; она создана из деятельности отдельных достаточно самобытных народов»(1:454). Следовательно, вместе с тем история Башкортостана, являющейся неотъемлемой частью Всемирной истории, сама Всемирная история состоит из истории отдельных народов. Если выразиться образно, то история народов, населяющих Башкортостан и живущих по соседству, напоминает испокон веков сученую стальную нить; постоянные исследования ученых в течение двух веков показали, что историю любого народа можно рассматривать только вместе с историей родственных народов (к примеру, как было бы невозможно понять историю славян отдельно от тюрков и финно-угров, так и наоборот).

Конец ХХ в. был особенно богат трудам, посвященным возрождению древней истории народов – их шежере. Труды таких известных ученых, вышедших в издательствах бывшего СССР, как Д.С.Лихачева, Б.А.Рыбакова, писателя В.А.Чивилихина, по тюркской истории М.И.Артамонова, Л.Н.Гумилева, А.П.Окладникова, С.А.Плетнева были очень актуальными. По истории башкир интересные труды написаны Р.Г.Кузеевым, Н.А.Мажитовым, по бурятам С.Ш.Чагдуровым, по татарам А.Х.Халиковым, А.Т. Тагиржановым. В следствии того, что историю народов, освещенных в этих трудах, невозможно представить себе без Всемирной истории, то мы с глубокой благодарностью берем в руки богатые по содержанию работы по изучению культуры древнего мира таких ученых, как И.М.Дьяконова, М.А.Коростовцева, А.Б.Долгопольского, И.Брагинского, Т.Елизаренковой, Мэри Бойс, В.К.Афанасьевой, М.В.Крюкова, М.В.Софронова, Н.Н.Чебоксарова, А.Г Малявкина, В.С.Таскина, Ч.А.Мельникова. В каждой работе перечисленных авторов с их представлением истории народа в виде древа шежере, изучения его до самых кончиков корней, бросается в глаза их желание познать, кто откуда и когда «произошел», для чего утверждается единственный путь – естественное стремление человеческого ума как комплексного приема исследований. Когда в 1979 году на повестку дня был поставлен вопрос о составлении многотомника по истории башкирской литературы, он был освещен и на страницах печати. Как подметил тогда д.ф.н. Р.Шакур :«… изучение истории башкирской литературы поставит на повестку дня некоторые вопросы, не касающихся непосредственно литературы и литературоведов. Историк по литературе, например, должен уметь разъяснять и связывать литературные явления с различными историческими этапами. Да, здесь можно было бы ссылаться на отсутствие специальных трудов, посвященных исторической географии Башкортостана. Но всё же каждый литературовед обязан всесторонне хорошо знать каждый изучаемый им предмет. Только тогда, когда литературоведы будут опираться на данные историков, археологов, диалектологов, они смогут верно раскрыть все тайны своей науки»»(3:106). То есть, как сказал академик Н.И.Конрад, «…филолог должен быть хорошим историком в полном смысле этого слова»(1:11). Профессор Г.Хусаинов серьезным образом добавляет: по его мнению эта работа «…требует обновленную научную концепцию. Здесь, не ограничиваясь традиционными методами исследований, привычными приемами, направлениями необходимо привлечь новые широкие методы исследования…» (4:96). Короче, ученый не должен топтаться на месте, а порождать новшества в науке и во имя этих новшеств смело заниматься исследованиями.

А на какие труды по истории нашего народа должен опираться исследователь, претендующий на «обновленную концепцию» в своей работе? Есть ли такие труды?

Можно сказать, что история башкир начиная с прошлого века и до периода «добровольного присоединения» к России (XVI в.) изучена достаточно. Но все более углубляясь появляется необходимость в освещении путей познаний, потому что та более древняя часть истории до присоединения башкир к России погружена во мрак. Книги археолога Н.А.Мажитова и этнографа Р.Г.Кузеева, представляющие собой богатые фактическими материалами полезные пособия, все же не могут представить серию историй народа в виде непрерывной цепи, в то же время в них есть немало спорных концепций. Говоря словами самих же ученых, «древняя и средневековая история Башкортостана и башкир является малоизученной областью прошлого нашего края» (5:133).

Исследующие с помощью комплексного метода, конечно, в первую очередь, опираются на письменные источники – древние тексты. Тем не менее до сих пор не издан сборник обнаруженные на территории Башкортостана реликвий (к примеру, рунические письмена Ургена [И. Янбердин], Калмаша, Асылыкуля, каменные письмена Ташлы и др.), башкирские тамги (4 тыс.), составленный Р.Кузеевым (9:136) оказывается до сих пор дожидаются своего часа…

Как известно, с самых древнейших времен башкирские роды в разные эпохи и в разных регионах пользовались разной письменностью: изображение рисунков (картинопись), клинопись (килен), тавропись (тамгапись), руническое письмо, иероглифы, сартов письмо, латиница, арабское письмо и т.д. По причине сложных исторических событий лишь немногая часть этих памятных реликвий дошли до наших дней, тем не менее до сих пор не налажено их системное изучение и освоение их как наследие древних башкир. В результате, большинство из этих древнебашкирских реликвий либо исчезли, либо стали существовать в научной литературе в виде сомнительных примеров, возникших в следствии попытки прочтения их с помощью других ключевых языков (к примеру, индо-европейские языки). Это в свою очередь привело к образованию бессмысленных текстов, а также насильственному примыканию их к какому-то неподходящему по своей природе языку. В особенности это отразилось в трудах западноевропейских авторов. Потому что, как говорит русский ученый В.В.Наумкин, «…образовавшееся и развивавшееся в период колонизации востоковедение долгое время пребывало под влиянием европоцентризма… Другая группа рассматривает преувеличенное значение христианских элементов в нем» (55:12-13). Подобные сомнительные «находки», обычно, как говорил археолог О.Шрадер, подобно тому, как «ни один череп, ни один кинжал, ни один глиняный кувшин не могут представлять собой прямых свидетелей того, что их хозяева относились либо к индо-европейским, либо к единице других языков» (11:245), приводятся как доказательство того, что та или иная древняя культура представляется как материальное наследие нынешних индо-европейцев. Поэтому, по нашему мнению, историк также как и филолог призван заниматься непосредственно древними письменами – должен их собирать и читать. Но проблема не ограничивается только этим. Как было сказано, вдобавок тому, что сохранившиеся наши тексты можно перечислить по пальцам, так еще их возраст, которую мы считаем древним, оказались сравнительно «молодыми» -- известно о том, что они образовались в результате «аграрной революции» (начало земледельчиства и скотоводства) (7:8). Раз «аграрная революция» началась после 10 тысячелетия, то она была переходным периодом с первобытнообщинного строя в классовое общество (7:7), а «пустоту», образовавшуюся до возникновения письменности чем заполнить?

Перед академиком Б.А.Рыбаковым, приступившем к изучению истории происхождения древних славян и государства Русь, также встала эта проблема, которую он решил очень поучительно. Для того, чтобы верно понять ход развития истории, говорит он, хронологические рамки изучения необходимо отодвинуть на 1,5 тыс. лет до Киевской Руси, только в этом случае можно разобраться в этом исследуемом периоде (10:11). И не только это: изучение древности даёт возможность разглядеть получше современность и указать верный путь в будущее. Не зря Ф.Энгельс говорил, что древность в любом виде останется интересным периодом для будущих поколений, потому что она представляет собой всего последующего развития (2:4). А история тюркских народов, особенно башкир, восходит к глубоким седым векам – даже с помощью письменных источников можно увидеть сквозь более 5 тыс. лет. А там, где завершаются источники и археологические данные, возникает другое чудо – начинается всемирная мифология и богатые сведения, которыми богата живая народная речь, через которых наши догадки, в действительности, восходят к временам «возникновения мироздания», представляющее собой живую книгу. На этом месте необходимо особо выделить: испокон веков история тюрков и славян, башкир и русских развивается переплетаясь друг с другом, они порождают совместно переплетающиеся парные петли всего человеческого рода. Следовательно, глубинное изучение русской или башкирской истории поспособствует изучению башкирской истории, в свою очередь, окажет огромную помощь в выслеживании русской истории или истории других народов, позже – в обогащении всемирной истории. Изучение мифов народов мира показало следующее: сегодня мифы всех народов, как низкие ветви дуба, по мере снижения продолжают сближаться друг с другом, затем врастают (вливаются) в единый ствол, а ниже ствола врастают в общий корень. С языками мира на сегодняшний день дело обстоит следующим образом: этнический язык – группа родственных языков – семья родственных языков – основа семьи родственных языков – корнествольный праязык. В связи с этим, во-первых, современный родной язык каждого народа, испокон веков непрерывно дополняющее и записывающее живое шежере, – безумно богатое материалами живая история. Во-вторых, праязык, являющийся стволом-корнем всех языков, сам реконструируется через эти современные языки, с помощью этого нового приема раскрываются некоторые тайные загадки истории, разрушаются доселе обессилевшиеся от заскорузлости научные взгляды. Это – естественно, потому что наука может расти только за счет изживших себя старых учений. «Скажем, наука времен Гегеля не мог владеть фактами, используемые современным ностратическим языкознанием. В те времена не было данных о тесной взаимосвязи культуры Ближней Азии (шумеры и аккады) и Южной Индии (дравиды), а о возможной их близости к культурам Иранской широты и берегов Черного моря (вместе с Кавказом), а также о тесной взаимосвязи их с культурами Средней и Центральной Азии, Урала, Алтая и говорить не стоит. Если бы все это было известно Гегелю, то он, возможно, не сказал бы «все величия познаются как достижения других». Теперь никого не пугают странности многих межэтнических взаимосвязей, культурных и типологических взаимопроникновений, судеб говоров и изоглатаров» (8:13). Потому что праязык (ностратический язык), давно перестав быть гипотезой, превратился в способ исследований учёных. «Ностратические языки, - объясняет А.Б.Долгопольский, -- это микросемья … языков, он состоит из различных языковых семейств и языков Евразии и Африки. Также в эструских, эламских, японских, юкагирских, нивхских, чукот-камчатских языках есть признаки относящиеся к ностратическим языкам. Догадки-гипотезы о родстве ностратических языков была развита … в начале ХХ века …и приняла научную обоснованность … Изучение родства ностратических языков дает возможность разъяснить многие спорные вопросы в построении языка» (БСЭ. С.18, 405). Следовательно, на первый взгляд казавшиеся совершенно отличными друг от друга эти языки «разных семейств», с каждым погружением поглубже в историю выясняется их родство, они становятся ближе друг к другу. А те, кто цепляется за старые учения и не желает понимать этого, лишают себя источников новых знаний. Бурятский учёный С.Ш.Чагдуров, смело взявшийся за проблему изучения происхождения героического эпоса, в своих трудах, в частности, посвященных происхождению общетюрко-монгольского эпоса «Гэсэр», умело используя приемы воспроизведения словаря опираясь на ностратическую теорию, достиг немалых успехов: учёный верно доказал, что памятники Южной Сибири, Урала, Ближней Азии и Индии тесно связаны между собой. Интересно и следующее: автор этих строк начал использовать этот метод в этом же направлении задолго до опубликования труда Чагдурова, начал посвящать в это местных учёных; в результате выяснилось, что самостоятельные исследования этих двух авторов, будучи не связанными друг с другом, дополняли и поправляли друг друга. И вашему покорному слуге, освещающему светочем шежере башкирского народа, не пришлось подробно описывать данные, связанные с тюрко-монгольской историей, а напрямую ссылаться к книге С.Чагдурова. Скажем, если «Гэсэр» по своей природе является общим эпосом для монгол, бурят и тюркских народов и если династия, правящая княжеством Лях на берегу р.Хинд, считает себя «потомками полумифического Гэсэра» (8:29), то в древних тибетских легендах Гэсэр-батыр изображается как предводитель тюркского народа (8:34, 38). В то же время образ легендарного царя Турон (герой иранского эпоса, сын Сиявуша) Кей-Хосрова, вошедшего в легендарный сборник «Ходайнаме», перешедшего до н.э. из Мидии (Юрматы) в Парфию (Бурзян), где фиксировались династии царства Сэсэнидов, затем отраженного в «Шахнаме» персидского поэта Фирдауиси, подобно образу Гэсэр, является выходцем из тюркского  рода (8:37-38). Если учесть, что духовным наставником его был бей Бактрии Зороастр (Заратуштр) (8:40), и что этот Зороастр-бек – это башкир из усярган Сураш-тора, родившийся, выросший и возмужавший 1700 лет тому назад на Урале (118:3, 8), и что священные книги (Авеста [Бактрии], Ригведа [Индостан], Урал-батыр [Башкортостан], а также герои и атрибуты эпоса «Гэсэр»), порожденные идеологией зороастризма, схожи с эпосом шумеров (8:41-43), то, действительно, регионы Юж.Сибири и Урала, Ср.Азии, Ближн.Азии, Месопотамии, Индии через тюрко-монгольский эпос выстраиваются в одну историческую цепь, превращаются в пространство, где тюрки оставили свой яркий след. Это подтверждается археологическими, топонимическими материалами тех эпох (8:47, 71). Как известно, в двух последних регионах обнаружены самые древние культуры, являющиеся ровесниками – наследие Шумера и протоиндии. Первые из этих двух прародителей великих цивилизаций, шумеры, переселяясь в Месопотамию через Ср.Азию (7:164), проходили вдоль Урала, их язык и письменность полны терминами, сохранившими тюрко-башкирские черты (8:76-77, 96). В XXIX веке до н.э. шумерский военно-морской флот добирается до Египта со стороны Красного моря и оставляет там свой след (7:240-241). А о влиянии Востока на древнюю Грецию и говорить не стоит. Поэтому не стоит удивляться тому, что в культурах различных народов, населяющих бескрайние просторы Евразии, их мифы, связанные с концепцией космогонии, имена богов, термины и др. сводятся к одному и тому же источнику, восходят к языку и истории тюркских народов (к примеру, к башкирам). Также мы можем определить свое место в мифах старого мира (Месопотамия, Египет, Бактрия, Греция, Китай) по самым архаическим показателям, составляющим настоящую корень-сердцевину наших мифов («Урал-батыр» и др.). Даже можем рассуждать о том, что народы, жившие в период этих древних миров, хотя бы некоторые их группы, возможно, говорили на нашем архаическом родном языке. Потому что, согласно высказыванию А.Барта, сделанного на международном симпозиуме по проблемам этнической истории древней Ср.Азии, который в 1977 году проводился в г. Душанбе, «древние этносы признали свое родство по происхождению через общие мифы. Однако эти «родовые мифы» в виде свода законов родства, могли существовать и передаваться из поколения в поколение лишь посредством языка. Конечно, к древнему этническому родству могли относиться и другие языковые группы»(11:138). По признанию ученых мира (а это доказывают и археологические памятники), культура Ирана, Афганистана, Юж. и Ср. Азии нач. III-II тысячелетия до н.э. резко отличаются от протохиндоиранских культур и его никак не возможно отнести к культуре индо-иранского этноса. Носители этой культуры принесли в регион арбу (телегу), запряженного в быка, в верблюда (хун, кангы), тюрко-скифскую (усярганскую) арбу; культы коня и коневодства; усопших же хоронили по тюрко-скифскому обычаю. Нам известно, что впервые в мире лошадь приручили на Урале, там же впервые были изобретены колеса для арбы (11:102, 108-110, 114). Если же по признанию в международном симпозиуме переселяющиеся с Урала носители тюрко-скифской культуры никак не относятся к индо-иранскому этносу, следовательно, согласно показателям культур, они относились к тюркскому этносу и разговаривали точь-в-точь как мы (на архаической форме языка). По утверждению академика С.Л.Малова, которого подтверждали Ж.Г.Киекбаев и С.И.Руденко, в конце указанного периода (до V в. до н.э.) на западной границе тюркского мира (восточная Европа) башкирский язык существовал, образовав башкирско-кыпчакчко-мищярскую языковую группу (12:173).

Таким образом, нельзя забывать о том, что в вышеперечисленных регионах, отдаленных от нынешних родных краев (Урала), наше культурное наследие, рассыпавшись, осталось лежать: не только для нынешних жителей тех регионов, но и для нас  и для всего мира это некогда принадлежащее нам наследие является общчеловеческим богатством. Если же какой-нибудь другой народ как наш смог сохранить и не растеряв донести до наших дней своё наследие (фольклор), то это надо воспринимать как общечеловеческую радость. Только в этом случае человечество сохранит и не растеряет свои чудесные сокровища. Уверовав в то, что это будет именно так, автор этих строк ворошит  родной язык и сундук с памятными сокровищами, ставит перед собой святую цель по мере возможности довести их до людей (этому есть прекрасные возможности: в книжном издательстве Башкортостана «Китап» издана и продолжает издаваться более 20 томов Башкирского народного творчества).

Конечно, вокруг «Урал-батыра» – центра сокровищ, состоящего из удивительного богатого творчества башкирского народа, скопилась подборка из древних эпических произведений. Через них можно, отчетливо проследить неписанную историю народа, нашу шежере. Следовательно, шежере эпоса «Урал-батыр», которую мы будем проследовать в своих изысканиях, в какой-то мере представляет собой родословную башкирского народа и в отношении этого в какой-то степени также распутываются концы нити шежере других народов. 

Несмотря на то, что эпос «Урал-батыр», являющийся одним из самых древних глубокосодержаительных эпических произведений фольклора народов мира, был записан ещё в 1910 году великим сэсэном-фольклористом Мухамматшой Бурангуловым от известных сэсэнов у бурзянских башкир – кураистов Габита и Хамита, к сожалению, он до сих пор ждет своего глубокого и всестороннего исследования со стороны башкирских ученых в масштабах изучения мифологии народов мира. Основной причиной этого, возможно, является отсутствие точного и ясного научного определения времени происхождения башкирского эпоса. К примеру, фольклорист А.Киреев периодом возникновения эпоса считает период с начала распада первобытнообщинного строя (X-XIII вв.) до расцвета феодализма (XII-XVII вв.) (13:47). А.Харисов же, опираясь на высказывания языковедов и историков, ещё больше приближает время возникновения эпоса: по его мнению эпос родился незадолго до татаро-монгольского нашествия (14:45). Однако, научный мир, также заинтересовавшись нашим эпосом, в 1977 году в Москве в издательстве «Наука» выпустил в свет первое научное издание наших эпосов, где была введена ясность в указанных ранее датам: в статье А.С.Мирбадалиевой время происхождения эпосов «Урал-батыр» и  «Акбузат» определяется родоплеменным периодом, а корни многих мотивов и образов и вовсе восходят к более седой древности (15:11).

Следовательно, общепринятому мнению в советской науке, эта седая древность относится к раннему и позднему палеолиту (40-35 тысяч лет тому назад), и он охватывает также эпоху первобытного наскального изобразительного искусства в пещере Шульган-таш – с этим невозможно не согласиться. Значит «Урал-батыр», а также эпосы, собранные вокруг него, по своему возрасту считаются самыми древними фольклорными памятниками человечества и исследователям в своих изысканиях следует помнить об этом. Московский ученый А.Петросян в свое труде о героическом эпосе народов СССР писала о башкирском народном эпосе «Урал-батыр» как о таком же древнем эпосе, как и шумеро-вавилонский «Гильгамеш», заметила, что изучению их в сопоставительном плане сопутствовал бы успех (32:5).
По всем известным данным в XVII веке до н.э. усярганский маг-бек Сорастор (Зороастр), разгромив сторонников прарелигии во главе с пророком Мусы (Моисея) создает новую религию (Авеста, Ригведа). На основе учения Зороастра о добре и зле переделывается древнейший эпос башкир о Мироздании, после чего приспособленный к новой идеологии эпос стал называться “Урал-батыр”...

В следствие того, что пути проникновения в нигде не зафиксированный и не ведомый нам духовный мир первобытных людей заперт на замок посредством полупонятных символов, остатков архаических традиций, заросли полусохранившихся космогоний, и автор этих строк далек от мыслей, типа, «смог всё ясно описать, всё доказал и всех заставил поверить в свои догадки», и не претендует на учёную степень… В то же время он верит в то, что филологические мысли писателя-филолога не будут лишними в науке. Если среди читателей усилится интерес к этой малоизученной, но необходимой изучить исторической теме, народ будет стремиться узнать свою историю, цель была бы оправдана.
Огонь-Вода – Отец-Мать

Было это в давние-предавние времена.

Тогда еще не было ни звезд, ни тропы Солнца…

Земля была с ложку, а Небо – с чашку.
(Башкирское народное творчество (16:39,40)

«Очень много архаических элементов», сохранившихся в башкирском народном творчестве (15:15) по сей день, сами по себе требуют начать разговор об «Урал-батыре» со времен «сотворения мира». Здесь имеется ввиду не практическое возникновение мира, а время превращения «первобытнообщинного строя людей» в человеческое общество в полном смысле этого слова. Уже в эпоху неандертальцев (200-35 тыс. лет тому назад) мифические начала, зарождаясь в человеческом сознании, в условиях этого первобытнообщинного строя принимает вид религии в виде магии и тотемизма. Видимо, в этот период возник анимизм (уверование в различных духов, хозяев – к примеру, у башкир есть «домовой», «водяной», «леший» и мн.др.). А на стенах пещер нашего Урала (Шульган-таш), Южн. Франции и Сев. Испании  появляются первые наскальные изображения чудесных образов зверей и животных – первобытного изобразительного искусства, рождается также танцевальное искусство. Эти изменения в сознании людей, как уже было сказано, происходили в ранний и поздний палеолит (40-35 тыс. лет тому назад) – в период превращения людей типа палеоантропа в людей типа неоантроп. По словам археолога О.Н.Бадера, изучавшего наскальные рисунки пещеры Шульган-таш, древние охотники ещё в эпоху палеолита приходили с южных краев на Урал за добычей, и наша пещера была для них местом идолопоклонения. Радушная и красивая природа Урала притягивала их души к себе как магнит и своей богатой живностью, и своим расположением в середине мира – Евразии (17:67-68). Ещё одной важной причиной такого притяжения были материалы (яшма, позже различные металлы) и способы, из которых и в посредству которых изготавливали основные виды орудия, можно было в большом количестве обнаружить на Урале. Важно и то: эти памятники, обнаруженные археологами, сквозь тысячи и тысячи верст напрямую соединяют Южн. Урал с Ср. Азией, Ближним Востоком. К примеру, в Абзелиловском районе республики были обнаружены геометрические микролитные каменные орудия, выполненные в стиле племен, населяющих Ирак (старая Месопотамия), Иран (древн. Бактрия), но они не были завезены на Урал извне, а изготовлены именно из местной яшмы. Значит эти орудия не могут быть результатом обмена. Как подытоживает старший научный сотрудник Института археологии АН СССР Г.Н.Матюшин, речь идет о возможном единстве и кровном и языковом родстве, об общности культур людей из различных регионов (например, Урала, Месопотамии и др.), но использовавших один и тот же материал и микролитный стиль. «В каменном веке орудия, изготовленные из яшмы Юж. Урала, -- пишет ученый, -- были распространены от Урала до берегов Северного Ледовитого океана, от пустынь Ср.Азии до лесов и полей Камы… Жители Юж. Урала обеспечивали металлом почти все племена Восточной Европы» (23:92-97). У кровно родственных людей, владеющих одним общим способом изготовления орудия  микролитного стиля, возможно, общим было и духовное богатство, в результате в широких просторах Евразии сформировались старосветные мифы, связанные с Уральскими горами, с нашим народом.

Согласно знаниям наших предков, почерпнутых из пристальных наблюдений за явлениями природы, по вечно крутящемуся и текущему воздушному потоку вдоль сводов Неба и Земли, соединенных между собой как перевернутые друг против друга казана (котлов), несутся воссоединенные Кюн-эсэ (Солнце) и Ай-ата (Месяц); на восточном горизонте, где Небо и Земля сливаются, во мраке объятий Земли половая клетка матери-Солнца и семя отца-Луны соединяются, набухают как жизнь на земле, прорастает как растение. Оплодотворив таким образом подземелье, Солнце и Луна  восходят со стороны восточного горизонта, с места совокупления Земли и Неба, где Ай-ата – Луна поливает соками влаги порожденную им жизнь на земле, а Кюн-эсэ – Солнце – яркими лучами. Всё живое на земле, имея свои половые признаки – отца и матери – как и Кюн-эсэ и Ай-ата, воспринимаются нашими предками в виде женских и мужских половых органов. О том, что Кюн-эсэ была обладательницей женских гениталий, изображались ещё в рельефных памятниках Эль-Амрана XVIII династия царства Др. Египта (126:505, рис.169).Там видим, как в уста матерей человеческого рода лучами-руками Кюн-эсэ вливаются воды плодовитости, а в правой руке – на мужской половине – этих оплодотворяемых женщин – мужское семя – семя Ай-ата.

Предки верно уловили причины возникновения жизни на земле: солнечные лучи. Как говорят ученые, «под воздействием жестких лучей, способствующих ускорению образования сложных солнечных молекул, …образовалась цепь (т.е. начало жизни.-- З.С.), вбирающая в себя аминокислоты сложных органических веществ океана»(88:57).

Поучительно и следующее: космогоническая модель только что описанного [image: image25.jpg]


древнеегипетского памятника со всеми подробностями так же ясно изображена на каменном памятнике в Урало-Алтайском регионе (Хакасия) бронзового века (рис. 14). К удивлению сегодняшних ученых весь мир был оповещен концепцией замкнутой цепи этой модели во всех подробных научно достоверных деталях (можно сказать научная монография!). Эта каменная «книга» состоит из стелы, похожей и на клыки мамонта, и на фаллос, и на зверя с человеческим туловищем и с козьей головой (93:222). Две половинки мифического яйца, изображенного в виде человеческой головы на переднем плане – деталь, описывающий Землю (а) и Небо (б), что составляет центральную часть композиции. Между небосводом и сводом Земли – пустота-атмосфера. В параллельных линиях берегов, соединяющих как эллипс два свода реки, напоминают линии овала лица. По замыслу древнего художника, если взглянуть спереди, продолжение стелы сверху человеческого лица (темя) должен был представиться как нижняя часть человеческого тела (подземелье), а продолжение входящего в землю стелы ниже человеческого лица (подбородок) – как передняя часть тела (и это подземелье). Выше линии человеческого темени, по идее, с нижней части тела изображены как бы протянувшиеся парные кружочки (г) с семью наростами-усиками и с отверстиями. К нашему удивлению, они являются с научной достоверностью изображенными готовыми к оплодотворению женская яйцеклетка, которые сегодня можно увидеть лишь через микроскоп. К отверстиям половой клетки наставлен мужской половой орган (в); о том, что он в этот момент находится в половом акте говорят нарисованные на нем в виде кольца двойные треугольники и ромбики – символ женского начала (24:22). В центре фаллоса виднеется тонкое продолговатое вещество, хвостато-головасто-глазастое семя, известное из учебников по анатомии сперматозоид, – который и должен оплодотворить яйцеклетку. Возле этих двух половых клеток, двух интервалов – на левом ребре стелы – есть изображение результата воссоединения, т.е. оплодотворенного зародыша, одновременно он является ещё и Солнцем-Кюн (ж). Этот Кюнь, оставив на Земле зародыш, восходит к небосводу, и осеменивший ее Месяц-Ай (з) следует за ней. Под линией, обозначающей свод Земли (подбородок), в недрах Земли изображена Месяц-Луна (д), оставивший на Земле одну из четырех своих лучей в виде семени. На задней части стелы пространство также разделено на две части посредством поперечной черты: Земля и Небо. Под чертой – под Землей – в виде одинокой точки есть половая клетка Солнца-Кюн, отданная Земле, и в виде ядер, четырехсторонних овалов – семя Ай-ата-Луны-отца (е). Наверху видна ведущая из небосвода в недра Земли тропа Ай и Кюн (и), а на самом верху всходящий Луна-Отец (Солнце-Мать уже прошла). То, что дорога-река, протянувшаяся по небосводу и своду Земли является дорогой Кюн и Ай определяется её изображением в виде лестницы (символ сперматозоида)  и «вдетых» на них треугольников (символ яйцеклетки). Эти детали обобщают события и приводятся в виде полной модели в мифах народов мира (25:204-207), вообще, и в других южно-сибирских (25:204-207), башкирских (30:53, 134;15:373, 418; 16:70, 71), маринд-аним (29:154, 157-158), в мифах, в частности. Картина на обороте стелы, изображающей путь-лестницу проникновения Солнца и Луны в недра Земли, означает путь заката на западе в Землю (колодец), картина же на левом ребре вместе с изображением спереди показывает их восхождение на востоке с отверстия (рта) Земли. Этот момент также четко изображен в другом памятнике, обнаруженном здесь же: из широкораскрытой зубастой пасти мифического зверя (медведя?) высовывается голова барана (95:24). Здесь пасть зверя означает, конечно, Землю, а голова барана – Луна-Ай, выходящего из недр Земли. По-нашему мнению, эта картина напоминает нам эпизод из эпоса «Урал-батыр», где Заркум чуть было не проглотил Хумай (15:3190-33200). Также такие строки, как:

В небо взойдет без лестницы,

Землю вскроет без ключей (15:2750), -- 

отражают половую связь Солнца с Землёй. Подобные верования в средние века также были распространены у тюркских народов. К примеру, 7-ая глава «Тутыйнаме» придворного индийского поэта XIII в. правителя династии Альптегина тюрка Зияитдина Нахшибия начинается следующим образом: «После того, как Юсуф-Солнце погрузился в колодец запада (т.е. закатился) а Луна показалась из отверстия (из пасти или изо рта) востока» (100:63).

Возвращаясь к уже известной стеле, ясно одно: верхний рисунок спереди вместе с левым ребром на этом же уровне, посвящен моменту оплодотворения…

Конечно, удивляет то, что уже в древнем памятнике бронзового века с научной достоверностью изображены, особенно такие вещи, как невидимые простым глазам яйцеклетки, спремотозоиды,  которые как будто показаны через микроскоп. Но необходимо понять, что наши предки не были глупы. Испокон веков история сама дает ответы на вопросы: ученые сообщили о том, что в известной пустыне Наска (Перу) в Юж. Америке были найдены археологические памятники, относящиеся к нач. н.э., в котором углядели конструкции самого примитивного микроскопа и чертежи с описанием принципов его работы (96:45; рис.2). Значит, человек до н.э. уже пользовался микроскопом. А всему миру известно, что в Америку люди переселились с Урала. Есть сведения о том, что люди старого мира в науке, вообще, в биологии, в частности, имели такие глубокие достижения, чем даже нынешние, и эти достижения, стертые с памяти по причине каких-то катастроф и катаклизмов, были вновь осуществлены лишь в XVIII веке, а некоторые до сих пор не раскрыты наукой (25:42-47). Возвращение опыта человечества – начинается с понимания особенностей мышления человека старого мира. В связи с этим в языке вырисовываются этимологии некоторых «вечных» терминов (ниже мы увидим одновременное образование башкирских и русских слов).

Мы узнали о выходе (восходе) Абас (Солнца) из недр Земли: Абас-Кот (Кюн-ак ут – Солнце-белый огонь)>(а) баскот>восход и Аба-скот (Cолнце-скот)>Аба-сгод>Аба-сыгады (восход Cолнца). Место заката Солнца: Эсэ-Кот>(Э) Сэкот>сэгэт (часы)>сагот (хауыт – посуда)>заход (закат). Ещё: Абас-атак (Солнце-Луна)>(а) басатак>база-дак (боз тауы – ледяная гора)>Буздяк>воздух>восток и т.д.

Абас (Аба-эсэ или Хауа-хыу ’воздух-вода‘)>Эбсэ, бисэ, эсэ (бабушка [диал.], баба, мать);

Абас>аваз (возглас)>авыз (рот, рот Земли и рот Неба);

Эс-ак-эр (вода-текущая-земля>(э)сакэр>сакыр (зови)>сагыр (излучение)>сыгар (выпускай)>загар;

[image: image26.png]


из корней «эр» (земля -- ер) и ут (огонь – солнце): эр-ат>ир-ат (мужское население)>эрэт (мужская мочь)>Эрот (бог любви)>урыт (урт – защечина)>рот>роот («красный» в переводе с немецкого);

Эр-ал (сын Земли, т.е. Луна)>Эрал>Арал>Урал;

Эр-ал-ак>эралак>оролок (гнездо семян)>орлок (семя)>ирлек (мужественность).

Таким образом, разъясняются названия лучей Луны в композиции на стеле: Арал-ак – Арал агы (сперма) или тот же Урал-ак – Урал-агы (сперма) – одно и то же. Солнце и Луна якобы, вечно кружат между Небом и Землёй, сея луч-плодородие и лед-семя. Каждый их круг делится на определяющие Небо и Землю части – Дня и Ночи. Каждый из них по количеству сосков Волка-Матери или Коровы-Матери (общее количество которых составляет от 8 до 4–12), вскормившей Шульгана и Урал-батыра, и, согласно записям Ибн-Фадлана (45:66), по количеству 12 божеств дробятся на 12 часовой день и 12 часовую ночь. Кюн-эсэ (Солнце-мать), продолжая сеять плодородие, порождает великий круговорот жизни, а в цикле года 12 раз рождается Луна (год делится на 12 месяцев). Кобыла вынашивает жеребенка 12 месяцев (12-ти месячный календарь, был ещё 10 месячный календарь для коровы). Это было изображено уже до н.э. на скале Тамгалы горы Чу-Или на родине предков между Семиречьем (рис.15). Там слева над великоствольным Древом Мира отделившиеся яйцеклетки овальной Кюнэсэ-Солнца (а) входит в недра Земли справа (б) и, превратившись в различных животных, снова возвращаются в лоно Кюнэсэ (г), где они, вновь превратившись в яйцеклетки, отделяются от неё и опять же проникают в недра Земли – так вечно повторяется цикл рассчитанный со смертью и рождением 12 Лун. А 12 фигур, изображенные в композиции в экспрессивном движении, представляют из себя исчисления месяцев (93:117); изображение главаря в виде овцы указывает на то, что рисунок был сделан в год овцы…

Приведенные в результате комплексного изучения факты и данные сами же, по-видимому, говорят о совместном тесном росте праязыка с мифом, о том, что их проросшие истоки лежат в одной точке. А это, если выразиться мягко, усиливает существование, гражданское право науки о праязыке, являющееся главным средством в комплексном изучении истории. Что же касается нашей задачи, то она является основой того, что реконструкции элементов праязыка, сведения из мифа способствуют выяснить культурное наследие людей старого мира, создают возможности сравнительного и объединенного изучения наследия, считавшиеся якобы наследием других народов, но являющиеся нашим достоянием.

Как видно из вышеприведенных примеров, в мифологическом мире всё поделено на две половинки:

 1.Небо (Кук) -- Солнце (Кюнэсэ) – Огонь-воздух;

2.Земля – Луна – Лед-вода.

Или проще:

1. Мать – Огонь;

2. Отец – Воздух.
Вечное понятие, построенное исходя из этого:
Отец-Мать – Вода-Огонь…

Но поскольку пологали, что огенное Кюнэсэ породила Землю (Ер-мужчина), то Небо (Кыз-девица) вынашивало его в свей утробе (типа инкубатора), но верили, что в недрах Земли, глубоко подольдом (боз) есть огонь, поэтому прозвали и как Ер-ут (Земля-огонь – Ир-ат -- мужчины), и как Ер-Боз (Земля-Лед – Ир-абыз – мужчина-патриарх). А все же во всех мифах одинаково: для порождения огня фаллос должен проникнуть в детородный орган – два пола должны воссоединиться, следовательно, огонь вспыхивает в материнском нутре.

В шумерском эпосе о Гельгамеш-батыре есть стихи, удивишие многих:

Из корней её смастерил себе пукку,

Из сучьев её смастерил себе микку …(22:86).

Дело вот в чем: упрямая богиня Инана, рассердившись на тех, кто не позволил ей пользоваться ею же самой посаженной липой – Тирэк, обратилась за помощью своему единокровному Гильгамеш-батыру. Надо сказать и о том, что казалось бы не возможно, чтобы липа, больше встречающаяся на севере Земного полушария, оказалась в Месопотамском (шумерском) эпосе на крайнем юге. Однако то, что наши предки переселились в Месопотамию с Урало-Памирского северного региона, наука признала (см.кн. С.Ш.Чагдурова). Охраняющую липу-Тирэк Змею Гильгамеш убивает своим медным мечом, Беркута зашвыривает на гору, разоряет пчелу в борте. Вырвав с корнем Тирэк и разрезав его на части, он отдаёт ствол Инане, а из корней её мастерит себе «пукку», а из сучьев – «микку» (22:86). До сих пор ученые не знают и гадают по-разному о том, что означает эти «пукку» и «микку», образовавшие драматическую завязку в эпосах «Гильгамеш» и «Урал-батыр» (22:86). Однако их секрет можно разгадать и через башкирскую почву. Но перед тем, как обосновать это, обратим внимание ещё на одну общность: в вышеупомянутом эпизоде с Инаной и Гильгамешом обозначаются основные сюжетные линии этих двух эпосов: одержание победы над царем Катилом, его дью-пяриями (Змей, Беркут в «Гилгамеше»), оборотней (Дева-Пчела в «Гильгамеше»), принести стране благополучие. Все башкирские эпосы и сказки вдохновлены этим. Тирэк – символ жизни – вообще, в башкирской мифологии составляет её центр, до принятия ислама наши народ поклонялся Столпу Земли Тирэку (Тюряк, Терек, Торок, Тора-тау). Если в эпосе «Урал-батыр» он изображался в образе царя Катила, стоящего во главе всего живого и земного, то победа над ним символизировало победу над всем живым, использование силы природы в человеческих нуждах.

Мы уже говорили о том, что Столп Земли (фаллос) – благодатный наш бог Тора-тау в шумерском мифе называется Энлил/Энел-ул (Энлил – сын Земли, фаллос или означает Тора-тау). Якобы, Господь Всевышний наш Имир (на шумерском Энки) вручил ему, Катилу, людей всего мира с их ремеслами (ремесленник, хлебороб, скотовод, строитель и т.д.) и приставил к нему в помощь божеств поменьше (19:127). Если помнить, что Кюн и Ай (Солнце и Луна) в круговороте мира каждый на своем пути проходит пространство между небом и землей, восходит и заходит либо по Тирэку, либо по лестнице, либо по столбу (все они имеют фаллический символ), то в следствие возрождения древнего языка приведут они к интересным выводам. Запомним следующее: возможно, слово «ак эр» ’уплывает под землю‘, означающее закат Солнца с Неба в Землю, произошли понятие акар ут>(а) кэрит>керет>«горит», а от «сыгара ут» (низвергает огонь) – понятие «сгорит». Это – термины магии порождения огня, мы приближаемся  к сути этой магии. С.Ш.Чагдуров в своей известной книге по материалам на тюрки, на монгольском и шумерском языках доказал, что имена героев известного тюрко-монгольского эпоса Касыр/Гэсэр – имеют одно и то же значение «мужских половых органов» (8:51, 171-179). В то же время известно, что по многим показателям Гэсэр схож с Урал-батыром. В свою очередь имя Урала восходит к Оро-ул (сын фаллоса Тора-тау), а Шульган – дочь горы Эсэлег-эн, т.е. дочь горы Эмбэ – олицетворение женского начала – Неба. Следовательно, Урал, шумерский Энкиду, монгольский Гэсэр – сын Тора-тау Ай-Месяц, а также Шульган, шумерский Гильгамеш – дочь женского начала горы Эмбы Кюн (Солнце). Как связанные между собой мужское и женское начала, так и пути передвижения Ай и Кюн соединены друг с другом, образовав парные окружности с 8-образными линиями, которые, якобы, представляют собой дороги Кунгур-буги и Кюн-Уфы, проходящих через колесообразный город Аркаим – центр Земли. В результате того, нашим предкам Солнце-Мать по цвету казалась золочено-белозолоченая (желто-белая), а Луна-Отец -- золоченый бело-желтый, то их воспринимали как дорогих цветных металлов: золота, серебра и бронзы, поэтому названия этих металлов получились в связи с главными небесными светилами:
1. Соро-бурэ-Кюн-эсэ “серая волчица солнце мать”>Серебро-Кюнес (рус. серебро и башк. кюмеш); а также: Бурэкюнэсэ “волчица-солнце-мать”>бурекюнзэ>боронзэ>бронза;

2. Абоз-ол-атанай “лед-сын отец-луна”>абоз-олатан-ай>абыз-алтын-ай “отец-золото-луна” и: алтын/олатан>латан>латунь.

Изображая Столп Земли Тора-тау в виде растущего дерева Тирэк, ему также возлагалась обязанность интимной связи между Кук-Эсэ и Ер-ата (Неба-Матушки и Земли-Отца): ябалдаш (крона) Тирэка – небосвод, ствол (на баш. яз. олон на русском яз. лоно – лоно матери) – женское начало Неба, корни – мужское начало Земли; женское и мужское начала воссоединяются в стволе (олон), в результате чего рождается Кюн и Ай (Солнце и Месяц-Луна) – верно, не зря предок рода Кыпсак вышел из дупла дерева – из лона Тирэка-фаллоса!.. Совмещение обязанностей белокаменной Тора-тау и дерева Тирэк, возможно, связано с магией добычи огня. Известно, что древний человек сперва использовал в этих целях дерево, а к кремни пришел позже. Более того, названия частей Тирэк сами по себе и являются терминами магии добычи огня:

1. Тамыр “корень или фаллос”>табыр (табыр, табыу – добывать, добыча, ут табыр – добудет огонь способом натирания друг-другу два куска дерева).

2.  Олон – ствол – лоно (лоно матери), продырявленное дерево для веретена.
3.  Ботак – (сучья)>батак>матак (матка, залежи огня, дно отверстия в куске дерева).

Для объяснения странного выше приведенного шумерского стиха с «пукку», «микку», необходимо уточнить и вспомнить следующее: корень – твердая часть дерева (в то же время в старом языке мужское начало называли тамыр «корень»), а сучья – мягкая часть (в то же время женское начало также называли «сук/сек»). Поэтому заостренную верхнюю часть магического прибора для добычи огня изготавливали из жесткой (мужской) части дерева, а нижнюю – из мягкой (женской). Надо также учесть, что в мифах папуасов Нов. Зеландии (29:48) и древнего Египта (34:62) повествуется о том, как женщины чудесным образом беременели от застрявшего в их ртах куска дерева, где последний у папуасов называется «бока» («бюкю»). Следовательно, кусок дерева, которым был заткнут рот, называли «бюкю» - затычка, которым и сегодня затыкают горловины бутылок. Авау (вау – по-английски)! -- да разве этот «пукку», которую Гильгамеш-батыр смастерил из корня дерева (внимание! – шумеры фаллос называли «агиш»ом – по-башкирски агиш/агас “дерево”), не является ли этим же «бюккю», т.е. затычкой? Опять – тот же «пукку» -- «буга», «бугай» (племенной бык по-башкирски) у шумеров уводит коров. От шумерского «пукку», т.е. «бюкю», возможно, произошли также и слово «пика» и «бэке» - «складной ножик». Известно, что пикой можно и лёд проткнуть (прорубить прорубь), а отверстие на льду – прорубь на баш. яз. звучит как «мэке» (вариант «бэке»). А это, в свою очередь, совпадает со странным «микку» из «Гильгамеша». Под «бэке» у башкир также значится неприличное значение женского интимного органа «бака». В нижней части магического прибора для добычи огня, как известно, есть отверстие мэке, куда могла войти пика-веретено. Нижняя порождающая огонь часть, возможно, называлось и как «мэке-эйэ/бэке-эйэ» (пронизанная мать), а от «мэке-эйэ» произошла и «магия» добычи огня. Известно, что богиню любви и плодородия Инану шумеры прозвали «Мах(е)» -- «Мэкэ»… (8:180). Если учесть это, то, возможно, означает возжелание друг друга женского (инэлэк) и мужского (аталык) начал -- «любви» -- «мухаббат» есть «Мэке-аба – аба-Ат» (Мать-предка – предок-Отец).

В результате круговерти верхней части (мужской) магического прибора, в нижней в женской части (из отверстия) вспыхивает красный огонь (39:139-194). Так как прибор нельзя было использовать в перевернутом виде, то Небо (жен. начало), хотя согласно космогонической модели Небо и должно быть сверху, но здесь оказывается снизу. В связи с этим и с тем, что в жизни бык, уводящий корову, оказывается сверху, то согласно правиле «сверху-снизу», распространился обычай восприятия Земли не как отца, а матери (выражение «Ер-әсә -- Земля-мать»), а Неба, наоборот, -- отца. Это привело к нарушению издревле построенного в совершенстве закона и к путанице в сфере полов (например, Ай-ата превращается в деву, а Кюн-эсэ – в мужчину). В следствие этой путаницы, во многих старых языках плодородная земля является представителем женского пола, в мифе она – богиня, бог Неба – мужского пола.

По И.М.Дьяконову, понятия, определяющие плодородие живого мира, в одно и то же время означали и сексуальную страсть, и женскую красоту, и в действительности, также женский половой орган. Это слово, к примеру, на шумерском языке хи-ли, затем в аккадском (ак-кот)  записывалось в виде кузби («женские чары»). Слово «хи-ли» в то же время составляет в семантическом ряду цепочку «хыулы-хулле» (башк. воды плодородия). И на шумерском понятие «хатын-кыз» - «женщина» произносилось в виде «хул» (101:196), читается как «саль», (башк. сулю “прекрасная”). Значит, дарующая жизнь женское начало и красивое, и плодородное – как ждущая семени. Мужское начало, наоборот, являясь из рода огня, вобрало в себя качества неприступности, неуступчивости – жесткость, остроту – и объясняет орудия труда: по шумерски шу (ныне шу-на – шына ’клин‘, шу-осло – шюшле ’острый‘, подходит к кочедыку – шюшлю); по-аккадский кату (ныне каты “жесткий”, кайау “жало”, казау “гвоздь”); по-шумерский агиш, гиш (ныне агас – дерево) или орудие в смысле палки, также значение хыу-хул давал форму мавт (смерть), они составляют семантический ряд «улемдэр» (смерти) – сирдэр (болезни) хыудар (воды) – хыуыктар (холода). Потому что, согласно сознанию древних предков, после смерти человек, якобы, отправляется на тот свет в Сулану (Селена – Луна) на лодке-полумесяце по реке вечности, его сопровождает бог Мава (на старотюркском – дикая кошка – древнегреческий бог в замен нашей Волчицы-Матери, китайцы также называют кошку «мау»). Мавт из уже известного шумерского памятника и есть Мава. Полное его изображение мы обнаружили в написанном по-нашему в сартском памятнике наших предков (VI-V вв. до н.э.) – об этом ниже будет сказано отдельно. Вот поэтому-то наши предки и воду, и реку смерти, по которой отправляли усопших на «тот свет» (этот обычай в средние века существовал у хазар) называли именем бога Мава. Интересно и то, что этот семантический ряд был обнаружен в письменах Аньянского памятника на родине тюрко-скифов на другом «краю земли» (Дальн. Восток), где иероглифы «хыу-хуль» в то же время читаются также в значение «ураган», «беда» (81:144). На нашем же современном родном языке болак (вода-река) совпадает с понятиями бола (беспорядок) – бэлэ (беда). В мифах Луна всегда олицетворялась с жидкостью: древние верили, что роса выпадает с Луны (83:328). Видимо, поэтому в вавилоно-аккадских мифах название бога Луны связано с Су-энэ, т.е. с нашей Хыу-инэ (Водяная мать или Богиня воды) и Сюн (в Башкортостане есть река Сюн), с водой-плодородием. А то, что в храмах Луны должность жрицы могли выполнять только женщины (101:15, 19) говорит и то, что Луна должна быть женского пола, а до этого у шумер мы Луну рассматривали как мужчину (101:163)… Сопровождающая на «тот свет» Сулана, в свою очередь, дает следующий ряд: Сулана>Селена (Луна)>сылана (мокнет)>Луна (источник воды)>Лена (река) (мокнет)>сулляна (оплодотворяется)>слюна, а также селян>желян>йылан (змея); селяка>желяка>жылкы>йылкы (конь). Интересно и то: этот мав (Мава) из праязыка и сегодня на современном языке означает ут-мау>тымау (простуда), т.е. «утлы» - «огненный», «высокоградусный» и «тымавлы» -- название водянистой болезни. На шумерском гиг – «темень, ночь, мрак, черный недуг», на башкирском языке  «гиг-хыу» (гугхау>кукхау -- чахотка), «кара гиг-хыу» означает смертельное заболевание. Корень «хау» в значении «тормош» -- «жизнь» на древнешумерском языке и сегодня употребляется в значении первоисточника жизни «хыу» (вода) и «хау» («хаулык» - «здоровье»). Богиней пресной воды у аккадов была Хауа (на баш. яз.: воздух), теперь она по-нашему Хэуа-нахы – хыу-инэхе – богиня воды). На том же древнем языке «Хау-ат» давало и значение «хайуан» -- «скотина», а также хранителей вод и водоемов в мифах «хэулан/йылан» -- «змей». Если учесть вышеупомянутый семантический ряд, указывающий на однокоренную принадлежность в башкирской мифологии хранителя водоемов «йылан» и «йылҡы» (конь), то выясняется, что древнее слово «Хау-ат» -- это «Хыу-ат» (подводная лошадь или водяная лошадь из башкирских эпосов). Более того, прибавив окончание –ан творительного падежа из первой части того «дающего значения» слова, образовывается Хау-ан – хайуан (скотина). Древнее слово айн – куз – глаз в древнем языке также используется в значении «источник воды» (вспомним у башкир значение «кузле шишме» [дословно: глазастый ключ] и «кузем карахы» ласкательное слово, дословно означающее – «ты черень моих очей», в значении «айн-айнайым» - «айнанайым»), а оба глаза Неба (асмана), -- якобы, Солнце и Луна. Самау в смысле «небосвод» праязыка  (на санскрите асман) у нас до сих пор используется как асман (небосвод) и асамай (стропилы крыши дома); а старое шамуту – «облако, плывущее по небу» - наше шама (чаинка), всплывшее на поверхность заваренного чая. Древним словом акман (ак ком он – белый мучнистый песок – белый снег, падающий с неба) сегодня у башкир называется мартовский буран Акман-Токман (из рода ак-ком-он). Тот же акман русским дал слово камень, грекам – акман – сандаловый красный камень-наковольня (195:3). Потому что, как уже было сказано, предки думали, что небосвод тверд как камень, как яичная скорлупа, литая из металла. И, когда боги, низвергая гром и молнии, били по сандалу-наковальню, якобы, на землю падали куски камня (кэр – кар – башк. снег). У башкир высказывания типа «даже если с небосвода будет идти камень», видимо, связано с этим.

Языковые материалы рассмотренного шумерского периода доказывают следующее: первобытные люди считали, что мир был создан на основе дуализма и стихийного диалектизма – единства противоположностей. У этих противоположенных веществ – огня (Неба) и воды (Земли) – первое, якобы, отец, а второе – мать (как было сказано выше это следствие нарушений и путаниц общекосмогонической модели). До сих пор жива древняя философия, гласящая о происхождении мира из огня и воды. Мы поняли это на примерах мифов народов мира. Если мыслить опираясь на это, на древнем языке предков позднего периода, как видно из приведенных выше материалов, ут (огонь) назывался как ат/ата (лошадь, конь-самец, с этого названия, видимо, и произошло синоним слова «ат», «аталыу» (получить имя); вода называлась эс (эсэ – мать) , отсюда, по-видимому, и произошли синонимы слов «эсэм» -- «исем» (имя, название), где первый из них мужского пола, а другой – женского. Если сказать попроще, то в древности люди, знакомясь, называли не свое имя и отчество, а спрашивали, мол, «кто отец?», «кто мать?» (т.е. чей?). Ответ на первый вопрос, возможно, означал «аты» -- «имя мужского рода», а на второй – «эсэмэ» -- «исеме» - «имя женского рода». Не забудем также о существовании у шумер «языка женщин»: эти два термина, возможно, относились к этому «языку пола».

После единения двух противоположенностей Огня (Ат) и Воды (Эс) возникают признаки жизни на земле:

Ат+Эс – атэс; по известным нам правилам заглавное а выпадает и образовывается тэс>тас (таш – камень)>таз (тоз – соль). В основе русского языка также лежит правило словообразования праязыка: эс (хыу-вода)+ал (эпитет огня ал, т.е. огненно-алый цвет)>эсал>(э)сал>сал>соль. Следовательно, морская соль – следствие соединения огня и воды, т.е. их детище. Согласно теории академика Опарина из солевой смеси воссоединяются начало органики первобытной жизни – концервантов, первобытная жизнь образовывается в следствии этой химической эволюции (БСЭ, т.21, С.57-58). Сегодняшними достижениями мировой науки установлено, что жизнь на земле сложилась от огня и воды, в следствии проникновения солнечных лучей в океаны (88:57-58). Если сказать попроще, то это значит, что в языковых материалах отражаются стихийные материалистические основы в мышлениях далеких предков касательно вопросов зарождения жизни.

Значительные выводы, сделанные в отношении праформ эс(э), ат(а), эр(э), ак(а), отстраненно обосновывается также в словаре Э.В.Севортяна (71:54-58, 140-141, 158-160, 200-201, 231-235, 288-289, 666-667). Эволюцию многих других, возникших из одного корня и составляющих центральную кость богатства разных языков, можно было бы определить по этому образцу. В любом случае, древние верили, что первый огонь возник во время близости мужчины и женщины, это суеверие до сих пор хранится в мифах папуасов маринд-аним (29:58). Так как думали, что огонь лежит и хранится внутри эсэ (матери), долг поддержания пламени в костре (усак/очаг – эсэк “мать”) возлагался на женщин (42:7). Продемонстрируем связанных с этой добычей огня примеры того, что разные современные слова произошли от одного корня древнего праязыка.

Несмотря на то, что веретено прибора добычи магического огня был сделан из дерева, имелось ввиду, что его основа – символическая гора Тора-тау – являлось и Ак-Бор Атан (Акбурташ Атай – Мелокаменный Отец), поэтому само веретено именовалось Ак-Бор-Атан. Ведь и в шумерском мифе Кур (Кер – входи, входящий фаллос) из-за самого великого мелового цвета горы Тора-тау был прозван Ап-Ак (Эбех) – Белый-белый (125:307).

Называя части магического прибора, обнаруживается произношение магической троичности одновременно на троих языках (башк., рус., немецк.):

1: Ак Бор Атан – верхняя часть прибора (мужская). Здесь Ак – эпитет возвеличевания, «бор» -- бер (1) – «атан» -- «один» (1) и из того же слова «один» - «айн» (1). От слова «Бор» также произошло название самого прибора: «бур», «бырау» -- «сверло» - быстро вертящееся веретено.  А изготовленных из крепкого жесткого дерева называли «каты ак» («жесткий белый», у башкир катак -- фаллос), «агас» (на шумерском «агиш» - фаллос), из кости «куст ак» (на русском «костяк»), а из камня – «таш ак» («фаллос»), «ак таш» («азаш» - тезка, также фаллос).

2: Ак Од Аба – огонь, вышедший из середины, из места воссоединения 2-х частей. В свою очередь, «ак» («эк») – «ике» («два») (2), «од аба» -- «даба» - «два» (2), «даба(й)» - «цабай» - «цвай» (2),  «Даба» дает также значение «таба» («рожает»).

3: Эс Ак Терэк («эсек-терэк» - «женское начало Тирэка») в то же время указывает на нижнюю часть «усак тирэк», изготовленный из мягкой осины или тополя (где тирэк – тополь [замечание переводчика]). В этом случае «эс» – «ус» “три” (3), «терэк» - «три» (3) и «драй» (3). Из слова тирэк образовалось «тэре» (крест), а синонимом его является «кереш» («входить»), который превратился в «крес» («крест»). В магии преклонялись всем этим предметам: во дворах (в хозяйственных постройках в кораме) священный вечный огонь горел и день и ночь, ему в жертву приносили свежий кумыс, масло, мясо; продырявленное (или просверленное) дерево, составляющее нижнюю часть магического прибора, или камня, ещё со времен позднего палеолита это делались в форме треугольника, символизирующего женское начало (45:143, рис.1), дырявые камни считались священными и они  либо вплетались женщинами в косы, либо прикреплялись к посуде, к груди (до сих пор у башкир камень с отверстием считается священным, и он прикрепляется к доильнему ведру или на концы веретень). Верхнюю же часть прибора – каменный или деревянный фаллос – носили на шее мужчины (это у башкир видел арабский путешественник Ибн Фадлан). Это средство исцеления («эмел итеу»), которую носили на шее наши предки, являлась эмэлутом (амулетом), он также выполнял функции необходимых  спичек (шырпы) с тем лишь отличием от современных спичек, что эти «спички» носили на шее мужчины, а «чиркующая» часть («чирки») – на шее женщины. От данного слова «эмел» образовалось название магической горы Башкортостана Ирэмел (Ир-эмел –фаллос мужчины-Урала). Именно выполненные в виде этих каменных амулетов с отверстиями, символизирующих женское начало («йам-ал-ут»), и продолговатых камней – символов мужского начала (“эмелут”), приборы для добычи магического огня были обнаружены в последние 20 лет на курганах Башкортостана периодов неолита (8-7 тыс. лет до н.э.), энеолита (8-5 тыс. лет до н.э.). Впервые эти находки были введены в научный оборот Г.Н.Матюшиным (56: табл. 70, № 15-17, 19; рис.49, №2, 3; табл. 95, №1-7; табл. 116, № 1-2; табл. 117, №2-12, рис.55). Всегда необходимо помнить, если один прибор изготавливался из камня или кости, то другой должен был быть из – дерева (для воспламенения). Конечно, приборы из дерева не сохранились до наших дней. Интерес представляет следующее: среди этих памятников сохранились и приборы раннего происхождения, основанные на трении, точении (пилить – пилить дерево) (56: табл.18; табл. 56, №1-3; табл. 63). Продолговатых (приборы) с ямочкой и выполненных в форме треугольника, называемые в научной литературе «утюг-ташами» (т.е. камень в виде утюга), символизировали женское начало, а продолговатых с рубчатой головкой, называемый «ручкой» – мужское начало. Одна из них изготовлена из камня, а другая – из высохшего дерева и, наоборот. Магический огонь добывали (у башкир: ут алыу, что дословно: брать огонь) путем натирания «ручкой» в ямочке «утюга». И сейчас вечернее, сумрачное время у башкир называют временем, когда «возьмем огонь», «после того, как возьмем огонь» (т.е., когда разведем огонь в светильнике), которое, возможно, пришло ещё со времен неолита и энеолита. Основная часть памятников в виде «утюг-таша» с ямочкой, имеющих огромное значение для науки, были обнаружены на Юж. Урале на берегу оз. Суртанлы в регионе, где испокон веков жил один из основных башкирских родов – Усярган и его уркян Тунгаур (56: табл.18, №1). На гладкой поверхности  нижней части прибора для добычи магического огня в линию высечены известные для нас сакральные числа 3, 9, 8, 11. Среди них самое ценное то, что между 8 и 11 числами явно пписана тамга Куш-тау (Кушур). Эта реликвия палеолита и энеолита – родовой знак-тамга, как известно, не исчезнув и пройдя как минимум 10 тыс. лет по дорогам истории, ещё до самого раннего шежере рода Усярган, может претендовать на документ, доказывающий о принадлежности их древней культуре палеолита и энеолита – наследии башкирского народа. До сих пор в Индии шиваисты поклоняются продолговатому камню – мужскому началу (лингу) и камню с отверстием – женскому началу (йони) (8:177-178). Упомянутый линга – Лан-ага (Лан-угез – Лан-бык – фаллос), другой термин Йони – из греческого мифа, пережившего восточное влияние, Иона – Хыйыр/Корова, в башкирско-чувашском мифе Инэ-Хыйыр – Корова. Точно такие же предметы поклонения были обнаружены далеко от Индии на Юж. Сибири в Окуневской культуре (47:37). Как уже было сказано выше, еще в начале Х века Ибн Фадлан видел эти приборы на шее башкирских мужчин (45:66). Если вспомним, что начальное значение слова «Ир-ат» (мужчина) является «ер-ут», то становится понятным утверждение башкира, сообщившего Ибн Фадлану то, что он «шунан сыктым» (дословно: «вышел»  или «произошел оттуда» или «из него»). Это орудие огня, называясь на тюркском языке по разному, обозначаясь «булавой» («бул-аба» - «бала атахы» - «отец ребенка») был популярным при царских дворцах, превратился в символ державы в руках царя. Эти фаллосы-булавы длиною 0,5 – 0,8 м с зарубиной на головке, были широко распространены от старого Востока Средиземноморья до Тихого океана.  Сделанные из камней или бронзы эти булавы были обнаружены в скифско-усярганских курганах, в могильниках японских самураев-аборигенов (о. Хоккайдо, 46: 103-104). Вообще, установка на изголовье могильных камней, столбов – продолжение традиции увековечивания фаллического образа. Его полное изображение можно обнаружить на шумеро-аккадской гилиптике, где с двух сторон богини плодородия Инэ-ана (Инана) присутствует Тиша-тора (Тиштара) в образе двух фаллических столбиков, на концы которых вдеты Ай (Луна) и Кюн (Солнце); рядом есть стрелообразные обозначения, указывающие на момент восхода Луны и Солнца (47:153, рис. 28). На другом таком же рисунке Луна изображена не круглой, а в виде серпа (47:154; рис.29). Эти столбы Солнца и Луны в Японии обнаружены размером высотой в 2 и 2,5 м (46:04), а на Сев. Кавказе – и того больше. В целом, врытые в землю высокие каменные фаллические столбы, называемые «менгер» (“покрывающий” самку) и связанные с культом Дня и Ночи, встречаются от Японских (46:98) до Британских островов (48: XII-XVIII) по всему пространству Евразии. Распространяясь по всему континенту, менгер, конечно, проходит и через Уральские горы, через Башкортостан – доказательством является менгеры у деревень Эткула, Муллакая, Кусея, Биккула. Менгеры Эткула, образовавшие окружность Солнца (Кюн) и числом стел означающие божественное число 13, к примеру, были построены в виде маленькой копии известной Стоунхенджской менгерной обсерватории  Британии каменного века (48:1). К сожалению, 7 камней из 13 утеряны – жители деревни Старо-Эткулово Баймакского района РБ в последнее время разобрали их для фундамента домов (49:188-189, 198, 207). Со временем эти менгеры формировались в очень высокие и величественные башни, в обелиски (47:55-57), например, гигантский менегер-башня в Британии (47:155, рис. 32) и обелиск Сенурсета I в Египте (47:155, рис.33). Если проследить за корнем слова обелиск, то в древнем Египте он произносился в значении «Солнечные лучи-растение». И по-нашему он объясняется также: «обел» («аб-ал» -- «алый-алый») – «алхыу кояш» -- «алое солнце», «иск» -- «усек», «усенте» (растение) или Кояш-ут теле (Луч-язык Солнца-огоня); также Стела – «Эсэ теле» (язык матери или родной язык) или язык Кюн-эсэ (Солнца-матери). Следовательно, обелиск, стела это не менгер, а символ языка Солнца, вышедшего из-под земли через менгер (вспомните стелу из Хакасии). Что же касается фаллического символа, то в этой связи интерес представляет башня Кабус в Иране, построенного в 1006 г. (47:155, рис. 37): на старом письме он назван не на персидском «кюмбез», не на арабском «кубба», а нашем старотюркском языке «касыр» (47:58). Это – тот же фаллос (вспомним «мал касырыу» - «увод/загул скота») и имя фаллического героя (Касыр – Гэсэр) тюрко-монгольского эпоса! В местах локального проживания башкир  подобная башня – «Башня Тамерлана» находится в Зауралье на железнодорожной станции Тамерлан. Название станции не имеет ниакого отношения к Аксак-Тимуру, потому что башня была построена задолго до его рождения (I век до н.э.), грекам же она была известна под названием «Таш Манара на Имай» («Каменная башня на Имай [на Урале])») (50:299, 301).

Двоичность нашего первопредка Господа Всевышнего Имира – начала всего живого в мире  и самого мира, -- где его левая сторона Им (жен.) и правая Ир (муж., вместе Имир), была заложена древними в основе их мировоззрения – религии, философии, мифологии, культуры в целом, способствовала возникновению [image: image27.jpg]


существующего до сих пор закона о дуальности.

На скале около оз. Балхаш изображены (рис.16) зародыш первоначала (а) и возникший от неё дуальность жизни – женского пола (б) и мужского пола (в) (127: рис.5).

Возьмем две начальные термины дуальности (53:61-65):

1.В древнеегипетском мифе первоначало – это отец-бог Атум (Атом). Он возник от соединения корней «ат» (ут -- огонь) и «аба» (уба, оболочка, т.е. «овальное яйцо») и является известным для нас в форме мифического яйца космической субстанции. Атум является первым богом, отцом богов, породившим самого себя из первоначального хаоса (53:61). В «Текстах Пирамид» сказано: «Привет тебе, Атум, привет тебе, Хапри, породивший себя сам! Ты возник именем своим «Уба», ты возник именем своим Хапри» (53:62). Слово «уба» также подтверждает вышеприведенную истину – вторая часть имени Атум состоит из корня «уб». А первая часть объясняется главной природой бога (огонь и оплодотворение). Что же означает Хапра? М.А.Коростовцев верно рассматривает, что [image: image28.jpg]


Атум и Хапра – это одно и то же, то и называет их Атум-Хапри (53:62). А это известный нам Имир – соответствует ранней дуалистической концепции: ведь Небо (Им) и Земля (Ир) первоначально были парами-гермафродитами. Значение же Хапра учёный объясняет в связи с глаголом древнеегипетского языка «хпр» («произойти», «образоваться»). В башкирском же языке это сродно со словами «куперэ» («пенится»), «хепрэ» (метет), «супре» (дрожжи»). Как хлеб поднимается, становится пышным благодаря дрожжам – супре, так и богиня Афродита возникла из пены (Купере)!  В этом месте доселе употребляемое слово нашего богатого историзмами языка говорит о многом: это тот же «хэпрэ» (в жестком произношении «хапра»): до сих пор у башкир по отоношении кого-либо конкретно-игриво говорят «хэпре» («неряшливый»), а пенку кипевшего бульона повар снимает половником, т.е. хапыра. Следовательно это слово «хэпре» -- по своему первоначальному смыслу означает скопившуюся пену поверх вскипевшего бульона. Он един с термином древнеегипетского папируса, составившему ему пару. Если это так, то, согласно древнегреческому мифу, претерпевшему влияние Востока (или наоборот!), возникла возможность в возрождении первозданного положения родившейся из пены богини Афродиты – это Хапра-тутяй (Пена-тетя). Родилась ли первоначально эта красавица Тетя Пена в человеческом облике? Нет! Как и все антропоморфные боги и богини, она изначально была зооморфной (т.е. в виде зверя), если выразиться точнее, то в виде змеи. Вот как она реконструировалась: ак-аб-эре-тутяй («хыу-хауа-ер-тутей» - “вода-воздух-земля-тетя”)>ак-кабара-тутей>ак-кобр-тутей (дословно: «белая-кобра-тетя»). Если обратить внимание на выделенные слова в ряду, то «ак-кабара» по-нашему все та же пена – «кубек» (к примеру, говорят «хыу кабара», т.е. «вода пенится»); сгруппировав «акк-абара», также ясно: в воду («ак») гонимой водки  смешивают муку и получают дрожжи – апару (абара): «На печи стоит апара, вспенилась уж она»)… Что же касается «ак кобры», то «ак» - священный, «кобра» - род священной змеи. Представители одной из племен в Индии до сих пор поклоняются «белой змее» - кобре. Вспоминая наших предков о змее – богини, скажем им спасибо за то что они сохранили и донесли до нас башкирские предания: и у нас белая змея священна, обладателю её рожка, якобы, сулит бесконечное богатство. В эпосе «Урал-батыр» под именем Кахкахи мы видим эту белую змею, а под образом палки с жемчужиной головкой – рожок белой змеи (15:1350, 1544-1551). Сохранился Южноафриканский наскальный рисунок, где изображается соединение Быка – мужского начала со Змеей – женского начала, вечное движение круговорота мироздания (рис.17). Конкретно там следующее: а) мужское начало Сивого-Быка (огонь) соединяется с б) женским началом Змеи (вода), оплодотворяется от Кюн/Солнца (в) и от поцелуя Сивого-Быка со Змеёй-Матерю (г) возникает замкнутая цепь Круговорота мира, от которого рождаются первые антропоморфные женские (д) и мужские (е) начала. Этот цикл повторяется вечно (54:64). Два противоположных бога (Ахура-Мазда и Ангра-[image: image29.jpg]


Майнью в священной книге Авеста древних времен родились близнецами у Змеи – жены Быка, а распространившиеся от них наследники превратились в единокровных фратриев – противоборцев друг с другом. Древний миф, гласящий о совместном построении мира Мамонта и Змеи сохранился в Сибири (25:178-179).

2. Как известно из древнеегипетской мифологии, породивший самого себя первопредок Атам вместе с почитающими его младшим божествами в более ранние периоды составляли 9 богов. Вот шежере этих почитателей: Атам – Шу, возникший из выплюнутого Атамом семени – бог Шуна и его прекрасная половинка богиня Тефнут (оба между Небом и Землёй) – бог Геб (Ер – Земля) и его прекрасная половинка Нут (Кук – Небо) . Этот шежере-родословная был написан в одном из пирамид фараонов и описан как модель космогонии (рис. 11, 25:185). Там Нут – Небосвод, Геб – Земля (рис.18). Затем Геб и Нут породили ещё одну пару – бога Осириса (праотец растительности) и богиню Исиду (праматерь всего живого), а также Сетх с Нефтудой (53:63). До 535 г. до н.э. в некоторых племенах Исида оставалась богиней всего начала, праматерю (53:51). Корень слова «исида» «иси» является нашим словом «эсэ» - «мать», и с V-VIII вв. в рунических письменах оно так и читается как «иси».

В композиции Перу (инк) в образе Атам-Хапре невозможно не рассматривать белого Жабу-Ягуара и черного Жабу-Ягуара как одну пару. Удивительные строки, подтверждающие это, были обнаружены в египтских «Текстах пирамид»: «Я, как и тот Хапра, уживаясь живу. Я уживался и все живущие жили ужившись. После того, как я жил ужившись, все живое также уживалось и многие вышли из моего рта. Тогда не было ни Неба, ни Земли…» (53:65). Словом, модель космогонии в мифах народов мира вновь повторилась и утвердилась вместе с вечно движущимся круговоротом мира. Применение приема восстановления праязыка, следовательно, дает возможность вскрыть т.н. “сорок замков”, под которыми таилась таинственная сущность дошедших до нас слов-терминов. А это само по себе поможет раскрыть секреты, связанные с ними мифологии, археологии, петроглифологии и др.

Ещё до рождения христианской и мусульманской религий на шумеро-аккдаских рисунках мы видим символ Кюн-ут (Солнца-огня) крест (42:5), символ Ай-боз (Луна-лед) полумесяца (47:154, рси.29). Эти же символы были известны носившим название башкирского «истека» мексиканским ацтекам (42:16) и местным башкирам (51:178-181, 187). Начало установления на верхушках менгиров-башень (символов фаллоса) символов небесных светил (крест, полумесяц) – это рождение прообраза сегодняшних церквей и мечетей.
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Обобщая космогоническую сущность перечисленных самых древних и широко распространенных общих мифов, если сказать проще, она образует нижеследующую универсальную модель: округлые «как яйцо» парные половинки субстанции, сгустившиеся как одно целое из мути вселенского Хаоса-Мрака, Небо и Земля воссоединены между собой; между ними возникает третья сила (шына или клин -- фаллос) и разъединяет Небо и Землю, в результате чего возникает среда для зарождения небесных тел (Солнце, Месяц, звезды) и земных сущностей (живой мир, растительность) – Кук-хауа-хул (небосвод-воздух-вода) и Ер-боз-хыу (земля-лед-вода). Кюн-эсэ (Солнце-Мать) и Ай-ата (месяц-Отец), круглосуточно проносясь “вокруг Земли”, протекают по небесной воздушной реке с восхода на запад, затем, закатившись “под землю”, вновь протекают по подземной реке с запада на восток, после чего, взойдя «изо рта Земли», как и в прошлый раз, продолжают свою круговерть по вечной небесной реке. Таким образом, для наблюдающих за дорогой Солнца с северного полушария Земли, вечно повторяющийся круговорот года (Асаба-Эстэк – Свастика) возникает по напрпавлению часовой стрелке (рис.19, а,б), а для наблюдающих с южного полушария – по направлению против часовой стрелки (в,г). Наши предки, изобразив эту формулу в виде вечно крутящегося вокруг оси четырехлапчатого Круговертя – Колеса Мира, называли его известным нам Свастикой (от слов Асаба-Эстэк “особа-усярган”>сабэстэк> Свастика.). Этот священный знак-символ, к сожалению, приобретший несправедливую репутацию из-за вероломного использования его фашистами, является живым оком, средоточием башкирского национального орнамента (51:170, 180-181), а также символом жизни и живучести для многих народов мира. Этот символ мы и сегодня видим на камнях седых скал, на горшках, на сотканных народом паласах и коврах с национальными узорами, на вышитых и украшенных аппликациями одеждах (рис.19). На горшке бронзового века, найденном на земле древних башкир Бактории, изображено следующее: (а) в самом низу– черепаха-Земля (1) – знак вечности, сверху -- Корова- Небо (2), а в небесах (3) – Колесо Мира (Свастика). Как писал С.И.Руденко, этот узор для башкирского изобразительного искусства является самым своеобразным и характерным, а его корни восходят в самую древность. Это искусство питалось соками искусства древних людей, живших в середине I тысячелетия до н.э. (52:290-291).

А изначально человек где жил, как расселился по земле? Согласно широко известному в современной науке учению, самые древние культуры мира возникли на земле Ближней (Западной) Азии, люди в течение 100 тыс. летий расселялись в тех краях; жили в пещерах нынешней Палестины и Сирии, Ирана и Ирака, а также на берегах Анатолии, Памира и Кавказа (7:11, 18). Дальше-больше, якобы, по всему Земному шару распространились по известной нам дороге Кунгур-буги. Общим скелетом примерных показателей картины этих переселений может послужить наблюдения китайского ученого Ван Тун-лина. По его мнению, колыбелью человечества и всего мира был Памир, предки современных людей разошлись в разные стороны с этих мест. Одна часть, отправившись на запад, освоила широты Ср. Азии, Афганистана, Белуджистана, Персии, Месопотамии, Саудовской Аравии и Европы, позже на этих местах образовалась белая раса. Вторая часть, направившись на восток, обосновалась в нынешнем Синьцзян, Цинхай Китая, а также в Тибете, Монголии, Манчжурии, Кореи, в дальних районах Китая.  На своем пути следования на восток этот поток раздвоилась на две ветви: правая ветка – люди желтой расы – освоила пространство от бассеина реки Янцзы до Вьетнама и Таиланда (предки мяо, яо, лоло, вьетнамских аборигенов), проникла на север Китая, к реке Хуанхе, достигла  Цинхая и Тибета; левая же ветвь распространилась на с.-в. Китая (тунгусы), в Монголию (моноголы) и на Алтае (тюрки) (18:9-10). Добавим также один штрих к общей картине: через «каменный мост», находившийся на месте нынешнего Берингова пролива, люди отправились и в «Нижний мир» - в Американский континент; основная же часть предков, не покинувших Памир, по словам известного О.Н.Бадера, оставшись на издревле освоенном пространстве между Памиром и Уралом, по-прежнему продолжали возвращаться для яйляу (летовки) на Урал (летняя стоянка сезонных кочевников), а для зимовки уходили на склоны Памира. Такое положение вещей сохранялось до средних веков (9:41-43). Конечно, в предположениях китайского ученого ощущается односторонность (не упоминаются тюрки – основоположники государства [якобы китайского] Шань-Инь, расположенного на берегу реки Хуанхэ на севере Китая и т.д.), но чувствуется, что основа предположений опирается на общие учения. Согласно же этому общему учению, как мы уже приводили, не знавший одежды нагое человечество возникло в теплых краях – в Малой Азии и Африке и оттуда распространилось по всему миру. Но полностью ли верно это предположение? Достижения мировой науки, конечно, не отрицает о существовании прародины человечества, потому что доказано укоренение языков и культур народов мира в одном гнезде.  Проблема в одном: где находилась эта прародина, одно общее гнездо? Ведь все данные отвергают Малую Азию и Африку. Ведь в мифологии народов мира общей совместной точкой, известной в виде прямого возникновения Вселенного-мира – является Столп мира – Тора-тау и Пуп Земли – Аркаим-тау, и оба они находятся на седом Урале, на земле исторического Башкортостана!.. Об этом сказано и в священной книге зороастрийцев Авесте. Согласно ей обитаемая людьми (понятие это выражено там башкирским словом кеше-бар, что буквально означает “здесь есть человек”) часть Земли разделена на семь областей, из которых довлеющая над всеми остальными центральная область разделена горным хребтом напоминающим Урал; здесь расположен Центр Мира  -- гора Тирак, это название тоже является идентичным башкирскому названию священной горы Торак/Тора, расположенной в Ишимбайском районе Республики Башкортостан. Там же сказано, что здесь “были созданы Каяниды и герои” (главы V о семи планетах и XI о свойствах земли). Названные “каяниды” по-древнебашкирскому означает “поклонники кай-ана, т.е. волчицы, что значит усярганцы-башкиры.

Еще раз о прарелигии и происхождении этносов

Прарелигия является основой всех мировых религий, мифологий и искусств народов мира, а сложилась она в седой древности на башкирско-арийском Урале -- территории исторического Башкортостана.

Со всей ответственностью перед башкирским народом и народами всего мира утверждаю данный постулат, поскольку уже давно занимаюсь с этой проблемой. Пришло время обнародовать результаты моих исследований, чтобы задать точку отсчета иного времени, раскрыть новое пространство для научной мысли.

Еще в 1982 и 1984 годах прошлого века в 4-х номерах журнала “Агидель” под заглавием “Родословная Урал-батыра” были опубликованы (на башкирском языке) главы из моего фундаментального труда, что было отмечено ежегодной премией журнала. В 1996-97 годах в 15-и номерах того же журнала исследование это под названием “Башкорт хатере” дошло до читателя в полном объеме. Но лишь двадцать лет спустя, в 2002 году этот фундаментальный труд о духовно-культурной истории башкир в тесной связи ее с историей мировых культур был выпущен отдельной книгой в госиздательстве “Китап” (г. Уфа) на башкирском языке под названием “Хатерхитап” (Книга-память).

В названных публикациях мною впервые, по крайней мере в нашей республике, были введены в научный оборот термины прапредок (Имир), прапатер (Янбирде, из башкирского эпоса “Урал-батыр”) и праматер (Янбике, из того же эпоса), первопредок [мужская ипостась] (Урал-патер) и первопредка [женская ипостась] (Шульган-матер); прародина (Урал – Кадак
 -- Алтай, территория исторического Башкортостана), праязык
 (основа всех языков мира), прарелигия (основа главных мировых религий), прамифология (основа мифологий народов мира). Отсюда следует, что моя концепция о происхождении (на основе комплексных исследований) народов мира и их духовных культур основана на эпицентризме, т.е признании территории исторического Башкортостана колыбелью человечества, что и подтверждается материальными и духовными памятниками истории развития человечества.

К сожалению, результаты моих исследований, написанные и опубликованные на башкирском языке, остаются замкнутыми в своей узкой скорлупе и совершенно не известны русскоязычным читателям. Незнание основы основ – прарелигии приводит к тому, что научная мысль в этом направлении все еще зиждится на устаревших взглядах или коньюнктурных концепциях, построенных на зыбких фундаментах идеологий или политических заказов. Стержневая идея исследований даже такого гиганта мыслей, которым являлась всемирно известная Елена Петровна Блаватская, несмотря на ценный фактический материал и гениальные догадки в ее сочинениях, безвозвратно устарела по той же причине. А именно по причине смутного представления ею основы основ мировых религий, на которого она опиралась, потому что любая мировая религия является лишь продуктом прарелигии и не может отражать ее структуру во всей цельности и универсальности.

Названный мною башкирский эпицентризм нельзя рассматривать, как в былые советские времена, “отрыжкой национализма” или заклеймить входящим в последнее время у нас в республике в моду термином “башкирский гегемонизм”; ведь в центр моих исследований ставится не отдельный какой-нибудь народ, а мифический прапредок всего человечества Господь Всевышний Имир. Он является, в соответствии с воззрениями наших общих и далеких предков, сутью Вселенной, родителем-родительницей не только первопредков человечества и всего живого на земле, но и всего множества богов прарелигии. Его, соединяющего в себе одновременно и мужское и женское начала, мы далее, следуя европейской (эллинистической) традиции, будем называть гермафродитом (Гермес и Афродита в одном теле). Хотя сама прарелигия сложилась задолго до греческих мифов и олимпийского пантеона, в седой древности на территории исторического Башкортостана (Урал – Кадак -- Алтай), главными носителями и многовековыми хранителями ее основ являлись башкиры (прямые продолжатели традиций прапредков), поэтому, мне кажется, не грех здесь в связи с нею применение прилагательного башкирский.

В пользу т.н. башкирского эпицентризма говорит и тот факт, что мифические “дома” (предполагаемые места обитания) всего этого множества богов были названы и до сих пор называются именно по-башкирски. Это разные “священные места” – конкретные горы (возвышенности) Урала и его окрестностей, образованные якобы от частей тела усопшего Имира; все они находятся на исторической башкирской земле и именованы они башкирскими названиями членов тела человекоподобного первобога Имира (ниже будут перечислены). У башкир есть выражение “дети 40 отцов” (о человечестве), которое тоже тесно связано с мифическим человекообразным Имиром: из 40 суставов его тела родились 40 этносов (этнонимы их тоже названы на башкирском языке и соответствуют названиям частей тела Имира).

Чтобы вникнуть в суть вопроса прежде всего мы должны иметь хотя бы общее представление о нашем мифическом прапредке Имире-гермафродите (основателе-основе мироздания) в облике двуполого человека, что отражено в самом имени его Им-Ир, где левая половина Им (Әм) по-башкирски означает “женщина”, а правая Ир – “мужчина” (или “ар” -- арийцы); производным от этого имени является слово Мир (вселенная).

Согласно мифам народов мира, Земной шар и вся Вселенная образовались от застывшего тела прапредка Имира. Если воображаемое его тело распластать по меридиану в центре Евразии – на Урале и условно представить эту фигуру в виде ограниченного горизонтальным кругом и разделенного Уральскими хребтами на две равные половины (“женщина” и “мужчина”) круга, то “женская” (левая) сторона займет юго-западную половину континента (древнее название которой Внутренний Башкорт), а “мужская” (правая) – северо-восточную (Внешний Башкорт). Соответственно этому ориентиру и размещались на континенте представители двух родственных по крови, но противоположных по местам (полукругам) размещения фратрий: “женская” (усярган-канлинцы) – на юго-западе, “мужской” (печенег-башкиры) на северо-востоке...

Думаю, многим также известно, что все языки и народы мира происходят от одно-единого корня; ни один народ, если будет иметь объективный подход к проблеме, не в состоянии представить и доказать свою родословную в отрыве от других. Комплексные исследования ученых самых различных стран (кроме расистов, конечно!) подтверждают это положение...

Таким образом, “женская” фратрия (род Шульгана) человечества занимает (или должна занимать) юго-западную половину континента (воображаемого круга), а мужская (род Урала) – северо-восточную половину. В связи с климатом регионов сложились и названия обитающих там фратрий и их подразделений...

Для наглядности рассмотрим теперь этимологии ряда евразийских, в том числе главных славянских (русских, белоруссов, украинцев) народов, и после чего, может быть, многие убедятся в том, что все они происходят с общего башкирско-тюркского корня из Урала. Короче говоря:

1. В древности из Урала переселилась на Запад масса тюрков-урусаков (урусы) или по-другому уру-саки (букв. род-сак, т.е. сакский род) совместно с массами алабан-германцев (или алман-карманов). В этой общей массе в основном тюрки-печенеги и тюрки-урусаки (саки) составляли известный сакский компонент. На новом месте они образовали общий военно-племенной союз и вступили в тесное сожительство (симбиоз). В новых условиях из этого симбиоза возник новый этнос с своеобразным “ассорти-языком”, схема процесса такова:
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сак (русы-тюрки)+алабан (германцы)=сакалабан/саклабан/славян – предки современных славянских народов. Так как племя состояла из двух слагаемых главных частей, ассимиляция шла по двум направлениям: традиционное “женское” крыло новообразовавшегося этноса славян урусаки-тюрки в основном были “проглочены” преобладающими алабан-германцами и, теряя присущие им тюркские качества и язык, стали называться, в отличие от германцев, поклоняющихся Луне, этнонимом урус-акайас/русскаясь (русский, поклоняющийся Акаясу/Каясу -- Солнцу) – возник новый этнос русские. Второе (“мужское”) крыло этих же славян, состоящее в основном из печенегов-башкир, “проглотило” албан-германцев, сохраняя свои некоторые тюркские качества, и стали называться сакал (от слова “сакал-абан” – славян); название сакал видоизменился в хакал/хохол (предки современных украинцев). От крыла “урус” отошла еще развилина (сата) бала-урус (букв. “ребенок-русский” или “мало-русский”) – белорус (предки современных белоруссов). Всех названных новообразовавшихся племен от их кровных братьев -- тюрков-уральцев разобщил исторический водораздел – изменившийся язык и религия (христианство).

По свидетельству арабских авторов, на славянов часто нападали их же бывшие тюркские братья то есть оставшиеся на Урале урусы, и усеры-усерганцы, и бажанаки-башкиры; этих несчастных людей они массами угоняли для продажи на невольничьи рынки Византии. Вот почему слово “славян” приобрело у англичан нарицательное значение “раб”...

Из всего сказанного следует, что многие народы евразии, особенно русские, если они хотят докопаться до своих истинных корней, не могут обойти историю тюрков-башкир и их родины Башкортостан, преодолев тем самым в себе выработанное веками чувство презрения к “отсталым тюркам”. Но отрадно то, что в последнее время через эту “неприятную” переграду стали перешагивать даже самые “закоренелые” представители из русских, вот один из примеров: “Слово Башкирия может быть переведено на современный русский язык только как — главная мужская страна, или главная Ирия, а БАШКИРЫ — это головные, главные Иры (ИР — мужчина-тюрк.)”... -- В. Путенихин. Тайны Аркаима. Наследие древних ариев. Ростов-на-Дону, 2008, стр. 120.

Мировая обсерватория Аркаим

Широко известна догадка ученых о возможном служении Аркаима как своего рода обсерваторией для наблюдения за “продвижением” небесных тел. И надеюсь, никто не будет отрицать наличие самых простых “обсерваторий” у кочующих степняков: например, “төндөк” (круглое отверстие на середине куполообразной крыши) башкирской “тирмы” (войлочной юрты), который веками безотказно служил нашим предкам не только в роли дымохода, но и как удобный инструмент для наблюдений за ночным небосводом; недаром ведь архитектура даже самых ультросовременных астрономических обсерваторий по форме напоминают башкирскую “тирму” (юрту). Круглое как тирма внутреннее кольцо Аркаима (взгляните на рис.20) тоже, как можно догадаться, являлось обсерваторией но и одновременно солнечными часами, являясь, можно сказать, самым первым на Земном шаре измерителем времени (хронометром): круг был разделен на двадцать четыре радиальные секции (где первая и двадцать пятая секции на рисунке являются двумя половинами одной и той же 1-ой секции -- посчитайте); по периметру круга против каждой из секций были проставлены башни-столбы, каждый из которых при “прохождении Солнца по кругу” отбрасывал тень на “свою” секцию, с тем самым показывая отрезок времени из суточного оборота Земли вокруг своей оси (по направлению против часовой стрелки). На внутреннем круге изображения Аркаима видим вытянутую на юг (в точку отсчета времени) и радиально пересекающую секцию внешнего круга на две половины (поэтому 1-ю, 25-ю секции надо принять за одну 1-ю секцию) массивную стену-стрелу (прообраз современных часовых стрелок). Самая короткая тень, падающая на середину 1-ой секции, показывала полдень -- высшую точку на орбите Солнца, отсюда начался отсчет времени суток, которое состояло из 24 отрезков-часов. Значит аркаимцам был известен механизм движений Земли, Луны и Солнца относительно друг к другу. О верном представлении наших предков небесного механизма свидетельствует многозначительное в философском отношении изображение (рис.21) из древней Самарры
: у людских фигур, радиально стоящих на четырех сторонах Земной оси, крутящийся по направлению против часовой стрелки, силой инерции (“небесного ветра”) пряди волос откинуты назад (против направления движения), в силу чего силуэты фигур образуют знакомый нам священный знак башкир-арийцев Свастику. Над головами людей -- круг небосвода с небесными телами, тела эти, “движущиеся” по противоположному направлению движения оси Земли, тоже в силу инерции (“небесного ветра”) вытянуты назад.
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Но главное назначение Аркаима было, конечно, в другом -- служил он как храм, центр прарелигии.
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Само название “Аркаим” было образовано предположительно от непрырывно-слитного произношения священных слов-имен из самой главной священной молитвы-четки аркаимцев (рис. 22) с последовательным разъединением их фонем в отдельные группы (смотрите на рисунок), вот эти слова: 1. Ан-Аба (Мать-Небо) --- 2. Аба-Кан (Тетя-Солнце) --- 3. Атак-Ар (Отец-Земля) --- 4. Ак-Ай (Дядя-Месяц); при том некоторые имена из этого списка в четку включались сокращенно, например: 1. Ан-Аба -- 2. Кан -- 3. Атак-Ар -- 4. Ак-Ай; молящийся должен был произносить эти имена на одном дыхании бесперерывно 7 (семь) раз подряд (слова эти показаны на внешней сфере рисунка-схемы). От беспрерывного повтора одних и тех же слов их буквы (фонемы) на слух сгруппировались по-новому, в следствии чего образовались из них новые слова, в том числе “Аркаим”, указанные на внутренней сфере схемы:

1. Кан-атак (Кендек -- Пуп Земли) --- 2. ар-ак-ай-ан (Аркайан -- Аркаим).

Аркаим и Атлантида
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Выскажу здесь последнюю собственную версию о взаимосвязи Аркаима с легендарной страной Атлантидой; она несколько отличается от прежней, изложенной мною в “Хатерхитабе”.

Как известно, географический координант легендарной Атлантиды традиционно помещается на Атлантическом океане (но были и другие версии, например, помещали ее на Японском море). Но некоторые авторы уже в глубокой древности придерживались совершенно иного мнения, что ярко отразилось на географической карте Р. Меркатора 1595 года (рис.23): Атлантида там отчетливо выступает на современном Северном полюсе Земли, что согласуется и с башкирской мифологией а также, по-моему, известными современными научными положениями о перемещениях полюсов Земного шара. Согласно этому ось Земли имела когда-то другое расположение, соответственно этому нынешний Северный полюс не являлся полюсом – точка эта находилась на другой географической широте. Как писала гениальная провидица, “оккультные данные показывают, что даже со времени правильного установления вычислений по Зодиаку в Египте полюсы были трижды перемещены” (Елена Петровна Блаватская. Тайная доктрина, том 2. “ЭКСМО” Москва -- “ФОЛИО” Харьков, 2006, стр. 410. В дальнейшем ссылка: Е.П. Блаватская). Поэтому омываемый теплым гольфстримом “остров” Атлантида, подаренный Богом библейскому якобы “избранному народу” и, как я полагаю, являвшийся почти полуостровом с очень узким перешейком -- северной оконечностью Уральских гор, имел отличный субтропический климат с жарко дышащими вулканическими сопками, горячими гейзерами; это был райский уголок, где росли различные обильно плодоносящие круглый год растения, земля кишела живностьями, дичью, а прибрежние воды -- рыбой, так что человеку не было необходимости тратить усилия для обеспечения себя пищей, теплой одеждой, не требовалось возводить дорогих небоскребов. Но испорченные беспечной и праздной жизнью люди не выдержали испытания Бога на их моральную устойчивость -- предались необузданному разврату (вспомните библейские города Содом и Гоморра) и алчности к желтому металлу (золоту), добываемому нашими прямыми предками на Урале и приносимому ими на Атлантиду в обмен на ежегодно уносимую на континент священный огонь (подробнее об этом немного погодя). Бог за эти грехи, говорят, атлантов крепко покарал -- сместилась ось Земли, твердыня сотряслась от страшных извержений вулканов, славную Атлантиду проглотила морская пучина…

Что говорят башкирская мифология и старец Платон

Авторы обычно в своих исследованиях об Атлантиде исходят от единственного источника -- “Крития” Платона, но я здесь для сопоставления с ним привлеку еще не менее известный и ценный источник всех времен и народов -- башкирский эпос “Урал батыр” (цитаты приведены из книги: Башкирский народный эпос, издательство “Наука”, М. -- 1977, подстрочный перевод). Итак,

Урал батыр:

9. В стародавние времена

Там, где не было ни души,

Где не ступала человеческая нога —

Что в тех краях суша есть,

Никто не знал —

С четырех сторон окруженное морем

Было место одно, говорят.

Прежде там жили, говорят,

Старик по имени Янбирде

10. Со старухой по имени Янбике;

Куда бы они ни пошли,

Всюду путь был им открыт.

Старик и старуха

Сами не помнили, говорят,

Откуда сюда пришли,

Где остались отец их и мать,

Где родная земля, не помнили они.

И в тех местах вдвоем

Первыми стали жить, говорят.

20. Жили-жили они вдвоем,

Нажили себе двух сыновей, говорят.

Старший был Шульган,

Младший был Урал.

Этимологии имен этих прапредков таковы:

Янбирде (Ян-бирде) -- в буквальном значении “душу (зародышь-сперматозоид) дал-выстрелил (в лоно жены); он же носит титул Батыр-Ата (Патер-Отец);

Янбике (Ян-баға) -- в буквальном значении “в лоне своей вынашивает душу -- зародышь-сперматозоид мужа” (вроде инкубатора); она же носит титул Матур-Аса или Матур-Ана (Матерь-Мама).

Обратимся теперь к другому источнику.

Платон: 

Существовал остров... Этот остров превышал своими размерами Ливию и Азию, вместе взятые... На этом-то острове, именовавшемся Атлантидой, возник великий и достойный удивления союз царей, чья власть простиралась на весь остров, на многие другие острова и на часть материка... На равном расстоянии от берегов и в середине всего острова была равнина, если верить преданию, красивее всех прочих равнин и весьма плодородная, а опять-таки в середине этой равнины, примерно в пятидесяти стадиях от её краев, стояла гора, со всех сторон невысокая. На этой горе жил один из мужей, в самом начале произведенных там на свет Землею, по имени Евенор, и с ним жена Левкиппа, их единственная дочь звалась Клейто...

Если сопоставить с цитатой из “Урала батыра”, очевидно что у отпрысков в отношении пола имеем разночтения: в башкирском эпосе выступают близнецы мужского пола, при том Шульган назван старшим; но у Платона мифологический канон близничества или нарушен (“единственная дочь... Клейто”) или присутствует недосказка о наличии канонического младшего брата-близнеца; однако путем логического мышления можно исправить разницу: определение “единственная дочь Клейто” значит, что она сама-собою является “старшей” и через нее подразумевается так называемый “старший сын” (а в действительности дочь) Шүльган из башкирского эпоса, а это дает нам, исходя из мифологий не только башкирской, но и народов мира, возможности исправить допущенную сказителем-патриархатцем оговорку (“мужской пол”) по отношению Шульгана. Следовательно платоновская девица Клейто -- это и есть башкирская девица Шульган; в обоих случаях выступают они как повелитель[ница] водной стихии (Клейто -- в роли законной супруги Посейдона). Место их проживания (остров) в обоих случаях описывается как райский уголок.

Урал батыр:

550. Налево пойдете -- на всем пути

Днем и ночью веселье [одно].

Не зная горя и печали,

Не ведая, что это такое,

Радостно на свободе живут

Волк и овцы на лугу,

Лиса и куры в лесу.

Вместе живут, дружат они,

Подчиняются птице Самрау.

Есть там такая страна,

560. Где крови не пьют, мяса не едят,

Куда путь для Смерти закрыт.

Добром платить за добро —

Обычай [в той стране].

1670. Так заведено в нашей стране:

И молодые и старики —

1680. Все словно родные [здесь],

Будто одной матерью рождены.

Не грабить никого,

Кровь человеческую не проливать,

Не утаивать то, что людям принадлежит,

В землю не зарывать;

Все, что добыто [людьми],

Порознь не делить.

Не считать, что сильному дозволено все,

Сирот не обижать.

1690. Мать, родившую дочь,

Не позорить, не унижать,

Детей ее в воду не кидать —

Таких обычаев не нарушать —

[Так] в этой стране поклялись.

Платон:
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Все благовония, которые ныне питает земля, будь то в корнях, в травах, в древесине, в сочащихся смолах, в цветах или в плодах,— все это она (Богиня) рождала там (наострове. -- З.С.) и отлично взращивала. Притом же и всякий пестуемый человеком плод и злак, которые мы употребляем в пищу или из которого готовим хлеб, и разного рода овощи, а равно и всякое дерево, приносящее яства, напитки или умащения, всякий непригодный для хранения и служащий для забавы и лакомства древесный плод, который мы предлагаем на закуску пресытившемуся обедом,— все это тогдашний священный остров под действием солнца порождал прекрасным, изумительным и изобильным... Но весь этот порядок Богиня еще раньше ввела у вас, устроя ваше государство, а начала она с того, что отыскала для вашего рождения такое место, где под действием мягкого климата вы рождались бы разумнейшими на Земле людьми. Любя браню и любя мудрость, богиня избрала и первым заселила такой край, который обещал порождать мужей, более кого бы то ни было похожих на нее самое. И вот вы стали обитать там, обладая прекрасными законами, которые были тогда еше более совершенны, и превосходя всех людей во всех видах добродетели, как это и естественно для отпрысков и питомцев богов...

Благоустроенный круглый центр острова Атлантиды во всех отношениях поразительно был похож на южноуральский колесообразный город Аркаим.

Платон:

Когда девушка (Клейто. -- З.С.) уже достигла брачного возраста, а мать и отец ее скончались, Посейдон, воспылав вожделением, соединяется с ней; тот холм, на котором она обитала он укрепляет, по окружности отделяя его от острова и огораживая попеременно водными и земляными кольцами (земляных было два, а водных -- три) большей или меньшей величины, проведенными на равном расстоянии от центра острова словно бы циркулем...

Взгляните на приведенный выше рисунок -- реконструкцию города Аркаима: возведенный Посейдоном колесообразный город Атлантиды это и есть точный прообраз Аркаима!

Хотя и жили на райском уголке, но молодых близнецов из башкирского эпоса обуревает желание познать мир и, как я полагаю, они по существующему тогда каменному мосту (теперь мыс Таймыр) перебираются на материк, достигают Южный Урал и из точки, где потом будет построен Аркаим, расходятся в противоположные стороны: Шульган, первопредка или родоначальница усарган-канлинцев, -- прямо на запад, а Урал, первопредок или родоначальник печенег-башкиров, прямо на восток. На этом великом кругосветном путешествии сопровождала Шульгана как оберег ее молочная Мама -- душа левой (женской) половины груди Всевышнего Господа Имира -- птицеобразная (дневного белого цвета) богиня Хумай; и Урала точно так же сопровождала его молочная Мама -- душа правой (женской) половины груди Всевышнего Господа Имира -- тоже птицеобразная (но ночного черного цвета) богиня Юмай. Их пути, сложенные в одну прямую, составили линию, проходящую в мировом пространстве через двух точек-сосков материнской груди Господа Всевышнего Имира (посмотрите на рисунок); линия эта войдет потом в географические карты как понятие “аркау” -- широта. Охваченное в том путешествии Шульганом пространство -- “юго-западная половина Земли начиная от Уральских гор” будет называться потом Внутренней Башкирией, а другая сторона, принадлежащая Уралу “северо-восточная половина Земли начиная от Уральских гор” -- Внешней Башкирией.
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Контекст эпоса позволяет представить нам дальнейшее развитие событий. Близнецы-путешественники, огибая весь Земной шар, с противоположных сторон возвратились на тот же исходный пункт, -- был доказан шарообразность Земли. Их потомки, составившие первичные две фратрии человечества, осели сперва на Урале, а потом, порождая все новые и новые поколения, распространились они по всему свету... Нужно особо подчеркнуть, что Всемилостивейший и Всевышний Господь Имир рассматривал этих людей -- предков современных башкир (а не евреев, как принято считать) своим “избранным” народом, предоставив им особый дар -- “землю обетованную” в форме точной географической копии Атлантиды (даже с атлантическим вечным огнем “горелой горы” Янган-тау) на Урале, что составил территорию исторического Башкортостана (сравните выше приведенные изображение Атлантиды на карте Меркатора со схемой центральной части исторического Башкортостана из книги В.П. Путенихина). На земле этой обетованной имелся и имеется тоже своего рода райский уголок (современный Архангельский заповедник Башкортостана) с библейской рекой Едем (“виноград”) -- доказательство тому, что когда-то был здесь субтропический климат -- берега реки были окаймлены виноградниками. Недалеко текут еще такие же “субтропические” реки Инжир (“смакова”), Урюк (“абрикос”), имеется гора Анары или Нары (“гранат”)... К этому стоит еще добавить: великий ботаник Карл Линней в свое время установил, что пять видов основных зерновых культур берут начало из башкирской земли; они до сих пор в качестве диких злаковых продолжают расти на этих же нивах, а на пойменных лугах встречаются одичавший хлопчатник, и в некоторых рощах -- реликтовый башкирский “грецкий орех”
 (травянистый) под именем “тынкаук”...
А что касается переселения на континент части атлантов-островитян, приведу еще один отрывок.
Платон:
Произведя на свет пять раз по чете близнецов мужского пола, Посейдон взрастил их и поделил весь остров Атлантиду на десять частей, причем тому из старшей четы, кто родился первым, он отдал дом матери и окрестные владения, как наибольшую и наилучшую долю, и поставил его царем над остальными, а этих остальных — архонтами, каждому из которых он дал власть над многолюдным народом и обширной страной...
Согласно этому тексту остальные близнецы были распределены по всему континенту...
Если верить Платону (а мы ему верим) остров был вулканическим и, по-видимому, в самом центре его пламенел огороженный от чужих глаз пламенеющий вечный огонь, из-под земли били горячие и холодные ключи; как говорится у Платона, ”островок в середине Посейдон без труда, как то и подобает Богу, привел в благоустроенный вид, источил из земли два родника — один теплый, а другой холодный — и заставил землю давать разнообразную и достаточную для жизни снедь”. Запомним про вечный огонь (о нем будет идти речь впереди), а пока что разберемся в материальном положении богоподобных островитян.
О жизненном уровне простых атлантов нам не известно, но элита купалась (вернее “загнивала”) в неимоверной роскоши.
Платон:
...стены вокруг наружного земляного кольца они по всей окружности обделали в медь, нанося металл в расплавленном виде, стену внутреннего вала покрыли литьем из олова, а стену самого акрополя — орихалком, испускавшим огнистое блистание... Всю внешнюю поверхность храма, кроме акротериев, они выложили серебром, акротерии же — золотом; внутри взгляду являлся потолок из слоновой кости, весь испещренный золотом, серебром и орихалком, а стены, столпы и полы сплошь были выложены орихалком... Камень белого, черного и красного цвета они добывали в недрах срединного острова и в недрах внешнего и внутреннего земляных колец... Если некоторые свои постройки они делали простыми, то в других они забавы ради искусно сочетали камни разного цвета, сообщая им естественную прелесть...
Как видно из цитаты правящему классу атлантов требовалось очень много драгоценных металлов, особенно золота, а добывались они на Урале на территории современного Башкортостана (прииски там действуют до сих пор). Верхние слои атлантов, как я полагаю, изобрели искусный рычаг скачивания уральского золота, для того была хитро использована первобытная мифология. Дело в том, что первопредки (родоначальники) Шульган и Урал, как и их шумерские тезки Гильгамеш с Энкиду, считались полубогами (головная часть тела -- бессмертная, остальная часть смертная). Когда пришло время им умереть, якобы божественная голова Шульгана, превратившаяся в вечно горящее Солнце, вознеслась высоко на небо и начало вечное движение, а смертное тело осталось лежать на земле (в современной Челябинской области) в виде горы Шульган; при этом душа ее отлетела по прямому на юг до самого Мертвого моря (башкирское имя Шульган/Шу-ульган буквально означает то же -- “праматерь-мертвая” или “вода-мертвая”), найдя там себе вечный покой. Предки башкир (самары-шумеры или самаритяне) следуя по этому священному пути дошли вплоть до Красного моря, оставляя за собой вечный след в виде географических названий: город на севере Самар (теперь Ханты-Мансийск), река Самара (приток Волги) и там жа город Самара, город Самарканд на Средней Азии, река Самур на Северном Кавказе, и, наконец, древний город Самара на Аравии... Соль, которую добывали наши предки-самаритяне из Шульганско-Мертвого моря, считалась бесценным священным символом их праматери Шульгана; по тому меридиану-пути, проложенной душой Шульгана, соль доставляли до Аркаима, а оттуда она по всем указанным выше дорогам распространялась бесплатно на весь континент. (Только после появления там евреев соль стал платным).
На севере происходила подобная же картина: уход в иной мир первопредка (родоначальника) Урала совершился тоже по тому же божественному канону, чему был подвержен Шульган: таким же образом голова Урала превратился в вечно движущийся Месяц, тело -- в гору Урал-тау (в современном Башкортостане), а душа его отлетела в противоположном относительно полета шульганской направлении по прямому до мыса Таймыр (по-башкирски Атай-мор -- “праотец-мертвый” или “огонь-мертвый”) то есть до Атлантиды и нашла там себе вечный покой. Оба пути отлетов душ Шульгана и Урала, сложенные в одну прямую линию, превратились потом в географическое понятие “буйлыҡ” -- меридиан. Тот вечный огонь, пламенеющий за высокими колесообразными стенами в центре Атлантиды, по той же мифической причине считался тоже священным символом прапредка-Урала. Население всех дорог континента, строго придерживаясь традициям предков, накануне каждого нового года должно было обновить огонь в очагах, зажигая их от священного факела, доставленного каждый раз по эстафете (от соседа до соседа) из самой Атлантиды. По-видимому от такого способа доставки и сложились существующие до сих пор в быту башкирско-русские “дорожные термины”: 
ут-күреше (буквально “огонь-видимый”, то есть населенные пункты на отрезках пути доставления огня, соседи по огню в смысле “ближайший сосед”);
сосед (от башкирского “сос-ут” -- “загребай-бери огонь”);
шабра (от башкирского “шаб-ара” -- “быстро-промежуток” или “беги-промежуток” -- в смысле “отрезок пути через который надо быстро пробежать с доставляемым огнем”);
саҡырым (“приглашение” доставщика-эстафетчика огня, русская верста);
верста (от башкирского “бирес-ут” или “биреш-ут”, т.е. “передача огня” или же “бурыс-ут” -- “долг-огонь” в смысле исполнение своего долга по передаче огня).
Таким образом на протяжениях путей доставки огня каждый передающий-получающий сосед назывался “ут күреше” (буквально “огонь-видимый”) и считался неприкосновенным, священным. У башкир до сих пор свято соблюдается неписаный закон “ут күреше хаҡы -- Тәңре хаҡы” (право соседа по огню есть право Бога-Тенгри).
В седой древности огонь этот, как и соль из шульгановского Мертвого моря, считался бесценным божьим даром, не принадлещим торговому обмену; уральское золото тоже на алтарь огня приносилось как дар Богу бесплатно. Но коррумпированной элите атлантов нужно было много, очень много золота, поэтому кучка правителей, почуявшая в этом огненосном промысле возможную баснословную выгоду, священный огонь превратила в товар, установив цену в золотых слитках, -- так была заложена основа торговли с барышом. И золото постепенно превратилось в валюту, появились, как грибы после дождя, бойкие спекулянты и ростовщики-банкиры; часть их в погоне за барышом нахлынула на континент, захватывая в жадные руки все торговые пути и источники товаров. Сопровождавщий их так называемый “обслуживающий персонал” на новых местах и условиях, как не соответствующий к новым задачам, был распущен, места их заполняли лакействующие элементы из местных общин. Потерявшие кусок хлеба и превратившиеся в ненужных бродяг бедалаги-атланты в поисках счастья скитались по миру заходя из дома в дом и при этом жалобно пиликая на скрипке; попрошайничество это по-башкирски называлось “өй-бере” (буквально “хождение по домам”), что постепенно стало этнонимом целого племени: “өй-бере” -- иври -- “еврей”; то же слово с показателем множественного числа “т” “өй-бере-т” -- иврит стало названием их языка. Кстати, о том же пишет сам еврейский ученый: “...группа людей, утратившие общественные связи и обреченные на бродяжничество назывались иври, отсюда современное “еврей” (И.Ш. Шифман. Ветхий Завет и его мир. Москва -- 1987, стр. 23).
Так как уральцам уже приходилось за божьий дар (огонь) платить золотом, жадных спекулянтов-островитян стали они именовать “сат-алан-ат” (буквально “продай-куплю-огонь”), от этого отпочковались и другие слова:
(с)аталанат -- аталант/атлант/Атлантида;
(са) таланат -- таланат/таланады (подвергают грабежу);
таланат/талант;
сата-ланат -- һата (хата)-ланд (земля); а также от слова “сат” (продай) такие:
сат/сит (посторонний);
жат/ят (чужой);
жит/жид (еврей).
По названным трансконтинентальным дорогам через Аркаим транспортировались, конечно, кроме священного огня и различные, сугубо бытовые товары, например, соль, бумага, порох, шелк и другие, все это продавалось укоренившимися тихой сапой везде проворными атлантами на вес чистого золота. Что касается шелка, по моему предположению первоначальное его производство также было сосредоточено на субтропическом тогда Урале: коконообразующие черви-шелкопряды выращивались на листьях ольхи (родственницы среднеазиатского и китайского тутового дерева). Само название “шелк” (по-английски silk) напоминает древнебашкирский “солоҡ” (кокона) -- обиталище червя-шелкопряда (по-башкирски “ҡорта”). С совмещением оси Земного шара климат северных широт резко изменился в сторону похоладания, вслед за этим шелководство переместилось на южные теплые края (в Китай и Среднюю Азию), но термины его производства сохранились у башкир в бортевом пчеловодстве: пчелы называются, как и шелкопряды в древности, “ҡорт” (червяк), а их обиталище-дупло (борт) -- “солоҡ/шолоҡ”...
И вспомнил вот что: если при сталинском социализме всепартийным лозунгом был “кадры решают все”, то атланты, подвергнутые к “золотой лихорадке”, надо полагать, жили под девизом “золото решает все”, а кто не имел достаточного золота считался изгоем. И хотя в обществе царил матриархат -- главенствовали женщины -- преуспевающие люди даже женщин могли купить за золото. На почве процветания спекулятивной торговли и бурного оборота денег (золота) произошло резкое расслоение общества: выделилась кучка разжиревших богачей-банкиров с упитанными красными лицами, которых называли “ал” -- красная кровь; в то же время появилась масса захудалых-неудачников без запасов золота в закутках, изгоев этих с синюшными лицами стали именовать “зангар” (от слова “зангара” -- цинга) -- голубая кровь. Этих голубых, которые не могут “озолотить”, женщины к себе не подпускали, в следствии чего такие бедалаги были вынуждены совокуплятся между собою (мужчина с мужчиной) -- до сих пор ведь таких называют голубыми... Из числа “зангар” многие с тайными умыслами стать тоже банкирами-золотокопителями перебрались на континент и, укоренившись на местах, активно используя свой опыт и талант, становились “сливками общества” среди аборигенов: в истории известны возглавляемые ими, “зангарами”, монгольско-тюркское государство Зангар/Жунгар в средневековой Центральной Азии; а на юге Скифии -- тюркско-еврейское Hazar (Хазар), последний по-башкирски означает “отщепенец”. И, наконец, предприимчивые представители этого племени, дошедшие до теплого Красного моря, у самаритян-усарганцев (жителей города Самары) ознакомились с учением их пророка Мусы-Моисея (он не был евреем
), переписали (с некоторыми купюрами) в переводе на свой язык иврит его Пятикнижие (Ветхий Завет). Как “установили” сами евреи, текст этот уже изначально был составлен ими и сохранился тоже только благодаря их. Однако книга Моисея, очень может быть, была написана этим пророком еще задолго до сложения собственно еврейского племени, используя одну из древних письмен на его родине в историческом Башкортостане на древнем башкирском языке, а потом была перевезена на Аравию. Это косвенно подтверждается множеством находимыми на территории современного Башкортостана (источник: рукописная книга Иршата Янбердина “Каталог башкирских граффити”) эпитафиями и другими текстами на древних камнях, выполненные почти на всех известных системах письмен древности. Так что приоритет евреев здесь очень сомнителен. “Библейские евреи наших дней, -- пишет Е.П. Блаватская, -- ведут свое начало не от Моисея, но от Давида, — даже допуская тождественность древних и достоверных свитков Моисея с теми, которые были переделаны позднее. До этого времени национальность их теряется в тумане доисторической тьмы, покров с которой мы теперь приподымаем, насколько нам дозволяет располагаемое нами место. Лишь до эпохи вавилонского пленения Ветхий Завет может быть признан самым снисходительным критиком, как представляющий приблизительно правильные воззрения, существовавшие во времена Моисея. Даже такие фанатические христиане и поклонники Иеговы, как его преподобие еп. Хорн, должны признать многочисленные изменения и поправки, сделанные позднейшими составителями «Книги Господней», и с того времени, как она была найдена Hilkiahом, и с тех пор, как
«Пятикнижие возродилось из первичных или старейших документов и путем добавлений».
Тексты Элохические были написаны заново 500 лет после эпохи Моисея; Иеговические — 800 лет позднее на основании библейской хронологии” (Е.П. Блаватская, стр. 548). Сам И.Ш. Шифман, изо всех сил старавшийся “пальму первенства” предоставить своим соплеменникам, вынужден признать, что когда евреи прибыли в Палестину, “Пятикнижие уже было в руках самаритян и уже играло роль священнописания” (указанная книга, стр. 94).
В заключение подитожим рассказ об атлантидах. Как известно, Бог не терпит разврата и алчности своих подопечных, посылая им за грехи страшную кару.
Урал батыр:
3219. Опечалился Азрака,
Дивов своих созвал,
Шульгану и Кахкахе,
Заркуму и дивам четырем
3220 Повелел...
Чтобы птицы не могли в небе летать,
Чтобы по земле люди не могли ходить,
Повелел дивам своим
Землю водой затопить,
Небо пламенем объять.
И вот однажды всю Землю залила голубая вода,
Небо красным полыхающим
Пламенем-огнем занялось...
Платон:
И вот Зевс, Бог богов, блюдущий законы... помыслил о славном роде, впавшем в столь жалкую развращенность, и решил наложить на него кару, дабы он, отрезвев от беды, научился благообразию. Поэтому он созвал всех богов в славнейшую из своих обителей, утвержденную в средоточии мира, из которой можно лицезреть все, причастное рождению, и обратился к собравшимся с такими словами...
Но позднее, когда пришел срок для невиданных землетрясений и наводнений, за одни ужасные сутки вся ваша воинская сила_была поглощена разверзнувшейся землей; равным образом и Атлантида исчезла, погрузившись в пучину...
Оставшимся в живых на континенте атлантам-банкирам суждено было своим умом перехитрить всех и завоевать весь финансовый мир.
О чем повествуют мифы?
Да, не следует удивляться тому, что в разных уголках Земного шара можно встретить однотипные мифы. Но проблема в следующем: нашим ученым, основывающимся на «учениях» марксизма-ленинизма, и обнаруживающих в них лишь “типологические сходства”, и в голову не придет их генетическое родство. Однако в сущности они родные и распространены с одного корня, с одной местности. Сейчас же глядя на них можно представить концепцию космогонии далеких предков. Еще до появления письменности в мифах сохранилось великое духовное завещание людей прошлых седых времен… Как писал И.М.Дьяконов, мифотворчество является одним из самых важных явлений в истории культуры человечества, это явление господствовало в его духовной жизни десятки и сотни тыс. лет подряд и напрямую связана с нашей жизнью. Но понять его и разъяснить его не легко, потому что многое до сегодняшнего дня остается тайной, продолжает быть запертой под 40 замками. По проблеме мифологии, продолжает Дьяконов, вот уже примерно в сотом поколении ученые ломают головы (19:9). Сегодня из данных, скопленных в науке в результате этих «головоломок», можно составить полную картину.
В шумерской мифологии также предполагается: первичном была субстанция – Хаос-Морак (космический мрак), в его центре образовалась округлость, состоящая из двух соединенных между собой половинок в виде космической горы (наш великий прабог Господь Всевышний по имени Имир). Одна его половина у шумер Йэн (Эн, бог Неба-воды), вторая половина – Кэй (Ки, бог Земли-воды). Так как он являлся парным, то и имя было парное – Йэн-э-кэй (Энки) (19:380-381; 20:192-193). В поэме о рождении мира, переписанной из шумерских глиняных книг, описывается начальная стадия мироздания:
Когда вверху не названо небо,
А суша внизу была безымянна,
Апсу первородный, всесотворитель,
Праматерь Тиамат, что все породила,
Воды свои воедино мешали...
Там та же субстанция – округлость соединенных половинок: Апсу>Абзый>Боз-ир (Ледяной-мужчина) – мужская половина гермафродита Господа Всевышнего Имира или он же прародитель Янбирде из башкирского эпоса; Тиамат>Тиак-мате “место глины-матери”, или “топкая грязь”, т.е. женская половина нашего гермафродита-Имира или она же прародительница Янбака из башкирского эпоса. Следовательно, и Энки, и Апсу-Тиамат, а также Убар-Тату в шумерской мифологии является прапредкой или прапредком Имиром, давшая-давший всем жизнь. Они “воды свои воедино мешали” -- в результате смешивания мужской семени и женской плодовитости (тул) рождается жизнь-душа.
В башкирском мифе также: 
В стародавние времена,
Там, где не было ни души,
…………………………
С четырех сторон окруженное морем
Было место одно, говорят (15:55).
Тогда еще не было ни звезд, ни Млечного пути … Земля была с ложку, Небо с чашу (19:341-343).
И в мифологии Бактрии и старого Ирана: Небосвод в виде яйца был слит из светлого и прозрачного блестящего металла. Земля же находилась внутри – в центре этого яйца вместо желтка (19:341-343).
И в мифологии древнего Китая: Земля и Небо когда-то были соединены между собой как яйцо, внутри которого образовался Пань-гу -- Земля (19:379).
Все примеры объединяет одно общее: ещё до возникновения Неба и Земли первичная субстанция Вселенной – Хаос-Мрак (рис.25), т.е. море-океан-мрак – был в положении прозрачного овала, внутри которого переплелись две половинки парного комочка – Им (Небо) с Ир (Земля), вместе они назывались Имир (рис.26).
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Эти образы мы видим среди наскальных рисунков неолита (IV-III тыс.летия до н.э., гора Тюлькюли у оз. Балхаш) в виде изображения модели космогонии на пути следования древних башкирских племен на летовку и зимовку. Эта модель изображена в той же динамике – в том виде, в каком было описано в башкирском мифе, где Земля была «с ложку», Небо – «с чашу» (рис.26). Все они – единственный в мире прарисунок драмы создания мира. Однако в тюркском мире, к примеру, у хуннов, было известно также скульптурное изображение нашего предка Имира (26:98). Наверно, этот образ, пережив в сознании людей тысячелетнюю эволюцию, совершенствовался в разных обликах. Подобное изваяние находим среди памятников наших предков из тюркского Каганата (VI-VIII вв.) в низинах великого Минусина, что в нынешней Монголии. Вот он: «на нарах сидит само мужчина, само женщина бог Ир-Кыз. Двуполый …» Наш современник журналист Л.Шинкарев, увидевший это изваяние, изумляясь, задаётся вопросом, мол, какую тайну на этом камне скрыл древний мастер? «И как создатель образа «Моисей» хочется, мол, вскрикнуть, ударив по безмолвной статуе: «Заговори же!» Но если уж пророк Моисей ничего не ответил измучившемуся скульптору, то чего же ждать от древнего тюрка: ведь даже его язык впал в забвение. И лишь отдельные люди могут разгадать секреты оставленных им рунических надписей» (28:99). Однако же сибирский журналист ошибается лишь своим последним выводом: старотюркский язык не вымер – он до сих пор как родной язык живет среди родственных тюркских народов (в том числе у башкир) в Евразии. Продолжает развиваться. И наследники древних тюрков умеют читать оставленные своими предками как рунические, так и другие письмена.
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Следовательно, прапредок Имир возник и двутелым, и двуполым. Если в эпосе «Урал-батыр» он изображен в образе Янбирде и Янбаке – т.е. в образе дарителей жизни, то и в древнешумерском эпосе он, называясь Энки, выполняет ту же священную обязанность (19:126-127). Именно эти башкирские Янбирде и Янбаке – это наш первопредок Ир-Кыз – Иргиз (Мужчина-Дева). Иргиз как образ из башкирской мифологии, и как название реки восходит во времена сотворения мира. Если взять шумерского Дингира или нашего Тэнгера – они оба являются вечно наблюдающим за хорошим и плохим на земле правым парным оком Господа Всевышнего Имира, породившего ценою своей жизни всего живого и сущего на земле и душа которого привнесена в небеса (левое парное око – Сюнкюз ’дневные глаза‘ или Сынгыз – Чингиз, а правое – Тюнкур ’ночью видящие‘ или Тэнгер).
В шумерском мифе: Родившийся между Небом и Землей бог жизни Энел-ул (Энлил-фаллос), растолкав как клин-Шына (Шуна), отделил Небо от Земли. Оставшийся же один на Земле Энел-ул положил начало всему живому (19:126-127, 380-381; 20:192-193). Здесь Энел-ул (Энлил) – сын правой половины тела Имира Ир (Ер), т.е. его Тора – Фаллос. В действительности он является горой Тора-тау на земле Башкортостана. Шуна же – на древнем китайском языке, и Шу – на шумерском – второе название агиша – мужского полового органа (фаллоса). Его в виде клина также используют на лесоповале для вбивания клина в бревно для раздвоения как при раздвоении парного тела мифического Имира. На самом деле выполняет роль мифического фаллоса.
В башкирской мифологии: жили люди между Небом и Землей… Увеличивался род зверя; Земли стало много, и Небо увеличилось (16:40).
В мифологии древнего Египта: Небосвод – великая Корова, а четыре её копыта – четыре стороны мира (19: рис.57). Первобог Нунну, представляющий собой первую субстанцию-океан из тех же шумерских и башкирских мифов, для того, чтобы подпереть брюхо Коровы (Хыйыр), между Небом и Землёй помещает бога-мужчину Шу (тот же фаллос-Шуна, Шына – Тора-тау). Небосвод же (Корова – Хыйыр) – это богиня по имени Нут: Шу, вызвав её (богиню Неба) из объятий её любовника Хеб (бог Земли), поднял наверх (19:55). Тот же миф.
В мифологии Бактрии и древнего Ирана: рождаются две противоположенные силы – сверху бог света (Небосвод) Ормазд/Ахура-Мазда, снизу (подземелье) мрак -- бог Ахриман (Ангра-Майнью), между ними – пустота. После слияния Неба и Земли, пустота между ними должна заполниться жизнью (19:341-№43). Это – то же самое. Под влиянием идеологии заростризма Бактрии в мифах индийских гимнов Ригведы описывается та же модель космогонии. Якобы, первичная субстанция море-океан (космические воды) были в скорлупе как куриное яйцо. Создатель Вселенной первобог Тваштри (Хаос) создает Небо и Землю (Имира), затем, в свою очередь, создав бога-быка Индру ’вводило-фаллос‘, вводит его как шыну (фаллос) между ними. После того, как Индра оздоровился отведав свежего сому-кумысу, разъединяет парнотелых Небо с Землей, после чего заполнил собой пространство (19:380). Как видим, Индра является известным для нас индийским вариантом Тора-тау.
В древнекитайской мифологии: яйцо делится на равные половинки – на светлую (легкую) и темную (тяжелую). Светлая часть превращается в Небосвод, а темная – в Землю. Затем изо дня в день Небо становится выше и выше, а Земля – увеличивается в толщину, растет в длину Пан-гу (фаллос-клин) и появляется пространство между Небом и Землей (19:379).
Да, мифы народов мира ясно представляют одно и то же: Небо – женщина, Земля – мужчина. Этот дуалистический взгляд составляет основу мифов народов мира. Но как уже было сказано, по каким-то причинам все, как обратное отражение в зеркале, связано с философией «того света», было и всё наоборот. К примеру, наши предки, жившие в VI-VIII вв. в восточном Тюркском Каганате считали Небо отцом, а Землю – матерью (27:181). Видимо, потому что Внешний Башкорт (на с.-в. от дороги Кунгыр-буги) считали – частью Нижнего мира – Американского континента, а противоположенную сторону – Внутренний Башкорт – частью Верхнего Мира – Африканского континента.
Таким образом, после того, как две части полов возникли в виде гермафродита Имира-прапредка из первоначальной субстанции в моделе космогонии, между этими застывшими без движения Ир-Кыз или Йэнэкэй-Энки (рис.25 – Хаос-Мрак) возбуждается твердый как камень могущественный фаллос-Шына (башкирский Тора-тау или индийский бог Индра) мужской половины гермафродита и, направляя свою мощь на проникновение в матку Богаж-ур-Эмба ’Матка-высота‘ (башкирская гора Могоджар-Эмба или индийская богиня Варуна) женской половины гермафродита, приводит застывший весь мир, всю Вселенную в великое движение. Этот великий космосексуальный толчок, давший космогонии жизненное начало, как четко говорится в башкирской пословице «Две – лучше одного, три – двух» (21:№2097), согласно убедительному исследованию голландского ученого Ф.Б.Я. Кейпера (151:15-16,18, 29-30), осуществляется по 3 этапам:
1) жизнь во мраке Вечной первичной субстанции Хаоса-Мрака (рис.25); 2) создание Хаосом-Мраком Неба и Земли парами (рис.26); 3) внезапно воспрянувший крепкий фаллос Энел-ул (Тора-тау) в виде клина (шына) между Небом и Землей и приведший в [image: image42.jpg]AT = APATIAT = AKAKANBC®
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движение всё вокруг, сам же является Столпом Земли (Фаллосом, Тирэк, Агишем и т.д.) – Тора-тау (рис.27) – значит, перед нами сексуальное зачатие мироздания. Эти три этапа положили основу для магических чисел в философии старого мира, живущего до сих пор в нашем сознании – основу нечетных чисел 1 (начало всего -- Хаос-Мрак) и 3 (начало жизни мужчины Тора и породившие его двое), а также основу четных чисел 2 (мужской и женской половин гермафродита) – показателя дуализма, как непримиримых противоположенностей (Небо и Земля, Белое и Черное, День и Ночь, Мужчина и Женщина и т.д.). Цифры до 12 составляли ряд магических чисел: 1,3,5,7,9,11 (нечетные) и 2,4,6,8,10,12 (четные); в мифах действия богов и героев обозначились этими магическими числами. К примеру, 1/3 часть героя вавилонского варианта шумерского эпоса Гильгамеш (Шульган из «Урал-батыра») состояло из смертного человеческого туловища, 2/3 часть – бессмертное богообразное. Брат Гильгамеша Утн-апиш-ти/Утнапиштим (Урал из одноименного эпоса, в вавилонском варианте пророк Нух) во время всемирного потопа на свой ковчег взял разных зверей по паре (самку и самца), а потоп продолжался 7 дней и 7 ночей. Сам ковчег был сооружен в виде четырехугольника (4), позже религия зороастризма, узаконив этот четырехугольную форму, вместо традиционных округлых Акатака и города-колеса стала воздвигать четырехугольные зиккураты и города. Владелец ковчега приносит жертвы глядя на все 4 стороны света, из 7 ароматных кедровых деревьев устанавливает 7 благовонных курильников (в честь парного по 7 духа-звезды, взошедшего в небо в виде Большой и Малой Медведиц Господа Всевышнего Сюнкюз – Тюнкюра, т.е. 14 душ Имира). Видимо, через 4 дня доплыл до какой-то горы, через 6 дней в поисках суши Утнапиштим выпустил одну за другой 3–х птиц, третья – ворона – нашла чернозем (и в башкирских приметах черный ворон приносит весну – черную землю). Шумерское временное пространство исчисляется как «5 дней и 10 дней», «5 лет и 10 лет»; год состоит из 360 (12х3х10) дней из 12 месяцев, из 3-х месячных 4-х времен года, а месяц – из 30 (3х10) дней и т.д. Округлая линия (орбита), по которой Земля кружится вокруг Солнца, составила округлый календарь по количеству этих самых дней в 360 кыртышов (картуш, градус). В мифологии древних Усярган (Ассирии), продолжается преемственность Шумера и Вавилона -- 12 «великих богов», олицетворяющих эти 12 месяцев, над ними главенствовал 13-й по счету бог – шумеро-башкирский Господь Всевышний Имир. В период Ассирии он назывался как Ашшур (тот же Ашшур-шан – обрубок имени Усярган (20:189-190; 22:84, 86, 94). Так как никто не имел права на долю Господа Всевышнего Имира, то он жил в виде магической цифры 13, означающей табу. До сих пор в сознании людей 12 значится «дюжиной» - положительным числом, а 13 – «чертова дюжиной» табу, суеверные люди стараются не соприкасаться с ним. Интересно и то, что эпос «Гильгамеш» записан на 12 глиняных плитах, а произведения, повествующие о сотворении мира – на 7 плитах (20:181). В шумерском мифе также речь идет о первых 8 растениях и о 6 человеческих родо-поколениях (19:128, 131). Не стоит забывать и о том, что на выше упомянутой горы Тюлкюли уже в IV-III вв. до н.э. наши предки изобразили великого Хаоса-Мрака (рис.25-26) с 8-мю ногами. Также изображение небесного светила с 8-мю искрами, выполненного в IV тысячелетии до н.э. в центре мироздания в далекой Палестине (7:151), 8 улиц нашего колеса-города Аркаима, могут быть связаны с этим образом. Следовательно, первосубстанция отличается от других своей осьминогостью, в результате чего число 8 наделяется магической силой (башкирская поговорка: у упитанного 8 ног). До сих пор и сознание башкир, и его фольклор, и национальные орнаменты так и пронизаны этой системой магических чисел, что нет надобности в обращении к примерам.
Какие же события произошли далее в мифах о космогонии мира? Конечно, с созревшим и готовым к соитию фаллосом Тора-тау Отец-Земля должен воссоединиться с Матерью-Небом, в следствие чего мир должен заполниться жизнью (в том числе первоначально должны родиться все боги).
В шумерском эпосе повествуется о том, как от парного тела прапредка Имира отделяются Земля и Небо. Именно в этот момент Тора-тау, вдохновившись, «вбирает в себя Землю» и превращается в бога Земли. Этим владыке «того света» Гуру (по-башкирски “гур” – земля, могила) был подарен источник смерти Эришкигаль (башк. ырашки-хуль “мокрый снег в перемежку с дождем” -- символ смерти и увядания живой природы). Потому что Эришкигаль – богиня подземного царства, преданная слуга и жена поглощающего мертвых Гура (Ер – Земли). В шумерском мифе она посылает людям 60 Эришки -- болезней и смерть:
Когда небеса отошли от земли, вот когда,
Когда земля отошла от небес, вот когда,
Когда семя человечества зародилось, вот когда,
Когда Ан забрал себе небо, вот когда,
А Энлиль забрал себе землю, вот когда,
Когда Эрешкигаль подарили Куру, вот когда...
Когда он поплыл, когда он поплыл,
Когда Отец в подземный мир поплыл,
Когда Энки в подземный мир поплыл,
Вместе с владыкой “малые” полетели
Вместе с Энки «великие» полетели...
Нашу — эти “малые” были,
Назигаудда — эти “великие” были...(22:78,85).
А то, что мужская половина Имира -- наш «Отец» плывет в Нижний мир, означает, что Земля занимает нижнее место в общей модели космогонии, а плывущая вверх нашей «Матери» говорит о том, что Небо занимает верхнее место. Малютки, плывущие с «Отцом» -- это созвездие Малой Медведицы, а «великие», летящие вместе с «Матерью» -- созвездие Большой Медведицы; они оба являются парными душами (Куш-ян) Имира, навечно взошедший на Небо – сам Господь Всевышний. Эпитет «Нышыу» («Нашу»), данный этим «маленьким», действительно, подтверждает мужскую половину Имира, потому что сейчас толчение муки с помощью скалки (фаллические движения), высыпаемой в мешки из лотка мельницы – называется нышыу. Эпитет «Назигаудда», данная «великим», действительно, связан с женской половиной Имира Им, потому что Назигаудда есть Назлыкауда (Прекрасное тело) – так говорят только по отношении женщин.
Подобное нашло свое отражение и в башкирской мифологии:
Прежде там жили, говорят, 
Старик по имени Янбирде
Со старухой по имени Янбике;
…………………………………
И в тех местах вдвоем
Первыми стали жить, говорят (15:55).
Основная мысль здесь в именах: Янбирде – превобытный человек, видимо, полагал, что мужчина дает (Ян – жизнь, душа; бирде – дал) женщине семя жизни; Янбике/Ян-бака – первобытный человек также полагал, видимо, что женщина вынашивает (бака) в своей утробе это семя (Ян -- душа, жизнь; бака – вынашивает).
То же самое можно проследить и в мифологии Бактрии и древнего Ирана: Ахриман (Земля) должен наброситься на Ормазду (Небо) и воссоединится с ним… В ту же пору Ормазд порождает: 1) Небо; 2) воду; 3) Землю; 4) растительность; 5) животных; 6) человека; 7) и – саму себя. Ормазд-Небо вложил в Ахриман-Землю семя минералов, от которых выросли горы. От высеянных семян Ормазда выросли Человек (Ор, Эр, Ир) и Бык, а чтобы род человеческий и бычий продолжался, Ормазд из небесного огня и воды сотворил их спермы (семя).
Как видим, в результате проведенных Зороастром реформ в прарелигии, стройная космогония предков была разрушена и запутана: обобщения в образах и Ормазда, и Имира, и Неба, и Земли, и Урал-батыра, а также присвоение Ахриману характера Земли, Неба, Гура, Эрешкигаля/Шульгана породили противоположенности. Это одна из самых больших недостатков в учении зороастризма. Но несмотря на эту разрушительную реформу Зороастра, учения нашей прарелигии не были уничтожены – она продолжала существовать с зороастризмом в виде течения зурванизма многие тысячи лет. Смотря на то, что зурванизм проповедовался на ю.-з. Ирана (во Внутреннем Башкорте), а зороастризм – на с.-в. Ирана (во Внешнем Башкорте), то становится очевидным, что башкиры из рода Урал-батыра (Ормазда) поклонялись в основном зороастризму, а зурванизму – усярганцы из рода Шульган-батыра (Ахримана). Понятно, почему наследники Урал-батыра придерживались зороастризма: это учение возвышает Урала – Ормазда до уровня бога Света, а Шульгана -- Ахримана понижает до уровня бога Тьмы…
Зурван, давший название религиозному течению зурванизму, означает – зур-убан  или Зур-Апан или Зур-Апанды (Большой-Эфенди). О нем в мифе говорится: «Когда ещё не было ни Неба, ни Земли; когда ещё ни на Небе, ни на Земле не было ни души был лишь один по имени Зур-Убан… Зур-Убан был двуликим – и мужчиной и женщиной (Иргиз)…» (19:357-358). Здесь также лежит стройное учение: первая половина имени Зур – Ир (Ер – Земля), вторая – Апан “теткина Хауа – Воздух” (Кук – Небо), а вместе составляют прозвище Имира, и тут все в мире начинается с этих двоих. Интересно и то: персонаж, олицетворяющий Шульгана, также как и шумерский Гильгамеш вместо Шульгана, изображен с львиной головой. А это подтверждает, что шумерский Гильгамеш действительно является нашим Шульганом, и при исследовании имени с использованием приема воссоздания праязыка, выясняется видоизменение одного и того же языка. Особенно его львиная голова является тому подтверждением: Шульган/Гильгамеш, вскормленный молоком Волчицы-Матери (материнское молоко не отпускает!) принял волчий образ (как и Урал-батыр/Энкиду, вскормленный коровьим молоком, принял коровий образ). Так как в далекой Месопотамии лев заменил волка, то называемый Гильгамешом Шульган в тех краях вместо первоначального образа волка принял образ льва…
Родословные мифов
Мы уже показали, что все было создано от Хаоса-Мрака или из двух половинок тела Имира. Древние в разные периоды своего развития представляли эти два начала (дуализм) в образах различных существ (диких зверей, также людей др.). А это зависело от самой сильной или впечатляющей живой души периода. К примеру, во времена гигантских удавов и черепах человек считал их своими предками, удавы затем перевоплотились в мифических образов дивов, оборотней. Остатки этих древнешумерских верований (7:39, 179, 187) в образах змей – драконов (аждаха) – оборотней сохранились и у башкир (52:316-317), наблюдаются и у некоторых народов Сибири, а также у китайцев, и японцев. В различных этнических группах папуасов Нов. Гвинеи, к примеру, мифический персонаж змея-мать – создатель элементов микромира (29:168). Ибн Фадлан также писал о поклонении змее некоторой части башкир (45:66). А в самой древности, когда динозавры вымерли, мужское начало олицетворяли мамонты: образы мамонтов, изображенных на стенах пещер Шульган-таш (24), а также в пещерах Юж. Франции и Сев. Испании как раз говорят об этом. Модель космогонии в мифологии индейцев – инков/инэков (Перу), напоминающие реки Инэк в Башкортостане, построена в знакомом для нас виде: Земля – Черная Лягушка – Ягуар; Небо – Белая Лягушка – Ягуар (44:46,рис.15). Как видно из предания, подобное парное содержание отражается на географических объектах Башкортостана: «С двух сторон оз. Кидягас возвышаются две возвышенности. На местах, похожих на гумно есть могилы. Издревле северную возвышенность называли Возвышенностью царя-Егета (Парня), а южную – Возвышенностью Царицы-Девы. Якобы, в этих местах они царствовали»(16:66). Направления также совпадают: согласно космогонии, север – мужская сторона, а юг – женская. Название куш (парное), основанное на значении мифического Куш-тау (гора около г. Стерлитамака), есть и в староегипетском хикаяте (сказе) «Двое родных» (34:62). В индейском мифе инков образ Куш-тау также занимает огромное место. На его масштабной картине мы видим Куш-тау, под которым протекает подземная река, по которой плывут Солнце и Луна, змею и человекоподобного карлика, сидящего на парнолестничном троне – хозяина горы (44:42, рис.10).
Известен прием изображения Земли в модели космогонии в образе Черепахи (IV тыс.летие до н.э.), он был обнаружен на ю.-з. Ирана. Там под небосводом четырехногая Черепаха символизирует всесильного бога земли – воды (дождя), а между ней и Небосводом с обеих сторон возвышается отделяющая сила клин-Шина – символ Тора-тау. До сих пор на Восточной Азии Черепаха одновременно символизирует и воду, и подземный мир (смерть, 7:144). 
Мы уже говорили о том, что начала двух полов – Земли и Неба – будучи связанные с геологическим периодом, в различных этапах существования мифологии изображают различные образы живого мира (к примеру, Небо: Удав – Дов-Аждаха – Змей – Мамонт; Земля: Черепаха – Змей – Бизон-Корова-Олень). Эта цепь парных в мифологии через образы различных животных протягиваются на многие века и в какой-то момент, как известно, соединяются с человеческим звеном в цепи. Как видно из памятников, во времена господства Мамонта в сознании людей образ Черепахи теряет своего значения, её место занимает Бизон-корова, играющая огромную роль в экономике первобытного общества (у родственных чувашах до сих пор корову называют «инэк», «сивая инэк»). Это, видимо, связано со временем одомашивания коровы. Ясные признаки поклонения корове были обнаружены на западе Азии, в Европе, где в VIII-VII тыс.летия до н.э., стараясь придать усопшим схожий вид с предками-коровами, их хоронили без передних верхних зубов (7:34), не говоря уже об известном башкирском культе Кунгур-буги (15:47-49, 455-473). Бузан-батыр (Бизон-богатырь) из башкирской народной сказки, например, родился от матери Буз (бизон), древней богини Сибиро-Уральского региона, а Акъеляк-батыр – от крови, капнувшей на крышу от Кара Сыйыр (дословно: Черная Корова), бога древнего Египта (17:304).
Со временем изменяются общие климатические условия Земли, и мамонт, не сумевший прижиться к новой среде, постепенно вымирает. В следствие этого, изменения претерпевает и наша мифология: в модели космогонии место мамонта занимает образ Буз-угеза – Бузагаса (Бизона). В развитии языка Буз агас претерпевает изменение как Буз угез, а Бузаг (ас) – Бузай-Бызау (теленок), вот от этого названия «угез» (бык) произошел этноним одного из башкирских племен – «огуз». Процесс этих изменений, как было сказано, наглядно изображен в пещерном искусстве Фон де Гом Франции: линии спины животного, представляющего собой мужское начало в виде мамонта, а голова и копыта – Бизона. Здесь необходимо обратить внимание на следующее: в обеих картинах, где Небо и Земля древним человеком изображены слитно и воссоединены в двух точках, одна из которых – уста, слившиеся в поцелуе. В следствии окольцованного соединения Неба и Земли по линии живого круга проходит путь Кюн (Солнца) и Ай (Луны). Это надо понимать как упрощенного объяснения первой замкнуто-целой и совершенной модели космогонии: т.к. в период сексуального слияния мужчина-зверь (Земля) оказывается сверху, а женщина-зверь (Небо) – снизу; этим объясняется позднейшая перемена местами и половыми показателями мифических “Матери” и “Отца”: ранее занимавшая нижнее положение Мать-Небо переходит вверх, а Отец-Земля – вниз согласно их действительному положению в космомодели, но память о старине сохранилась. Поэтому в некоторых племенах (к примеру, у современных русских, а в подражании им и у башкир) возникает понятие Матушка Земля, хотя Земля – ир-мужчина…
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 Рис. 28. Согласно мифа предков модель мироздания:Верхний Мир и Верхние Воды (Индийский океан) с находящаяся там Рыбой-Матерью (Китом) – Титаном (Держательницей) Верхнего Мира; Серединный Мир с Пупом Земли – колесообразным городом Аркаимом; Нижний Мир и Нижние Воды (Северный Ледовитый океан) с находящимся там Рыбой-Отцом (Китом) – Титаном (Держателем) Нижнего Мира. Цифрами обозначены: 1. Рождение единого пока Солнца-Месяца Уралъяна из фаллоса Отца-Земли (воскресение), 2. Прохождение Уралъяна через Нижние Воды (суб) и по утробу Кита в Аркаим (суббота), 3. Прохождение Уралъяна через Верхние Воды (сур) -- (среда), 4. Вхождение Уралъяна в Верхний Мир (апан) – (понедельник), 5. Вознесение (өйөлә) Уралъяна на самую верхнюю точку Верхнего Мира -- өйлә (полдень), 6. Преобразование Уралъяна в Шульгана и заход (бат) Шульгана в Нижний Мир (вторник), 7. Прохождение Шульгана через Верхние Воды (сур) и по утробу Кита в Аркаим (среда), 8. Прохождение Шульгана через Нижние Воды (сут) – (четверг), 9. Вхождение Шульгана в Нижний Мир (пуйт) – (пятница), 10. Нисхождение (төш) Шульгана на самую нижнюю точку Нижнего Мира (полночь).
Согласно древней космогонии Кюн с Ай (Солнце и Месяц), закатившись по орбите-дороге с Неба в Землю и пройдя “в подземелье”  вторую половину окружности пути, должны выйти изо рта «Земли» и войти в рот «Неба», таким образом, будучи линией, пронизывающей сквозь двух туловищ, должны образовать вечно вертящееся колесо – Колесо мира (Сватсику). В действительности это так и есть (рис.28), подтверждение чего находим у Ф.Б.Я. Кейпера (151:14) в индийской мифологии: «Присутствие солнца в царстве Варуны объясняется тем, что солнце представляет собой одну из форм Агни (Солнца. – З.С.) и садится там, где сокрыта rta-. Каждый день Агни рождается «из вод, из камня», а утренние зори – коровы выходят из своего загона в скале.
Ночью картина решительно меняется, и нижний мир Варуны простирается как ночное небо над землей. Подземные космические воды становятся небесным океаном, звёзды выступают как соглядатаи Варуны. Таким образом, Варуна является одновременно богом изначальных вод под землей, «каменного дома» и ночного неба».
В архаичной индоиранской космологии считалось, что ночью солнце возвращается через Нижний Мир с запада на восток. Нижний Мир ночью выглядит как висящий над землей в перевернутом положении. Это символизируют такой атрибут Варуны, как бочка, перевернутая отверстием вниз, или космическое дерево с ветвями вниз, корнями вверх. Представление о перевернутом дереве было у ариев еще до их прихода в Индию, с приходом же началось его отождествление с местным деревом ашваттха, а не с дубом или с ясенем, как это было свойственно другим индо-европейским племенам.
На выше приведенном рисунке №28 показаны два Колеса Мира – Свастики, обозначающие направления движения Солнца и Луны по орбите: Свастика Верхнего Мира по визуальному наблюдению его обитателей вращается по направлению часовой стрелки, а Нижнего Мира – наоборот. Один круговорот светил в связи с их прохождения через утробу Балык-Аса (Рыбы-Матери) в Верхнем Мире назывался Аса-утака>сутака>сутка, а в Нижнем Мире, в связи с их прохождения через утробу Балык-Ата (Рыбы-Отца) назывался Ата-балык>тауалык>тәүлек ’сутка‘. Как видно, наши предки орбиту этих светил разделили на 10 (десять) частей и по ним был составлен десятиричный календарь: десятимесячный год и десятисуточная неделя (которая потом была переделана на семисуточную). Происхождение современных русских названий в календаре угадываются на основе башкирского языка:
1. Баскәр-Әсәнөйө; здесь Бас-кәр (главный-муж) – фаллос Земли-Отца; Әсән-өйө (матери-утроба) – детородный орган Неба-Матери. Означает воскресение светила из Нижнего Мира для вхождение в Верхний Мир. Из первичного башкирского выражения получается: баскәрәсәнөйө>воскресение.
2. Суб-үтә; здесь Суб “воду”, үтә “проходит”, то есть прохождение светилы через Нижние Воды. Получается: субүтә>суббота.
3. Сүр-үтә; здесь тоже Сүр “воду”, үтә “проходит”, то есть прохождение светилы через Верхние Воды. Получается: сүрүтә>среда.
4. Абан-аталанак; здесь Абан “Небо-Мать” – Верхний Мир, аталанак “оплодотворяется” – светило входит в Верхний Мир. Получается: (А)банаталанак>понедельник.
5. Өйөлә “вознесение” на самую высшую точку – полдень.
6. Батыр-анак; здесь Батыр “заход” в Нижний Мир, анак “из влагалища” Верхнего Мира. Получается: батыранак>вторник.
7. Сүр-үтә; здесь значение такое же, как и в 3-м пункте. Получается тоже сүрүтә>среда.
8. Су-үт-барак; Здесь Су “вода”, үт “прохождение”, барак “направление”, то есть светило проходит через Нижние Воды и направляется в Нижний Мир. Получается: суүтбарак>четверг.
9. Буй-үтәнсә; здесь Буй “тело/фигура”, үтәнсә “прохождение”, то есть прохождение светилы по Нижнему Миру. Получается: буйүтәнсә>пятница.
10. Төш “опущение” на самую нижнюю точку – полночь.
Обратите внимание на слово “баскәр” (фаллос) в 1-м пункте: мужчина считался двуглавым, при том “баскәр” (фаллос) считался главным (родителем-отцом) из двух голов; из этого названия “главного”, можно предположить, произошел наш этноним (или наоборот): баскәр/башкир/башҡорт. Башкира – поклонника этого “главного отца”, носившего как амулет его изображения на шее, в 922 году увидел арабский путешественник Ибн-Фадлан...
В шумеро-аккадской мифологии Солнце, переночевав в подземном море, на следующее утро восходит с востока и входит в небесное море, вечером же оно вновь закатывается на западе в подземное море (22:104). В мифах Бактрии – древнего Ирана «в подземелье полностью мрак и вода, на небе же свет и вода» (19:342_343). В мифах Др. Египта днем Солнце плывет по небесной реке на запад, а ночью по подземной реке, наоборот, - с запада на восток (19:50). (Вот почему до сих пор у башкир есть поговорка «на том свете Солнце восходит с обратной стороны»). Подобное сохранилось и в фольклоре папуасов – маринд-аним Нов. Гвинеи, живущих по правилам мифов и сохранившим многие детали мифов народов мира. Но в одном вопросе они считают противоположено общепринятому: Небо – отец, Земля – мать (29:165). А Кюн-эсэ и Ай-Ата у них равно считаются из рода мужчин. По общему же закону: при описании Луна изображается белого цвета (вода), Солнце – красного (огонь) (29:165). Согласно их мифу, вечером Солнце также закатывается в Землю на западе, ночью же пройдя по подземному тоннелю, ранним утром на востоке восходит из-под земли и входит в Небосвод (29:155). Эти учения наших предков хорошо представлены на обнаруженных в Хакасии древних, периода бронзы, надгробных камнях (вторая половина II тыс.летия до н.э.): На каждом из них изображены языческие животные в виде Черепахи с сильно раскрытой пастью, из которой выходит Солнце (25:204-207). Если вспомнить, что в башкирской мифологии Кюн/Солнце изображается в образе Коня-Тулпара (Акбузата, Кукбузата, и т.д.), то герои башкирских народных сказок «Тан-батыр», «Сынтимер-силач сын Волка» (30:53;134), эпосов «Акбузат», «Заятуляк и Хыухылыу» (15:373, 418), спустившись в подземелье либо через колодец, либо через пещеру и победив там дью-пяриев, выносят на свет Кюна/Солнца в образе Тулпара-коня. И здесь не надо забывать, что мифы народов мира на тему мироздания фактически распространились из одного эпицентра – все они являются осколками башкирской прамифологии. О такой генетической связи верно подмечено у Ф.Б.Я. Кейпера (151:144): «Тем не менее законно задать вопрос, как мог возникнуть этот миф, но, прежде чем пытаться ответить на него, хотелось бы знать, как много космогонических мифов обязаны своим происхождением культурной диффузии и заимствованиям в доисторический и исторический периоды. Поскольку начиная с самых ранних времен происходили обширные миграции, многие поразительные примеры параллелизма между космогониями из отдельных частей света могут быть результатом доисторических контактов. Так или иначе, могло бы показаться правдоподобным предположение, что космогонические мифы в том виде, как они встречаются в историческое время, по своему происхождению восходят к отдаленному доисторическому прошлому. Во всяком случае, трудно представить себе прошлое, когда у человека вообще не было мифа о начале вещей».
На острове Нов. Гвинеи Кюн (Солнце) также лежит в глубокой яме. Дно же этой ямы, якобы, кишит змеями (символ подземных рек). Невозможно близко подойти к яме – от неё исходит сильный жар. Люди, вытащив на поверхность земли хозяина Солнца, отрезали ему голову и, принеся в деревню, поставили его на праздничный стол. В тот же миг голова, превратившись в огонь, искрясь и пылая, по бамбуковой лестнице (символический Тора-тау – Столп Земли) стремительно взмывает вверх, стараясь удержаться на самом верху лестницы. Тут появляются увидевшие это две сестры Солнца (близнецы Сак и Сук из башкирской прамифологии!), которые забросили огненную голову вверх в небо. А в другом предании Солнце возносится в небеса не по бамбуковой лестнице, а по стволу высокого Дерева-Тирэка (Торока, горы Тора-тау!). Есть ещё одно предание на эту тему: Солнце из-под земли вытаскивают две её сестры (наши Сак и Сук). По стеблю (Тора-тау) проса-ямса Солнце возвышается на небосвод (29:154, 157-158).
Следовательно, Солнце представляется в виде человеческой головы: и для того, чтобы она взошла на Небо, требуется отделить её от тела. До сих пор сохранившийся у маринд-анимов варварский обычай – охота за человеческими головами и поедание её на удачу, благополучие – как раз основан на «священном» суеверии, связанном с выводом на свет Солнца. Этот обычай был широко распространен у всех народов Земного шара, переживался в разные периоды. Доказательством тому является башкирская народная сказка «Толкователь снов», где девушка, перепрыгнув через пепел черепа, чудесным образом понесла и родила сына (31:198), а также башкирская пословица «Дошмандын башын ашау» (дословно: «Поедание/уничтожение головы врага»), что означает покончить или уничтожить врага. И взметнувшаяся до небес бамбуковая лестница из маринд-анимского мифа с Тирэком (Тора-тау), и две девушки, вызваливающие Солнца из ямы, также относятся к общим мифическим персонажам. Древность и общность мифов Др. Гвинеи видна по сопоставлению их с мифами других регионов. Для примера возьмем лишь башкирское народное предание «Племя Гайнэ», «Айнэ и Гайнэ»: «…Тогда ещё не было Солнца (Кюн). Его спрятала аждаха … в пещере за Тол-рекой и не выпускает. Вот появились Айнэ и Гайнэ на олени … Земля под ногами так накалилась -- говорят, что невозможно было стоять. От места, где олень била копытом… земля расступилась и вспыхнул огонь. Оказывается – это отверстие пещеры. Положив Солнце в куржун (мешок) из оленьей кожи, они поехали к Толу… За ними в вдогонку пустилась аждаха. Быстренько повесив куржун с Солнцем на рога оленя, они переплыли Тол… Аждаха… не смогла перейти на другую сторону Тола… Как только развязали куржун, тут же Солнце и выкатилось на свет» (16:70, 71). Можно сказать, что предание слово в слово схоже с маринд-анимским мифом. Но доказательством того, что башкирский миф намного древнее, является персонаж, помогающий Кюну-Солнцу и его спасателям-сестрам, -- Олень. Он в мифологии тюркских народов является широкораспространенной главой-матерью Оленихой-Матерью, а в шумерской мифологии – богиня любви и плодородия Инана – по-башкирски Инэ-ана “мать-родительница”. Как видим, через древний башкирский миф башкирского рода Гайнэ прокладывается мост к шумерам и американским индейцам. В то же время простое предложение «(Род) Гайнэ являляется самой основой у башкир» ясно во всей своей глубинности (16:70). К сожалению, до сих пор не уделяется должного внимания глубокому изучению культурного и языкового наследия «самых основных башкирских племен», проживающих в нынешнее время в 60 деревнях Пермской области: этому повлияло и то, что некоторые “специалисты” от науки эти основные башкирские племена относят к другим народам. 
Уже были высказаны мнения ученых о тесной связи Шумера с регионами Ср. Азии и Урала. Как известно, в древности, когда ещё не было отделяющего Америку от Азии Берингово пролива, два континента были соединены между собой. Вот через этот «каменный мост» наши полу-европеоидные, полу-монголоидные предки перешли на Американский континент, где и построили цивилизацию древних индейских племен (перу, бальбек, майя, ацтек, инк и др.). От азиатских монголоидов таким образом произошли америкомонголоидная раса. Это – факт, общепринятый мировой наукой (32:18). Следовательно, предки принесли с собой на Американский континент общедуховные богатства – мифы. Такой архефакт был обнаружен в центре памятников поколения Митле у ацтеков (т.е. истяков -- башкир) в Мексике, который изначально помог учёным распознать один рисунок на не очень ясный сюжет: изображены две известные мифические девы, вызволяющие с помощью веревки Солнце из-под земли. В мифе Майя VIII века большое место также уделено образу Оленя-Матери (Болан-Инэ). В одном памятнике, найденном в пещере Актум-Балам, изображена Олень-Мать, несущей в зубах какое-то фруктовое дерево, выдернутое с корнем, а верхом на ней сидела одна дева. Один древний миф, записанный в Сальвадоре, раскрывает содержание этого рисунка. Якобы, в былые времена охотившийся на оленя егет-парень шел по кровавым следам раненного животного, приведшего его к водоему, на берегу которой встретил девушку, стирающую белье, которая, как выяснилось позже, оказалась младшей сестрой оленя. Девушка повела с собой парня в подземный мир к отцу. Отец же, дабы воссоздать погубленное стадо оленей, женит парня на своей дочери, от брака которых родились и распространились олени. После этого старик отпустил парня на свет с его оленями, видимо, с условием, что тот больше не будет губить их, в подарок же преподнес источник богатства дерево какао (33:18, 19-20). Данный сюжет обнаруживается в известном башкирском эпосе «Акбузат», однако отличие лишь в том: в образце народов майя подводное царство башкирского эпоса переделан в подземелье, Акбузат – в Олень-Мать, а подарок табун лошадей – в оленей и во фруктовое дерево-Тирэк (источник жизни). Последняя деталь, видимо, свидетельствует о периоде перехода человеческого общества со скотоводства к хлебопашеству. В мифе папуасов Нов. Гвинеи, поклоняющихся культу майо, Волшебный Тирэк изображается в виде кокосовой пальмы, семена которой принесли из-за моря летающие черные псы «кере» (башк. кара – черный). В другом же мифе кокосовая пальма выросла на могиле человека по имени Барингау (Боронго – древний?). В рот Ибу-Ибу попадает молодой орех пальмы – бока (бюкю/пукку – затычка, пробка?), в результате чего из его рта, из ушей вырастает сук, превратившийся затем в кокос (29:47-48). Интересно, что у маринд-анимов слово, означающее затычку, звучит также как и у нас «бюкю», а «летающие черные псы» - как наше «кара» - «черный», и они совпадают с башкирскими «летающими волками» -- «буре-кот» (беркут) и «шуна-кар» (шункар). (На старом языке «шуна» - волк, «кор - птица»). Он также является широко распространенным персонажем наших мифов. Таким образом, Тирэк богатства – пальма, подаренное в подземном мире и летающие по ночам крылатые волки – беркут и шонкар (кречет) – один и тот же объект, способствующий распознать малопонятные места в мифах шумер и ацтеков. 
На сюжете, изображенном на кости ягуара, существует следующее: шесть схожих друг на друга мужчин сидят подбоченясь левой рукой, а правой указывают в сторону. По направлению их указанных пальцев вырисовывается такая картина: страшно широко распахнутая пасть Лягушки-Земли, в которой – женская голова, из рта которой, в свою очередь, высовывается широколистный Тирэк, на макушке которой – младенец, соединенный через пупавину с деревом. Около пасти Лягушки-Земли – обозначение года, означающей о том, что эта пасть является дорогой Кюна-Солнца. Следовательно, есть модель общей космогонии. А младенец на макушке Тирэка указывает на беркута-кречета, взметнувшего в Небо. На примере папуасов мы уже видели взмывших в Небо двух сестер Солнца. Младенец на верхушке дерева указывает на сестёр Солнца (наши Сак и Сук). А из башкирской и маринд-анимовской мифологии мы знаем, что их было двое. А «буре кошо» (волчья птица) у башкир – беркут и кречет указывают на двух улетающих в Небо звезд (Зухра/Венера и Сулпан/Марс?), после заката их Солнца-сестры. Перед рассветом они вновь возвращаются на землю и принимают облик Тирэка, помогают Солнцу и протягивающей перед ней дорогу Луне выйти из-под земли и взойти на Небо. Обряд поклонения этим помощницам Солнца и Луны был широко распространен у индейцев  Америки штата Калифорния: здесь они изображаются в образах беркута и черного ворона; а это является одним из доказательств, утверждающей о генетическом родстве евразийских тюрков с американскими индейцами. Детали общности народов двух континентов лежат так глубоко, что невозможно не показать их также читателю:
1. У индейцев: связь беркута с Солнцем.
1. У тюрков: беркут – повелитель Солнца.
2. У индейцев: беркут-кондор – прощающий человечество, его учитель.
2. У тюрков: беркут – божественная птица, создавшая землю, посланник Тенгре, первопредок шаманов.
3. У индецев: его связь с огненной стихией.
3. У тюрков: хозяин огня.
4. У индейцев: обновляющий природу.
4. У тюрков: Дионис у якутов, участие беркута на празднике ысыах.
5. У индейцев: беркут, кондор – тотем.
5. У тюрков: беркут – тотем.
6. У индейцев: связь беркута со Столпом Мира Тирэком.
6. У тюрков: в культе беркута – Столп Мира.
7. У индейцев: запрет на произношение названий хищных птиц, их уничтожение.
7. У тюрков: запрет на уничтожение беркута, разорение их гнезд (44:59-60).
Эти примеры доказывают о возможности исторического участия башкир в этих двух континентах в пространстве между Америкой и Зап. Азией.
Башкирские птицечеловеки Сак, Сук и другие
Крепко обосновавшееся в общей мифологии образы двух Столпов Земли – Тирэк с двумя птицами, поднимающие и опускающие Солнце и Луну, издревле были широко распространены в Западной Азии и Месопотамии: в центрах поклонения Солнцу обязательным предписанием было то, что внутренность храма представляла собой место ночевки Солнца и Луны, а двери храма – отверстие в Земле – место выхода на свет из-под земли этих светил, задний вход храма – место входа в подземелье, а на косяках дверей устанавливались парные колонна-подпорки – две девы, выводящие и возвращающие Солнца с Луной и символизирующие Столпов Земли -- священный Тора-тау (7:32). На древнем языке парное значение предмета высказывалось через 2-х кратный повтор одного и того же слова, а во множественном числе – 3-х кратного, остатки которого мы до сих пор наблюдаем в нашем родном языке, к примеру, «эре-эре» («крупный-крупный»), «зур-зур» («большой-большой»), а во множественном числе: «эре-эре-эре», «зур-зур-зур». Если произношением мифического Тирэка (Древа Мира или Столпа Земли) является Тор (тур), то парный Тирэк (Куштирэк) будет иметь форму «тор-тор». Следовательно, обеих известных мифических дев, возможно, называли «Тор-тор» («Тур-тур»). Эти предположения оправдываются в пантеоне шумерских богов: там есть богиня Тортор (Туртур, 89:156,670) -- мать бога-пастуха Думузи и богини-доярки Хэштинанны. Неизвестно какую роль она, богиня Туртур, выполняла, но можно предположить: будучи матерью пастуха и доярки, конечно, она должна была будить их спозаранку, отправить их на работу, она же заставляет пробудиться и рассвету. То, что это так, доказывает Тортор из башкирского мифа: у усярганских башкир принято будить детей следующей прибауткой: «От Тортора пришла весть – велит всем встать!» (где Тортор – это раздельное тор-тор, т.е. вставай-вставай). В народное сознание это так сильно впиталось, что автор этих строк, ещё ничего не знающий о шумерах и шумерских богах, использовал эту деталь в своем первом рассказе «Дедушка Лес» («Урман бабай»), опубликованный в 1957 г. в журнале «Пионер» и вышедший в 1967 г. отдельной книгой. (43:5).
На этом месте, кажется, будет уместным предупредить. Сейчас и далее автор, сопоставив шумерские и башкирские материалы, не задается целью делать открытия в науке или ставить знак равенства между шумерским и башкирским языками. Он всего лишь старается обратить внимание на интересные перекрещивания религиозно-мифологических терминов, родства шумерского и башкирского языков. В этой связи он опирается на труды известного шумеролога И.М. Дьяконова (19:5-55), книгу С.Ш. Чагдурова. Потому что до сих пор шумерский язык не рассмотрен ни в одной языковой системе науки, остается открытым его природа, требующего своего изучения. Поэтому разные авторы переводят тексты, написанные на этом языке, по- разному и делают разные догадки (19:124). Об этом говорят сами ученые. Следовательно, так как до сих пор продолжается процесс определения места шумерского языка среди языков мира, то, возможно, среди наблюдений автора найдутся полезные для этого мысли и идеи.
Таким образом, выяснилась взаимосвязанность таких мифических значений, как Болан-инэ и Тирэк, «буре-кеше-кош» («волк-человек-птица») и Бюкю (Затычка) и Тирэк , Тора-тау и Тирэк – все они были обнаружены в одном сюжете. На каменных шумеро-аккадских печатях – гилиптике часто изображаются рисунки птицы с львиными или человеческими головами (парные птицечеловеки Эмдэгот -- Сакыра), они иногда соединены пуповиной с верхушкой Тирэка, вырванного с корнем и отнесенного куда-то (22:26, 124). Кстати, шумерские гилиптики можно рассматривать как впервые в мире достигнутый типографический метод тиражирования заранее изготовленных рисунков и текстов: точно также, как и сейчас, книжную страницу сперва вырезали на каменном валике (цилиндре), и «отпечатывали» на глине-камне будущую книгу. Появившееся 6 тыс лет тому назад понятие «печатать на камне» (ташҡа баҫыу) лишь в башкирском языке сохранился в первозданном виде. Это также невозможно не показать как иллюстрацию, доказывающую общность в вышерассмотренных мифах других регионов. Ввиду того, что исследователи шумеро-вавилонского наследия эти таинственные образы нарекли «птицечеловеком», то и мы принимаем этот термин. Шумеро-аккадские клиненные письмена ученые читают по-разному, но версия Мортгата «Имдугуд-Суккуру» (22:17; 32) – ближе к истине. Во-первых, он должен именоваться как «Эмдэгот-Сакора». Это имя-должность одного из тех, кто вызволил Солнце и Луну из-под земли. Если рассмотреть в отдельности парное имя, то получится следующее: 1) Эмдэгот “ямдагы от” – огонь в яме-рте Земли, то есть восходящее Солнце; 2) Сакора – эпитет Солнца («сагыу кюн» - «яркое Солнце»), в то же время примитивный способ добычи огня путем удара огнивой на камень («сак-ора», «сакма сак»). Здесь «сак» -- «добывай», «ора» - означает «бьет» (высекать огонь кресалой); также подходит к «оранлай» -- «кричит», например, говорим «ах ора>акыра» («кричит»). А если это понятие соединить с символом Тора-тау «акас» («агас» -- «дерево», по-шумерски фаллос), то получится агас-сакыра>(а)касакора>кыскыра (кричит). Следовательно, в слове «кэкук сакыра» («кукушка кукует») «сакыра» -- это сокращенное от «кыскыра». В результате, получилось полное имя-должность одной из сестер Солнца и Лукны: Эмдэгот-Сакора, т.е. Ямдагы-от Сакора («ямдагы-от» -- огня в яме, «сакора», сыгара – вытаскивает, вызваливает), где дословно на русском языке звучит «вызваливает огонь из ямы». Давайте представим: две взлетевшие близнецы (хотя их в выше приведенных примерах называют как родные сестры, но фактически они являются разнополыми -- мальчиком (Сак, в последних стадиях развития мифологии его стали нпазывать Урал) и девочкой (Сук, -- в будущем Шульган), окрыленные как птицы. Один (Сак) стоит «у пасти Земли или ямы» на восточном окраине горизонта – на месте слияния Небосвода с Землей, вторая (Сук) – на западном окраине («отверстии»). Первый на заре «у пасти» призывает выйти из-под земли огня-Солнца, а вечером Луны, крича «Сак! Сак!» (т.е. «Сык! Сык!» - выходи или взойди). После чего Солнце с Луной должны взойти на Небосвод. Вторая утром призывает Луну, а вечером Солнца из Небосвода вернуться в Землю: «Сук! Сук!» (т.е. «Садись!» или «закатись!»). В связи с этим первого (будущего Урала) звали прозвищем Сак, а вторую (будущую Шульган) -- Сук, при том они являются героями (Урал, Шульган) древнейшей первоосновы мифа о мироздании, переработанного потом (в XVII веке до нашей эры) как эпос «Урал-батыр».
Если исследовать родословную имени, то поговорка «Высекать огонь кресалом» может послужить для этого ключом. Этот магический обряд, обычай производится путем ударения тяжелым металлом (небесное тело, ибо Небосвод считался металлическим) о камень (Землю). Ввиду отсутствия звука «h» в старом языке, его писали и произносили с «с» - «сук» (ударь). Следовательно, «сакма сагып» в древности звучало как «сакма сугып». Если отбросить окончание в словосочетании, получится краткое «сак» и «сук», где обнаруживаются имена двух мифических «сестер» Солнца с Луной: одна из них, действительно, «Сакора» (кричит «Сак!»), вторая – «Сукора» (кричит «Сук!»). Полное имя второй (девы) в соответствии с первой будет Эмдэгот-Сукора (вариант «сукола»). А это, в свою очередь, напоминает знаменитый древний башкирский народный миф-баит «Сак-Сук»:
Один крикнул «Сак!», другая молвила «Сук!»
…………………………………………………
На закате Солнца начинаем мы кричать.
(35:41).
Из-за железной стрелы мы повздорили. Мать
Нас прокляла, за что – не понять.
Возникает вопрос: о какой железной стреле идет речь? Чья она?
До возвращения отца, мать нас прокляла.
(51:37).
К вечеру стали птицами мы, удивляемся сами тому…
(35:40).
Прокляла мать нас – знать, близок конец,
Тут мы улетели – не видел отец.
Кто был их отцом, где он?
Сели на дерево – крылья раскрылись.
С матерью, что прокляла, мы простились!
Мифология Америки и Нов. Гвинеи вновь соединяются с шумеро-вавилонскими мифами через башкирскую – общим для них является присутствие Тирэка (Мирового Дерева) с полуптицами! И ещё одна маленькая деталь: благодаря башкирскому мифу выяснилась причина улета двух сестер в облике птицы – материнское проклятие… Но согласно законам мифотворчества материнское проклятие не может пасть на головы собственных детей – этого не допускает вскормленное им материнское молоко. Может быть эта была не родная мать, а – мачеха?..
Кто же была их мать?
По ночам эти близнецы вспыхивают звездами (Зухра, Сулпан?) и светятся по краям Неба:
Слева – один, а справа другой.
Как мы желаем быть вместе с семьей.
Однако:
Воссоединиться не успели – Солнце взошло
(35:37-39).
Сидя друг против друга кричали,
С восходом Солнца брезжит уж свет.
С рассветом же мы отдаляемся опять…
(35:41).
В последних строках отразились знания по астрономии наших предков – то, что эти две планеты на небе могли принимать облики то утренней, то вечерней звезд, одновременно эти две «сестры» выполняли обязанности «вывода Солнца». Названия звезд образовались на шумеро-башкирской основе: сакора ’вызывает‘>Захора>Зухра (Венера? Сатурн?) и Сукора>Сукола ’ударяется‘ (Марс?). «Вызывающая» звезда Зухры стала звездой любви, а «ударяющаяся» Сукола-Марс – планетой войны. В результате добавления к «суколе» названия «апан» (в смысле дева), это имя изменилось следующим образом: Суколапан>Суклпан>Сулпан – известная нам звезда Сулпан/Марс. Следовательно, в башкирском «Сак-Суке» Сак оказывается звездой Зухра, а Сук – Сулпаном.
Вопросы же, порожденные баитом и заданные нами в риторической форме, ещё более углубляют нас в мир древней башкирско-шумерской мифологии и дает доселе оставшиеся без внимания интересные литературные образцы – об этом речь пойдет позже. Но до того, приоткрыв карту, следует сказать об обосновании мифа о птицечеловеке на острове Пасхи. В стародавние времена жители этого острова поклонялись этому птицечеловеку (36:26-27), сохранилось много петроглифов, легенд и преданий, связанные с его культом. 
Находчивые читатели, возможно, обратили внимание: вначале мы, опираясь на предания американских индейцев и папуасов, назвали башкирских Сак и Сук сестрами Солнца и Луны, вконец после выяснения того, что одна из них – это звезда Зухра, а другая – Сулпан, но сомневаясь, поставили знак вопроса в том, что Зухра – это Венера или Сатурн, а Сулпан – Марс, напомнили при этом о продолжении поисков. Доведению этого до конца способствует то, что современный башкирский беит-миф поддерживается древним башкирским мифом. Под древним башкирским подразумевается древний народ страны Акатак (Аккад), продолжающий традиций шумер. Акатак (катак, каток), как известно, является окруженным колодцем-колесом – воображаемым центральным зданием колесообразного города Аркаима, «Аккад» же – сокращенное от «Акатак». Часть общекосмогонического моделя, где живут люди и боги, состоит из 5 кругов-уратов (орда), а 6-7 круги принадлежат Самому Господу Всевышнему Имиру; внутренние три части модели являются месторасположением прародины Усярганов-Башкир. Если начать счет с центрального круга, то:
1) Усярганская орда (кусяркендек «ось-пуп»); 2) Катайкыпсакская орда (котоккыпсяк «колодец-ступица»); 3) Бэжэнэкбашкирская (тоган-тахорская) орда (тугынтахормэс «обод-колесо»). В Месопотамии во время правления Катайкыпсаков 2-ой орды (XXII в. до н.э., кутии), продолжателей прежнего усярган-шумерского государства Ассур, их столица носила тоже название Акатак (Аккад), а их самих (катайкыпсаков -- кутиев) соседние народы нарекли сокращенно акат (аккад) акаты, затем и в истории они запечатлены также. Однако основателем столицы Акатак был главарь усярганского рода Саргон (Усярган). Усярганский народ этого государства со временем прозвали именем столицы – акат/аккады, под названием которого они и вошли в историю. Как известно из произведения «плач по разорению Акатака» из глиняной книги, эта процветающая столица Усярган была разрушена горным катайским народом (кутиями, 131:137, 140). Поэтому, когда речь идет о письменных памятниках народов Акатак или о самих акатаках, то необходимо иметь в виду, что это произведение принадлежит усярганцам или акаты – сами усярганцы. Древний башкирский миф, способствующий раскрытию тайн Сак-Сука, как раз и является усярган-аккадским мифом. Если сказать яснее, то это усярган-аккадский дастан «Отправление на тот свет» (XI-VII вв. до н.э.), потому что эти страницы глиняной книги были найдены в руинах древней Ашшурской (т.е. усярганской) библиотеки (до XXV в. до н.э. там был архив Шуруппак). В этом обнаруженном дастане речь идет, как мне кажется, именно о нашем Саке и Суке:
В страну, откуда нет возврата – под землю и воду
Эстэр – дочь Эсины – отдала свою душу,
Эстэр – дочь Эсины – отдала свою светлую душу
Миру Караморак – срубу Иркэлле.
В сруб, откуда нет возврата раз пришедшему,
В порог, откуда нет возврата путешественнику,
В сруб, откуда никто больше не увидит белого света,
Чтобы остаться во мраке без света;
Вместо воды там – пыль, вместо еды – глина,
Одежда – как птичьи перья и крылья…






(150:92)
Изображаемая в дастане героиня Эстэр (Иштар) – это наше древнее значение названия звезды «Эсэ торган йондоз» (дословно: «Звезда, на которой живет мать», то есть душа Сука, будущего Шульгана); древним грекам оно дошло в значении «звезда», «планета». Основная производная «Эсэк-тор» -- Эсэк, т.е. гора-богиня Эсэке/Шаке, родившая Корову-Матери (молочной матери Урала), но приютившая к себе Волчицу-Мать – молочной матери Сука-Шульгана. Значит, гора Шаке и для Волчицы, и для ее молочной дочери Сук-Шульгана является не родной.  А имя богини Эстер/Эсэ-тор это в значении ’у Шаке-горы живущая’ – молочная дочь Волчицы Сук/Шульган, она является падечерицей богини Шаке-горы. А ее мать, именуемая Эсина/Сина/Шуна, означает «Волчица»; все это означает «Сук/Шульган – дочь Волчицы умерла».
Еще надо отметить: в выше приведенном отрывке аккадского дастана обнаруживаются такие современно-башкирские слова Караморак ’черный мрак‘ (подземный мир), Иркэлле (ир-акэлле) ’мужчина-фаллос‘...
Таким образом, молочная кормилица Сука/Шульгана Волчица, порожденная горой-богиней Юряк-тау, для горы-богини Шаке-тау, приютившей ее у себя, не является родной, а падечерицей и Сук тоже является неродной внучкой; из этого следует, что проклятие богини Шаке-тау здесь имеет силу -- материнское молоко тут ни при чем.
Во всех словарях наши (башкирские) ученые мужи указывают на то, что Зухра – это заимствованное с арабского слово (об Эстэре даже не упоминают) и пишут, что это два «названия (Сулпан, Венера) одной и той же планеты, расположенной второй в ряду от Солнца», показывая тем самым что они запутались в этом вопросе или не считаются с памятью башкирского народа. Потому что, во-первых, и звезда «Сулпан», и «Зухра» у башкир есть – называть одну и ту же планету двумя именами народ ещё не спятил. Человек, знакомый с мифологией народов мира, не допустил бы такую путаницу.
В космогоническом представлении древних мифический персонаж Сук/Шульган являлась исполнительницей божественной обязанности отталкивания (ора) Солнца на западном крае земли с небесной сферы под воду, обеспечивая закат, процесс этот назывался Сук-ора>Сугара ’опускает в воду‘>Зухра  -- имя вечерней планеты – богини любви и красоты Венеры.
Другой персонаж от мифических близнецов Сак/Урал исполнял обязанность вытаскивания (алпан) Солнца на восточном кромке земли на небесную сферу, обеспечивая восход, процесс этот в свою очередь назывался Сак-алпан>Саглпан>Сулпан,  что является именем утренней планеты – бога войны Марса.
Мифическим именем Эстэр названа наша древняя река Эстэрэ (Истра, впадающая в Москву-реку) и р. Эстэрле/Стерля у горы Куш-тау, впадающая в р. Агидель, а также города Астрахань (Истра-кан ’Истра-вода‘), Стелитамак.

А теперь ответим на вопрос: все же какое место отводится в мифологии на божественную звезду-планету Сатурн?

Как известно, родительницей (Эсэ) священной Коровы (Ина) -- кормилицы Сака/Урала является гора Эсэкэ – Шаке-тау, уничтоженная теперь, к великому сожалению, Стерлитамакским Содовым комбинатом; а божественное имя Эсина (Эсэ-Ина) в выше приведенном отрывке из эпоса означает ’Родительница Коровы‘. Из данных мифологии напрашивается для меня вывод о том, что местом (торон) улетевшей на небо души богини Эсэ является звезда-планета Эсэ-торон>Сатурн, он же после Солнца (не считая Луну) стоит шестым, а после Земли – третьим. Сатурна от других планет отличает его известное во всей Галактике таинственное кольцо. Именно по этому указанному нашими предками отличию (звезда с кольцом) мы узнаем его и находим, какой же планетой является древнебашкирская Эстэра (с течением времени это имя превратился в Зухра). Как говорится в башкирском сказке-мифе «Звезда Зухра», «...с того самого дня Зухра стала блистать в небе своим кольцом» (16:41-42). Окольцованная башкирская звезда Зухра, названная в древности как Эстор (Иштар) – это одна единственная такая планета с кольцом Сатурн в Солнечной системе!
А теперь обратимся к деве Сук/Шульган – звезде Зухра/Венера из баита «Сак-Сук».
В отрывке приведенного нами акатского дастана тот свет, куда ушла Эстэр (Сук), называется «срубом Иркэллэ». Этот термин состоит из двух слов: Ир-Экэллэ; здесь Ир/Ер – Земля, по-шумерский Кур/Гур; а Экэллэ, известный даже современному башкиру, – головастый фаллос, т.е. Столп Земли. Термин же на акадском «Иркэллэ» несет в себе значение «хозяин Земли гора Тора-тау», а на шумерском Кур (Гур, по-башкирски «могила») означает бог смерти. У последнего, якобы, есть невеста -- изветсная нам Эрешкигаль. Когда Эстэр-Иштар (Сук/Шульган) начала стучаться в ворота «того света», то:
Сторож уста открыл и вещает,
Обращается он к великой Иштар:
«Постой, госпожа,  не сбрасывай двери,
Обожди ты снаружи,  внутрь я войду,
Доложу твое имя  царице Эрешкигаль».
Входит сторож, вещает  Эрешкигаль:
«Сестра твоя это, Иштар,  стоит у дверей, 
Корчемница это  великих пиров,
Возмутившая воды  перед Эа — царем».





(150:92-93)
Вот кто она Эрешкигаль – та самая сестра-кормилица Эстэра/Иштара (Сука-Шульгана) Волчица!.. Если Сак – наш первопредок Урал, молочный сын богини Хыйр-Эйэ (Коровы-Матери), переселившаяся с родной горы Шэке-тау на Юряк-тау, тогда и его близнечно-родная сестра Сук в свою очередь является первопредкой Шульганом, молочной дочерью Буре-Эсэ (Волчицы-Матери), переселившаяся с горы Юряк-тау на гору Шэке-тау. В то же время Шэке-тау с Юряк-тау сами – близнечно-родные, т.е. они являются парными вершинами – якобы сосками материнской груди (в действительности южным и северным холмами горы Куш-тау -- Эмей, Имай, Умай у древних географов) Господа Всевышнего Имира. Согласно мифологии южный холм священного Куш-тау – Эсэ (храм Волчицы-Матери), а северный холм – Инэ (храм Коровы-Матери), а вместе они названы как Эсэ-Инэ, так и Эсинэ (Синэ), и в аккадский дастан она так и вошла: «Эстэр – дочь Эсины – отдала душу…».
Эсина (эсе-ина/сина) из дастана – это не сын Энел-ула (Тора-тау) Месяц, как предполагают некоторые, а прозвище богини Куш-тау парной груди Имира. Более древние шумерские имена подтверждают это: если Нэннэ на башкирском языке и теперь означает «кормящая», «грудь», то другое (шумерское) прозвище восстанавливается как Зуэн>Зу-Эн>Эзу-Энэ>Эсэ-Инэ>Эсинэ. Шумерская богиня Эсинэ, как известно, владыка Небосвода. Предки, положившие основу известного в истории Тюркскому Каганату, считали себя наследниками Эсины, что само по себе означает наследие Шульган-Урала или Усярган-Башкорта, говоря по сегодняшнему, башкирская нация.
Мы уже говорили, что женская грудь Господа Всевышнего Имира богиня Эсинэ/Ану является владыкой Небосвода. Среди планет в космическом масштабе эта обязанность возлагалась на Юпитера; как Куш-имсяк (парная грудь) – гора Куш-тау находится между гор Шэке-тау и Юряк-тау, так и Юпитер расположен между планетами Марсом и Сатурном. При исследовании названия «Юпитер» выясняется его связь с Куш-имсяк. Скажем, как мне кажется, ещё одно название горы Куш-тау – «Эсэй-Инэй-аба-тор» («бог холмов Эсинэ»), сокращенно стал произноситься в виде «Эсинэ-йабатор». И в один определенный момент первая половина словосочетания сократилась и осталась лишь «йабатор» – Юпитер…
Раз уж речь зашла о богах и богинях, невозможно не коснуться числу 12, связанному с ними. Потому что как существовало 12 башкирских основных родов и племен, так и богов и богинь (покровителей этих родов) насчитывалось 12. И каждый из них в иерархии верховных занимал свое место:
1. Кюн (Солнце) – по ходу развития космогонической мифологии стало восприниматься как оторванной от смертного тела божественной головы первопредки под именем Шульган>Суль-Кан>Хуль-Кюн ’Вода-Солнце. Ее бессмертная божественная голова – Кюн (Солнце), смертное человеческое тело – гора Шульган-тау (в Челябинской области), половой орган – гора Балкан (балахан «вместилище детей»).
2. Меркурий – Мэре-Курэй ’жидкость-менструация‘ (залежи женских половых клеток Имира – семенник влагалища), место ее заселения гора Машак (мешок). Гора, давшая жизнь первопредки усярганцев Шулгену.
3. Нара-с>Марас> Марс (есть слово «нара-сида» -- залежи мужской семени Имира – семенник-яйцо), холм его заселения гора Нары. Породила первопредка башкирцев Урала.
4. Ер/Ир (Земля) – мужская половина Господа Всевышнего Имира, Земной шар (а женская половина – Небо-эсэ – Небеса).
5. Ай (Месяц) – бессмертная божественная голова первопредка под именем Урал (Ер-ул ’Сын Земли‘ (полубог, получеловек). Бессмертная голова -- Ай (Месяц или Ер-уланы – Ланы, Луна), смертное тело – гора Урал-тау, половой орган – гора Ирэмэл (Ир-эмэл -- «мужское средство»).
6. Венера/Зухра – кормилица Сука-Шульгана Волчица-Мать, рожденная горой Юряк-тау, место ее заселения гора Шэке-тау.
7. Юпитер – Эсинэ-Йабатор (Куш имсэк – парная грудь Эсинэ), место их расположения гора Куш-тау.
8. Сатурн/Эсэторон – кормилица Сака-Урала Хыйыр-Эйэ (Корова-Мать), гора ее заселения Юряк-тау.
9. Уран – Оран (Ирен-ауыз ’губы-рот‘); от слова ауыз происходит «ауаз/клич» – бог родовых зовов), место его заселения гора Оран-таг – Ирендек.
10. Нептун – Энба-тэн (Инан-аба-тэн, т.е. Инана-аба-тэней ’Инаны детородная матка‘), шумерская богиня Инана (жен. половой орган), место ее расположения холм Мугожар-Эмба-тау. Она же праматерь Янбике из эпоса «Урал-батыр».
11. Плутон – Бол-Атан (Боз-Атам) или в переставленном виде Атан-Боз>Танбыз/Таммуз/Темяс/Думузи – Тора-бог (фаллос Имира), место его расположения гора Тора-тау. Он же прапатер Янбирде из эпоса «Урал-батыр».
12. Акапак – Капак (Небосвод) – вечный молочный океан на материнской груди Господа Всевышнего Имира, повелитель всех нижестоящих богов. Место его расположения – внешняя Урата (Окружность) в Солнечной системе, созвездие Млечного Пути.
13-14. Сам Господь Всевышний Имир или Сюнкюз-Тюнкур-Тимерказык («Днем видящий-Ночью видящий-Железный Кол») – взошедшие в небеса все 14 душ Прапредка. Место их расположения – на внешней стороне Акапака Ураты (Солнечной системы) – созвездия Пара Медведиц (Больш. и Мал.) и Полярная Звезда. Повелитель всех нижестоящих богов и всего живого и неживого.
Был наложен табу-запрет для смертных (людей) на счет чисел Господа Всевышнего Имира (13-14). Вот как эти 12 планет, представляющих собой богов 12 первоосновных племен, исчислялись в «Огуз-наме» -- в копии башкирских шежере:
1.  Кюн-хан (Солнце).
2.  Ай-хан (Луна).
3.  Йондоз-хан (Звезда).
4.  Кук-хан (Небосвод).
5.  Тау-хан (Гора).
6.  Дингез-хан (Море) и его сыновья.
7.  Кайы -- сын Кюн-хана.
8.  Языр -- сын Ай-хана.
9.  Аушар -- сын Йондоза.
10. Байындар -- сын Кук-хана.
11. Сюляр -- сын Тау-хана.
12. Игдир -- сын Дингиза.
Возвращаясь к акадскому дастану, попытаемся найти обоснование тому, почему дочь Эсины Эстэр покинула «этот мир». Если предположить по движению планет, то наблюдателю с Земли в один из моментов круговорота года не увидеть ни звезды Сулпан (Марс), ни Эстеру (Венера, Сатурн), ни других звезд – известно, что они «исчезают» с небосвода. Вот это исчезновение наши предки приняли за уход Эстеры «на тот свет». Однако из дастана ничего не известно о причинах. Мы можем узнать её из башкирского предания «Звезда Зухра»: постоянные обиды, нанесенные мачехой (согласно древним мифам – богини горы Шэке-тау), заставили Зухру/Эстэр покинуть светлый мир. Возможно, именно здесь и лежит основа взаимоотношений мачехи и падчерицы, широко распространенные в народных сказаниях. В любом случае, в предании «Звезда Зухры» именно это и лежит. Судьба Сак и Сук из одноименного баита такая же, как и судьба Эстер-хылыу из аккадского дастана. Также понятно, что проклятие матери, вскормившая их своим грудным молоком, не имело бы силу – оно несовместимо с законом; но Сак и Сук были прокляты не родной матерью, вскормившей их своим грудным молоком, а – бабушкой-мачехой. В результате, из дастана нам известно, что они оба превратились в птицу-звезду.
Почему близнечно-родные Сак/Урал и Сук/Шульган спорят из-за «железной стрелы», что означает она? Это становится ясным, если покопаться в нашей мифологии. Оказывается, как следует из Геродота (78:IV, 9, 10) и «Огуз-наме» (119:48), золотой лук с железной стрелой (рис.29), спущенные Господом Всевышним для [image: image43.png]


блага людей на Землю – были символом Евразийского континента: железная стрела – Уральские горы, лук – великая горная цепь, полуокружившая с юга весь континент от Берингова пролива до Гибралтаров, тетива – берега Северного Ледовитого океана (по-древнему Черного или Снежного моря). Обладатель лука и стрел считался законным владельцем евразийского континента (и Геракл у Геродота, и Огуз-хан из «Огуз-наме» наследовали их как право на обладание континентом). Баит «Сак-Сук», видимо, также опирается на этот закон: ссора идёт из-за стрелы, разделяющей континент на две половины – из-за Уральских гор -- «центра мира», то есть за мировой царский престол. Неприглядный раздор между близнецами, видимо, является нарушением отцовского (горы Тора-тау) табу (запрета). Потому, видимо, Эсинэ, не выдержав, прокляла дерущихся детей…
Как можно догадаться из мифа-беита и глиняной книги, Волчица/Эрешкигаль (молочная кормилица Шульгана) была выдана Богиней Эйа (Эйэ – хозяйка Неба) в замуж за хозяина Мира Мертвых Иркаллы («мужчину-фаллосу»):
К обиталищу мрака, жилищу Иркаллы...
К дому, откуда вошедший  никогда не выходит,
К пути, на котором дорога  не выводит обратно;
К дому, в котором вошедший лишается света,
Света он больше не видит,  во тьме обитает;
Туда, где питье его — прах и еда его — глина,
А одет он, словно бы птица,  одеждою крыльев.






(150:92)
И стала она, Волчица, вечной хозяйкой потустороннего мира, называемой именем Эрешкигаль (по-башкирски «мокрый снег в перемежку с дождем»).
У башкир в устных объяснениях событий, происходящих в баите, говорится, что Сук тоже умерла – улетела в Нижний Мир, превратившаяся в Нэркэс (девушку из подводного царства в эпосе «Заятуляк и Хыухылыу») – дочери царя Нижнего Мира Иркаллы и жены его Эрешкигаль, остался лишь Сак, который утром и вечером издает тоскливые звуки. Видимо, зовущая Кюн (Солнца) Сак была необходима для живого мира. Но отсутствие Иштара (Сука/Шульгана) разрушает мерное течение жизни на земле:
Как Иштар, госпожа,  сошла к Преисподней,—
Бык на корову  больше не скачет,
Осел ослицы  больше не кроет,
Жены при дороге  не кроет супруг,
Спит супруг в своей спальне,  спит жена у себя... –







(150:95)
налицо угроза прервания самой жизни на земле.
После того, как посланник Великих богов Папсуккаль донес печальную весть об уходе Эстэр (Сука-Шульгана) богини Эйэ – мачехи умершей, последняя спешит отправить к Эрашкегаль – царице Нижнего Мира (Волчице) своего евнуха-посланника. Но, вследствие того, что Эстэр/Иштар не хотела возвращаться, на «том свете» разразился скандал. В конце-концов кто-то из богов (кто – неизвестно, глиняные страницы книги разрушились) отправил на свет божий в качестве посланника бога судьбы Намтара, посоветовав ему играть на нежных чувствах Эстеры по отношению к ее родному брату Таммузу (башк. Темясу):
«На Таммуза,  дружка ее юности,
Чистую воду возлей,  лучшим елеем помажь;
Светлое платье  пусть он наденет,
И лазурная флейта  разобьет его сердце,
И веселые девы  полонят его мысли»...
Перед  Белили  сокровища разложены,
Камни-глазочки  полнят подол ее;
Жалобу брата услышала —  и разбила Белили




сокровища.
Камни-глазочки  рассыпались по небу:
«Брат мой единый,  не плачь обо мне!»
«В дни Таммуза играйте  на лазоревой флейте,
На порфирном тимпане  с ним мне играйте,
С ним мне играйте,  певцы и певицы,
Мертвецы да восходят,  да вдыхают куренья!»






(150:97)
В сохранившемся до наших дней отрывке дастана есть две важные сведения: 1) Эстэр нарекается «белили» ’навлекающая беду‘ (прозвище Шульгана), 2) курай-флейта, на котором играет Темяс (гора Тора-тау), зовет, буквально притягивает, тянет Эстэру обратно в светлый мир – она должна туда вернуться. Интерес представляет следующее: башкиры до сих пор говорят не «играет на курае» («курайда уйнай»), а буквально – «тянет» или «притягивает курай» («курай тарта»). Возможно, это следствие того, что курай по природе своей является неким волшебным инструментом, способным вытягивания, притягивания ушедших душ с «того света»?..
3. События, связанные с Тем светом.
Темяс и Инана, горы Рапат, Ягалса/Кайласа
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Чтобы не запутаться в именах многочисленных героев, напомним читателю: Темяс (с шумерского читается как Таммуз, Думузи) — является сложным символом Ата-Мёс, где Ата обозначает Землю, Мёс (Меч) — фаллос, т.е. Тора-тау. Значит, Темяс -- Тора-тау (фаллос) Земли-Отца. И в наши дни есть древнейшая и священная деревня, и там на берегу р. Сакмары стоит памятная стела-камень «кладбище дедушки Темясово». Название Темяс является мужским именем Томас, которое давали раньше нашим предкам, а сейчас это Западно-Европейское имя и название реки Темза. Современные башкиры меняют местами части слова «Ата-Мёс» и получается мужское имя «Мёс-Атай» — Мостай.
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Жена Темяса, являющегося фаллосом Земли-Отца, называется Инаной. Эти древние термины и сейчас в башкирском языке употребляются в том же значении: Эбсэ, а также Бисэ и Инэ, Нэнэ — все в значении «женщина». В культуре катайских башкир (хэт XVII в. до н.э.), продолжавщих шумерскую культуру, эта богиня называлась Эбсэ (Апсу). В прямом значении Аба-Эсэ (Һауа-Эсэ ‘Воздух-Мать’) — половой орган — матка Неба, т.е. гора Мугожар-Эмбэ (Эмба). Название горы чисто башкирское: Мугожар><Букос-ур ’матка-возвышенность‘ и Эмба>Эм-уба тоже «влагалище-холм», а также Инана, древнее шумерское название этой богини, то же самое ’Матка Инэ-Аны‘ – Матери-Неба.
Они оба половые органы Земли и Неба. Поэтому в мифе они даются в виде Ир (Мужчина) и Бисэ (Женщина). Любовь и разногласия между ними точно такие же, как между мужчиной и женщиной.
По родословным из клинописей древних шумер, священные боги, как и люди, которые поклонялись им, переселялись с места на место, новые места сделали себе домами, известные как горы-храмы. Боги, обычно, выбирали места, где соединяются 4 реки — центральное место, где образованы 4 водных пути (наглядный пример — «остров» на котором стоит г. Өфө/Уфа (рис. 30) – топографическая карта бронзового века на скале горы Алтай начерченная ещё 3-4 тыс. лет назад. Ту же картину можно увидеть на рис. 31 из выше названной книги (второе издание) наших ученых: Н.А. Мажитов, А.Н. Султанова. История Башкортостана, Уфа -- 2010, стр.193.
На таких священных местах обычно были расположены храмы парных богов — богини Инаны и бога Темяса, вокруг спаренного храма вырастал спаренный город — центр этого региона. Например, в тех местах, где разветвляются реки Ик – Чулман – Волга -- Идель (центр — парный город Булгар/Сувар); реки Волга – Сура – Ветлуга -- Волга, реки в тундре Печёра – Уса – Колва - Печора; в центре последнего на побережье Северного Ледовитого океана, по Аль-Гарнати, было место торговли северян с Булгаром. «Базар» (древнее произношение «базгар») – сложное слово, образовавшееся из слов «базы» (ледяная река) и «кар» (снег), то есть река снежных ледяных краёв. Тот же «боз-кар» (лёд-снег)>башкор (башкир), «бозкорт» — этноним башҡорт/башкир. Исходя из этого, водный путь, приводящий к большому рынку, называется Баҙғара, Баҙғара превратилась в Печору… Такие же центры были в следующих местах к югу и востоку от Уфы: Агидель – Ашкадар – Саляук — Агидель (центр — древний г. Паскатир — Стерлитамак); Сакмара – Шырды – Кугидель -- Сакмара (центр Ягалса -- Темяс); на Алтае Катун – Арсуль – Сумалта - Катун; в Прибайкалье Ангара -- Иркутск – Мульта -- Ангара и т.д. Как видно из примеров, нынешний населенный центр — деревня Темяс у священной горы Ягалса/Кайласа, один из таких же древнейших священных мест. Здесь Ягалса был храмом богини Инаны, а недалеко от нее находится местность Карагайморон (Кәр-Ағай-Мерин — Мужчина-Дядя-Схолощенный, то есть обиталище схолощенного бога Шивы) — храм бога Темяса. Современная гора Ягалса в древнем индийском мифе пишется как Кайалса, которая находится в Индии к северу от озера Манас (наш Талкас?) (120:516). Определить, что Ягалса является той самой священной Каялсой, поможет родственные нам якутские олонхо. По якутскому олонхо, есть такое священное место на родине богов, где возникли первые люди:
А за долиной белых берез
Железные горы ввысь поднялись,
Будто красные жеребцы 
Яростно взвились на дыбы,
Грызутся между собой;
Словно могучие лоси-самцы,
Ощетинив шерсть на загривках крутых,
Сшиблись и застыли навек — 
Так вот, острые горбя хребты,
Эти горы тесно сошлись.



(128:48)
Обратите внимание, это ли не горные хребты Ягалса? Далеко к западу, говорится в олонхо, шумит Аральское море, в другую сторону — река Татлы (в Белорецком районе!), в третью — остров Сатка (наверно, там, где расположен город Сатка Челябинской области). Там есть ещё одна трещина горы, оттуда пылает огнём и дымом (это, конечно, наш курортный Янган-тау – Горелая-гора!). В олонхо, где упоминается и берёзовая роща, растущая на одной из вершин горы Ягалса, также говорится, что в этой роще живёт богиня рода. Однажды, когда рощу охватило пламя, богиня вышла на вершину горы и двумя ладонями опрокинула две капли слёз; там, где упали эти две капли, образовались озера — они, наверное, озера Талкас и Яктыкуль. В олонхо уточняется, что от огня скалы превратились в красное пламя. И это совпадает теперь: каменные осколки, обильно разбросанные на подножье горы, огненно-красного цвета! (128:48-54). Ямы-очаги для приготовления жертвенного животного, находящиеся на двух вершинах пятиглавой горы Ягалса – очевидно место поклонения предков-хлеборобов и скотоводов для продолжения рода… Если исследовать корень названия святой горы, то и современное башкирское название Ягалса, и древнее индийское название Каялса, претерпев незначительные фактические изменения, образовались от древнего башкирского термина – Ак-Ак-Ал-Эсэ - Кагалса. Существует и такой закон древнего языка: если два существительного (Ал-Эсэ) приходят вместе, то и их эпитеты (Ак-Ак) произносятся вместе, например, вместо Ак-Ал Ак-Эсэ слово Ак-Ак-Ал-Эсэ. Значения названий такие: Ак-Ал – Акал – Акала (фаллос, то есть Темяс) или Акал>Кал (по-русски «кол» -- кол-фаллос, то есть тот же Темяс); а Ак-Эсэ - Каса (женский орган, то есть Инана); из этого происходят термины ‘случать скот’: каса-ора – касыра ‘случать’; или Акаса – Каса (посуда или то же самое Инана). Перед тем, как объяснить, почему Темяс был кастрирован – лишен фаллоса богом, остановимся на последнем примере и уточним, почему в имени Ягалса-Кагалса 
[image: image6] Рис.32. Первые вершины священной пятиглавой горы Ягалса/Каялса возле села Темяс
объединились два названия – Темяс (Акал) и Инана (Акэсэ): Гора Ягалса – место совершения полового акта Земли-Отца (Ер-Ата) и Неба-Матери (Кук-Эсэ). В древнем индийском мифе принят запутанный вариант космогонической модели, в соответствии с этим, Небо c женским половым органом (Асаба – Саба – Шифа/Шива) там дается в виде бога Шивы с мужским фаллосом (с Тора-тау). Богиня, то есть расположенная наверху по первой совершенной космогонической модели Небо-Инана, в этой модели оказывается внизу, а Темяс – наверху. В древнем индийском мифе процесс этого полового акта представляется как «неистовый танец» Шивы (по-нашему Темяса) над Рудрой, то есть Инаной (120:374-375). Как известно из мифа, Тора-тау батыр (фаллос), который является причиной мироздания, в матку Неба (в гору Могаджар-Эмба) зашел безрассудно – в действительности насильно завоевал. Такой же случай в башкирском свадебном обряде – камлание девушки или откртытие женихом запертой двери, также в прошлых веках был отголосок обряда похищения девушки. В любом случае, предки усярганов-шумеров написали о том, как бог Темяс (Энель-ул) украл у Неба богиню (Нэнэль-хуль) и как она правила в роли любимой хозяйки (невестки) страны Ак-ур (Белая-гора -- Тора-тау):
Энель-ул! Есть ли предел твоему совершенству?!.
[Мать] Нинлиль твоя_супруга,   на  небо похищенная тобою,
В одеждах чистых [прекрасных, светлых.] 
Избранница  верная,   тобой  возвышенная!
Ласковая, заботливая хозяйка Экура!
Твоя советчица с речами мудрыми,
Многомудрая, сладкоречивая,
В чистом капище, священном капище, восседает рядом с тобою.
С тобой говорит, подает советы,
[Там], у солнечного восхода, определяет с тобою судьбы!
Нинлиль!  Владычица   вселенной! Всех поднебесных стран
хозяйка!
Вместе с  Могучим Утесом воспетая!
Вершина,  слово которой прочно,
Помощница, чьи нерушимы речи,
Чьи изречения мгновенны,
Чьи намеренья — слова твердые!
О, Могучий Утес, Отец Энлиль!
Хвалебная песнь тебе — вот что  превыше  всего!



(34:140)
Встречаемы здесь слова Экур (Ак-ур «белая вершина» – гора Тора-тау), Могучий Утес (то же самое) являются эпитетами Тора-тау (фаллоса).
Царь богов Энель-ул и его жена Нэнэль-хуль равноправные, управляют они вместе на троне – это доказательство тому, что обряд решения всех ответственных проблем в управлении страной совершается, точно так же как у башкир, вместе с женщиной, уважение к женщинам существуют у нас со времен творения мира.
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Рис.33. Модель мироздания на саване египтского фараона, Британский музей. Названия священных гор на Земле-Отце и Небе-Матери проставлены автором этих строк.
Если вернемся к вопросу о вышеупомянутом Шиве-Рудре и учтем, что имя Шивы, как и в спаренном примере Ягалсы, тоже спаренное – Рудра-Шива, то все встанет на свои места. Потому что в этом случае Асаба-Шива женского пола совпадает с образом Матери верхней части космогонической модели, Рудра (Иру-Дра – Земля–Тора-тау) совпадает с образом Отца нижней части. Объединение имени двух полов (Рудра-Шива) в один мужской род (с фаллосом) в древнем индийском мифе перепутало показатели полов и нарушило совершенство прамифа, поэтому в мифах поздних времен также запутались места мужчины и женщины (яркий пример этому – представление Солнца и Луны то как девушку, то как парня – согласно их нахождения в Верхнем, или Нижнем Мирах). Для того, чтобы найти истину, нужно воспринимать Рудру как Тора-тау (фаллос) Земли-отца, то есть как Темяса, Шиву – как Эмба-тау (матку) Неба-Матери, то есть как Инану. Их должности определены в связи с их полами: древний индийский миф возвеличивает Шиву (Инана-Акэсэ) как «хозяйку полей», то есть земледельцем, садоводом, а Рудру (Темяс) оценивает как «хозяина стада» или скотоводом. В шумеро-башкирском мифе точно также. Кроме шумерских глиняных книг, святые горы напротив деревни Темяс указывают на то, что Инана-Мать на самом деле является богиней земледелия, точнее на то, что земледелие впервые в мире появилось на башкирской земле, а отсюда распространилось на весь мир. В древнем индийском мифе Рудра-Шива (Темяс) описывается в виде горы с пятью вершинами (120:375-376), современная гора Рапат-Ягалса (рис. 32) тоже имеет пять вершин – сходите, посчитайте. К тому же, старейшины деревни Темяс помнят миф о том, что у Темяса было «пять голов» -- пятеро детей, об этом мне 5 апреля 1985 года написала из с. Темяс уважаемая Назира Суяргуловна Яблыева (1953 г.р.), вот что узнала она у пожилых людей: «Истукан, который находится слева большой дороги на переправе, когда выходишь в деревню Темяс по мосту над рекой Сакмар – это есть надгробный камень деда Темяс… У деда Темяс было пятеро сыновей: Саксай, Ишей, Билал, Тагир, Амин. Но это, кажется, просто сказка – выдумка, рассказанная детям. На самом деле, легенда была такой…»
Мы только что убедились в том, что рассказанное Назирой-хылыу, как «кажется, просто сказка» - это настоящий миф, золотое слово, связывающее башкирский Урал с индийским Гималаем. А ниже увидим, то что она называет «легендой» это тоже самое память народа.
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Открываются важные моменты, заключенные в названиях гор Рапат-Ягалса – это древнейшие названия, связанные с пятью главами горы, пяти видов зерна, кормящие человеческий мир до сих пор. Точнее говоря, считается, что эти пять видов злака порождены пятью главами бога-горы и в термине «Рапат-Ягалса» закодированы названия пяти видов зерна башкир. Чтобы это проявить, восстановим это от древнего нередуцированного произношения: Ат-Арапат – Акакалэсэ («Отец-Земля-холмы – Белая-белая-бабушка [Солнце]»). В итоге формула приближается к более древнему значению: Ата-Рапат -- Ак-ак Олэсэ; очевидно, что первая часть уравнения – это Ер-Ата (Земля-Отец), вторая часть Кук-Эсэ (Небо-Мать). Если вернемся к его более древнему значению, уравнение, сохранив свои звуки, будет звучать так: Атара-Патак-Акал(а)-Эсэ; здесь первое звено – Тора (фаллос), второе звено – Батак (матка), третье звено – Акала (фаллос), четвертое звено – Эсэ (матка). Те, кторые находятся на двух концах уравнения (Тора -- Эсэ), означают половые органы Земли и Неба (бога и богини), а остальные между ними (Батак-Акала) являются такими же спаренными половыми органами всех тех, кто живет между Землей и Небом – всех живых существ и растений. Значит, эти вершины святых гор, олицетворяющие половое сношение бога Темяс и богини Инана, являются землей благополучия, распространяющей на всю землю счастье – расплоды скота и ростки земледелия. На самом деле, от слов «Торок» (фаллос) и «улак» (источник) произошли слова Торок-улак -- Тереклек (жизнь), а от слов «Эсэм» (матка) – слово Эсэм-Улак – Усемлек (растение). Интересно и то, что в древнем индийском мифе, произошедшего от нас, описывается о том, почему вершина горы Рапат среди остальных кажется как отрезанной, с тупым концом. Там прапредок Имир называется Брахмой, имеет пять вершин – это указывает на вершины гор Рапат-Ягалса. А в действительности, это голова и две груди (всего три) женской половины и голова и кончик фаллоса (два) мужской половины гермафродита Иргиз-Имира, то есть всего пять голов. В мифе Небо-Мать (Шива-Инана) отрезает голову (понимается как кончик фаллоса, то есть Темяса) Имира (Брахмы) (121:151) – наверно, это было необходимостью. Наверно из этого произошел обряд «обрезания» мальчиков…
Гора Рапат-Ягалса с пятью вершинами на самом деле олицетворяет «пять голов» прапредка Имира (Брахмы), изображенного в мифе. Для того, чтобы убедиться в том, что эти пять вершин имеют и названия пяти видов зерна, кормящих человеческий мир, и названия конной упряжи, являющегося основным показателем скотоводства, посмотрите на наглядный пример (рис.34). Там в середине дано полное название пяти вершин, приведенных выше: «Ат-Арапат-Акакаласа» и кверху от точек между буквами этого святого уравнения возвышены дугообразных пять вершин, отмеченные арабскими цифрами. Книзу, по этому же правилу поставлены римские цифры и начертаны деления. Из букв, находящихся наверху в дуге каждой вершины, составляется название вида зерна (например, 1. Атара -- Тары ‘просо’). А из букв внизу, размещенных в каждом делении, читаются детали конной упряжи (например, 1. Ат ‘лошадь’). В результате обнаруживается:
Знак земледелия
1. Атара>Тары ‘просо’;
2. Арапа>Арпа ‘ячмень’;
3. Патаҡ>Баҙаг>Баҙай>Боҙай (бойҙай ‘пшеница’);
4. Таҡа>Даға>Дөгө ‘рис’;
5. Ҡаласа>Һоло(со) ‘овес’.
Знак скотоводства
I. Ат ‘лошадь’;
II. Арапа>Арба ‘телега’;
III. Таҡа>Даға>Дуға ‘дуга’;
IV. Ҡаласә>Куласа (колесо).
Перед нами удивительное явление – это мы воспримем как книгу с шифрограммой, написанную для нас, прямых потомков, нашими древнейшими предками в виде аманата (священного послания) древнейшей истории на неизгладимый и неразрушимый материал. Книги, написанные, напечатанные, гравированные, вырезанные, начерченные на бересту, лучину, бумагу, кожу, глину, даже на камень и поталь (медные, золотые, серебряные доски), потерялись, стерлись, а эта пятивершинная, пятистраничная «книга» с шифрограммой осталась. О том, что зерновые семена  и земледелие впервые распространилось на землю из Башкортостана, написал в XVIII веке великий шведский ботаник Карл Линней (122:182), современный русский ученый Б.В.Андрианов также включает Урал в ряд регионов раннего земледелия (54: рис.5); известные археологи Г.Н.Матюшин, Е.Е.Кузьмина доказали, что на Южном Урале первыми в мире научили оседлать, запрячь коня, первыми делали колеса и телеги в виде архитектуры строения Аркаима-городка (56:275,277,280; 11:102,109-110, 114) – это все подтверждается в приведенной выше «книге»-горе с пятью вершинами, которую оставил народ. Но это не только знак первого земледелия и скотоводства на земле, его значение намного шире – в мировом космосе. Раз с ними боги сами имели дело, и семенной фаллос и запряженная лошадь с телегами изображаются божественными:
Пять зерновых семян – лучи, рассеиваемые на мир, Вселенную из пятипальцевой ладони, лучи растительного и живого мира.
Ат (Ут ‘огонь’) – Кёнэсэ (Кояш ‘Солнце’) мчится на телеге с четырьмя колесами и озаряет лучами всю Вселенную вокруг центра галактики. Галактику он обходит, по подсчетам астрономов, раз в 200 млн. лет.
Планеты Меркурий и Венера – две маленькие передние колеса телеги.
Земля и Луна – две части телеги, соединенные с помощью шкворня-пупка.
Марс и Юпитер – две большие задние колеса телеги.
Сатурн, Уран, Нептун, Плутон – запряженные в телегу 4 коня-тулпара (квадрига). В Усяргано-аккадском дастане о творении мира это событие Мардука-Солнца описывается так:
На страшную взошел колесницу — непобедимых
Вихрей.
Он их поставил, он впряг всю четверку в упряжку:
Душегубца, Злодея, Топчуна, Быстроскока...






(150:39)
Млечный путь – протягивается белой дорогой. От этого происходит башкирский обряд пожелания путешественнику белого (доброго) пути.
Солнечную телегу представляли также как тройку. В этом случае телега приобретала более совершенный вид: если в квадриге одно из больших колес (Марс) было по размеру меньше, то в тройке они (Юпитер, Сатурн) оба одинаково большие. А Марс, избавленный в квадриге от должности колеса, в тройке превращается в конюха Солнца. Последнее явление особо изображается в башкирском шэжэрэ «Свершения Чингиз-хана и Акхак Тимера». Там к Кунь-хану (Солнце-хану), по прозвищу «Чингиз», на службу приходят десять биев из десяти родов; можно понять, что пришедший «одинокий» (то есть без отца) десятый – «Калдар» -- Угал-дар, то есть сын (угал – угыл) горы Тора-тау (фаллоса) Ай ‘Месяц’. Нет сомнений в том, что не пришедший «бий Кунграт рода Тау» -- это Земля, поскольку Тау ‘гора’ – та же самая Земля. Почему он не пришел? Потому что он сам здесь – ведь Кунь-хан и 10 биев сами стоят на Земле (на телеге), значит, ему нет необходимости сюда прийти. Калдар (Ай ‘Месяц’) бий быстро «делает телегу» -- это надо понять так, что Луна и Земля превращаются в телегу. В свою очередь четыре бия превратились в четыре колеса телеги, три бия запряглись в телегу тулпаром, один бий гоняет тулпаров Солнца. Один бий протягивает белую дорогу, значит, все 12 биев на месте. В вышеупомянутом башкирском шэжэрэ, в действительности, Майкы-бий оказывается очень хитрым – садится на телегу в качестве ханского кучера… (124:16-17).
В общей космогонической модели (покажем ниже) в результате совокупления божественных двух половых органов – «неистового танца» Темяса и Инаны появились на свет Солнце и Луна, они мчатся по белой дороге, окружающей мироздание в виде начертания числа 8 – по дорогам Кунь-Уфа и Куныр-Буга. Они как тулпары и телеги возносятся к белому пути именно от этой святой горы Рапат -- Арба, значит…
Тот свет, Этот свет
Вспомним упрощенную космогоническую модель предков: первичный сгусток Хаос — Морак (Имир) в виде яйца из-за толчка опоры Земли Тора-тау (фаллоса) разделилась надвое -- Небо (Мать) и Землю (Отец), между ними проникают воздух (ветер) и вода (дождь). Всё это яйцо, разбитое надвое, с внешней стороны окружил водный океан. Эта вода протекает и по Земной поверхности, и по небесному своду: Кёнэсэ ‘Солнце-матушка’ и Айата ’Луна-отец’ по этой проточной воде перемещаются и по Небесному своду (днём), и под Землёй (ночью). Земная поверхность — это Серединный Мир («этот свет», где живут люди), Подземелье — Нижний Мир («тот свет», где живут мертвецы). Поверхность Небесного свода — Верхний Мир (там живут боги). Часть богинь назначена хозяевами Нижнего Мира — принимают мертвецов и правят. Некоторые боги ходят в Нижний Мир. Например, бог Кёнэсэ (Солнце-Шульган) там бывает раз в сутки, а Айата (Месяц-Урал) — раз в месяц. Однако ушедшие туда, кроме этих, обычно не возвращаются, если нет специального постановления собрания богов Верхнего Мира насчёт какого-либо бога. Есть бог-посол, который обеспечивает связь между богами Верхнего и Нижнего Миров. А смертные люди на «тот свет» уходят навечно.
Нижним (тем) Миром считали предгорье Тора-тау (Земного фаллоса), он был самим богом Гур (Земля) Нижнего Мира. И по-шумерски этот бог называется Куром. К богу Гур (или Кур) в качестве богини и жены отправлена Буре-Эсэ ’Волчица’ (грудная мать Шульгана), по-шумерски она называется Эрешкигаль (Ырашкы-хуль ’мокрый снег с дождём в перемежку’) и восходит к тому же Эре-шки-галь — Буре-Эсэкэй-хуль («Волчица-Мать-вода»).
Главным богом Серединного (этого) Мира был фаллос Господа Всевышнего Имира Тора (прозвища Абыз, Апсу, Акур, Темяс, Таммуз-Думузи, Утес и т.д.). Ему подчинялись Ананаки — богини воздуха-воды.
Главным богом Верхнего Мира был Асам-ан (прозвища Асман, Ан и т.д.). Ему подчинялись Акаки (белее белых — боги грудного молока).
Всевышней силой (снаружи верхнего водного океана) был Господь Всевышний Имир (Энки).
Впрочем, о том, как родились первые боги, рассмотрим из шумеро-аккадского дастана о миротворении (Таблица I, 150:32):
Когда вверху не названо небо,
А суша внизу была безымянна,
Апсу первородный, всесотворитель,
Праматерь Тиамат, что все породила,
Воды свои воедино мешали.
Апсу/Абзый — это фаллос Земли Тора-тау, Тиамат — матка Неба Могаджар-Эмбэ-тау; значит, они воссоединились вместе, внутриутробные воды перемешались, и зародились боги. И в дастане говорится, что у них появились дети, родились первые шесть богов, а это совпадает с шестью сыновьями Огуз-хана – вышеперечисленными Солнцем, Луной, Звездой, Небом, Горой, Морем из башкирского «Огуз-намэ».
Таким образом, первыми детьми Отца-Земли (Тора-тау) и Матери-Неба (Могаджар-Эмбэ-тау) появились на свет первые шесть богов (розетка с шестью пестиками в башкирских национальных узорах). Однако эти первые дети оказываются очень беспокойными и шустрыми: поднимаются на макушку отца Абзый (Тора-тау), прыгают, толкаются в утробе матери Тиамат, обоим не дают покоя. Хотя мать молчаливо терпит это, отец не выдерживает — призывает к помощи Мумму-советника (Мумму-Мэммэ, Эмей — наш Куш-тау):
Апсу, великих богов творитель,
Кличет Мумму-советника, так ему молвит:
«Советник мой  Мумму,  веселящий мне печень!
Давай пойдем-ка с тобой к Тиамат!»
И они пошли, пред Тиамат воссели.
О богах, своих первенцах, думали думу.
Апсу уста свои открыл,
Кричит раздраженно, обратясь к Тиамат:
«Мне отвратительны их повадки!
Мне днем нет отдыха, покоя — ночью!
Их погублю я, дела их разрушу!
Да утихнут звуки, во сне да пребудем!»
Едва такое услышав, Тиамат
Взъярилась, накинулась на супруга,
В одинокой ярости вопияла горько,
Злобою полнилось все ее чрево.
«Как?! Порожденье свое уничтожим?!
Пусть дурны их пути — дружелюбно помедлим!»
Тут Мумму к Апсу обратился с советом,
Недобр и неласков совет был Мумму:
«Уничтожь, отец мой, их злые повадки!
Будут дни твои мирны, будут ночи покойны!»
Апсу то слышит — светлеет ликом,
Ибо злое он первенцам своим замыслил.
Тут обхватил он за шею Мумму,
Посадил на колени, ласкать его начал.
О том, что в совете они порешили,
Богам, своим первенцам, они сказали.
Услышали боги о том, заметались.
После затихли, безмолвно сидели...
В этот решающий момент богов спасает сноровистая душа Хыйыр-Эйэ ’Корова-Хозяйка’: она колдует Тора-тау (фаллос) и Куш-тау (материнская грудь), и они засыпают. Заодно снимает волшебную завязку, корону Торы-тау и душит его. А Куш-тау она связывает, на вершину Абзыя (Тора-тау) строит свой святой дом, и называет его постройкой «Абзый», эту постройку она/он готовит как свою брачную постель.
На этом месте нужно объяснить, что в общей космогонической концепции глиняных книг Хыйыр-Эйэ (Инэ), наоборот, является хозяином мужского рода, в вышеупомянутой брачной постели лежит с женой Дамкиной, от неё рождается Мардук-батыр, заменяющий Тора-тау, из-за этого в сюжете мифа пропала логика, и появились противоречия.
Противоречия заключаются в следующем:
1. Прочитав мифы из глиняных книг, учёные-переводчики считают Бога Эйэ Великим богом Энки (Имир), а это, на мой взгляд, ошибка. Эйэ — по всем признакам — Корова-Эйэ, то есть грудная мать первопредка Урала, значит, нисколько не мужского пола.
2. Дамкина, считающаяся супругой Эйэ — дым-ак-инэй ’влага-белый-иней’, то есть влага (вода), застывшая, превратившись в белый иней, потому что ’инэй’ — застывшая ысык-роса (по-русски «иней»). Более правильно -- иней горы Нары-тау (яйца фаллоса Имира), покрывший тонким слоем скалу. По общей космогонической концепции, святая Корова-Эйэ, облизывает эту скалу Нары-тау, извлекает (способствует рождению) из нее (из-под инея) первопредка башкир Урала, названного в дастанах как Гур-улы (сын земли или могилы). В приведённом дастане акатов первопредок Урал-батыр называется Мардук-батыром. Если Нары-тау (Дамкину в дастане), из которой появился батыр, будем считать матерью (женщиной), то, наверное, Корову-Эйэ (тоже женщину), помогавшую рожать его, начали ошибочно считать мужем. По этой причине женщину Корову-Эйэ превратили в мужчину Эйэ.
3. Мардук, заменяющий убитого Тора-тау, считается как Буре-атак ’Волк (Оморзак)’. Если вспомним, что Буре ’Волк’ — Бурег (Берег) -- это есть Ер ’Земля’ (Ер/Яр ’Берег’), то поймём философию предков. Убитый Тора-тау (Абзый) был фаллосом Земли (Волка), и тот, заменяющий его, должен быть Буре-атак (Ата-Буре ’Волк-самец’)>Мардук. Эсэ-Буре-Кён (Усярган) ’Волчица-Солнце’, как известно, прозвище первопредка усярганцев Шульгана (так как мы уже знаем, Солнце является оторванной живой головой умершей Шульгана, а Месяц-Луна – Урала). Так как Эсэ-буре ’Волчица’ (Шульган) не может заменить Тора-тау, и значит его двойняшку мужского пола Угез-Ай-Урала ’Быка-Луну-Урала’ назвали Буре/Маре-атаком (Мардуком) и сделали из него Ер-Буре ’Земля-Волк’; и в мифе Шульган-Кён-эсэ ’Шульган-Солнце-мать’, которую изображал Урал вместо Шульгана, превратили в Кён-ату ’Солнца-Отца’ -- женщина Кояш ’Солнце’ таким образом стала Солнцем мужского пола, понятия перепутались. У перворода Усяргана, поклоняющегося Волчице-Солнцу (женского пола), появился уркэн (ответвление) – род Тиляу, поклоняющийся Волку-Солнцу (мужского пола). А в мифе на уровне богов из-за того, чтобы должность Шульгана Кён-эсэ (Солнца-матери) возложена на Урала-отца, Шульган осталась ненужной, и появилась вражда между близнецов Шульганом и Уралом; в результате чего в зороастрийской религии Урал-батыр (Ахура-Мазда) превращается в бога света и доброты, а Шульган-матер (Ангро-Майнью) -- в бога темноты и зла, – это обстоятельство мы видим в эпосе “Урал-батыр” и Авесте. Этот бурный перелом в прарелигии – начало сложения эпоса “Урал-батыр” — относится к эпохе распространения учения зороастризма, основанного 3.700 лет назад усярганским магом Сурашторой (Зороастр) на берегу озера Асылыкуль (сохранился природный храм Казанташ).
Возложение на Волка-отца Буре-Атак (Мардук) двух должностей -- и должность Волчицы, в дастане из глиняных книг показывается в виде его удвоенной внешности (“четыре глаза, четыре уха”), к тому же Небо сам передаёт ему четыре «ветра» (4 отрога дороги Кунь-Уфа и Кунгыр-Буга). Шальные поступки батыра надоели богам, они обращаются к Могаджар-Эмбе-тау — «матери всех матерей», с просьбой уничтожить Буре-Атака (Мардука), уговаривают отомстить ему за убитого Тора-тау и пленённого Куш-тау, и когда Могаджар-Эмба-тау с радостью соглашается с ними, они, собравшись вместе, начинают готовиться к грозной войне. На этом месте дастана Могаджар-Эмбэ-тау (Тиамат) именуется прозвищем «Матерь Хубур», то есть Эсэк-Кэбер (Матерь родившаяся из земли-могилы), а это совпадает с горой Машак – семенником женских половых клеток горы Эмбе-Кэбером (Эмба-тау), которую облизала Волчица, заставляя ее родить первопредку усярганцев Кэбер-кызы (дева родившаяся из земли-могилы) Шульгана. В качестве противостоящей силы против Буре-Атака (Мардука) она наполняет мир всякими гадкими змеями, драконами — точно также как в эпосе “Урал-батыр”, где Шульган-матер совершает злодеяние против Урал-батыра. К тому же она Кингу — одного из первых богов, которого родила сама, берёт к себе в мужья и ставит начальником войска над всеми богами, отдаёт ему в руки и Древо-шэжэрэ (родословную), на листьях которого написаны судьбы, которое досталось ей от убитого мужа Тора-тау; даже отдаёт ему должность Неба (Ан), хотя Небо (Ан) сама была жива, потому что Ан на стороне Мардука и сейчас является ее (Эмбы) врагом.
Таким образом, Кинга становится главой войска, состоящего из гадких змей, драконов, скорпионов и других страшных существ — точно также как Шульган из нашего эпоса. Имя «Шульган» состоит из слов Хуль-Кён ‘Вода-Солнце’, также имя «Кингэ» трактуется как Кин-һэ>Кён-Эсэ ‘Солнце-Мать’; значит, Кинга оказывается тем же самым Шульганом. В общей космогонической концепции Шульган женского рода, а в эпосе «Урал-батыр» и в аккадском дастане о творении мира она превращается в существо мужского пола — наверно, из-за того, что должен был заменить бога Тора-тау (мужчину). Как полное название Шульгана даёт нам этноним Эсэ-Буре-Кён — Усярган, так и в аккадском дастане Кинга даёт этноним Кангы, а Кангы это прозвище того же Усяргана, они одного рода.
Когда те из разделенных на два богов, которые противостоят Эмбе, обращаются Оморзаку (Мардуку) с просьбой о помощи, Оморзак ставит перед ними условие: провести совещание, собравшись на Убе-Шэке (Убшукин) т.е. на современной горе Шэке-тау (варварски уничтоженной Стерлитамакским Содокомбинатом), и выбрать его (Оморзака) главой. Боги выполняют это условие, и начинается грозная война между Эмбой и Оморзаком. Оморзак, как и Урал-батыр из эпоса, разгромив войско Эмбы, убивает Эмбу, Кингу берут в плен, значит, забирает у него Древо жизни шэжэрэ, на листьях которого написаны судьбы. Оморзак возлагает на себя должность Тора-тау. Из-за этого великие дела Тора-тау отныне становятся делами Оморзака; Оморзак из дастана, как и Тора-тау, разрубает тело Эмбы и создаёт Небо и Землю, открывает ее вены и «направляет по направлению северного попутного ветра». Таким образом Оморзак создаёт реки, которые начинаются с горы Урал и протекают с севера на юг. К тому же Мардук приступает строить великий город-храм (по-видимому, знаменитый Аркаим):
«Врата бога» постройте, как вы возжелали!
Кирпичи заложите, создайте кумирню!»
Лопатами замахали Ануннаки.
В первый год кирпичи для храма лепили.
По наступленье второго года
Главу Эсагилы, подобье Апсу, воздвигли.
При Апсу построили зиккурат высокий.
Ану, Энлилю и Эйе, как и в Апсу, поставили там 
жилища.
В величье Мардук воссел перед ними.






(150:46)
В этот период, видимо, Асман (Ан) и Корова-Эйэ тоже ушли на тот свет, как и умерший раньше Тора-тау из мифа, так как славный Оморзак создаёт место в звёздном небе в честь их духов.
В стихотворных строках дастана вместе с мифическими событиями описывается великая история: просмотр всего вокруг, выйдя за горизонт — это определение места городища Аркаим. Создатель Абзый — это есть Тора-тау, намерение его (Оморзака) построить золотую юрту подобную ему — в действительности есть намерение построить копию Тора-тау — Акатака (здание с колодцем в середине городища). На том, что это здание Аркаима с круглой основой в действительности называлось Алтын Уратой (Алтын Урза ‘Золотая орда’), остановимся в отдельном разделе. Построение его размерами Тора-тау доказывает, что она уменьшенная копия Тора-тау. В дастане эта гора называлось Эшарру/Ышырой (т.е. фаллосом). Это тоже доказательство тому, что аркаимское центральное здание Акатак -- копия Тора-тау-фаллоса. Кстати, первые сведения о наличии на Юж. Урале городища Аркаим сохранились в шумерских клинописях IV-V тысячелетия назад и эти последние сведения в аккадских глиняных книгах приходятся на последний период существования Аркаима, определённый археологами (после этого он сравнился с землёй).
В этом дастане есть ещё одно важное событие: рождение людей в свет в качестве рабочей силы (раба) богов. Для этого Кингу-Шульгана, которого победил в сражении и задушил Оморзак, приводят к грудной матери Оморзак-Урала — Корове-Эйэ. За то, что она был забиякой, там же выносят приговор и выкачивают с нее кровь. Растворяя кровь в глине, замешают её. Работа лепки из глины первых человеков-людей поручалась богине Куш-тау, которая возвеличилась почетными прозвищами Мамма, Нэнэтау, Повивальная Бабка Богов, Имэкэй. Важно и то, что в дастане об Атрахасисе, где подробно описывается это великое событие, святая Имсэк-тау упоминается под современным именем Куш (Кеш). (297-я строка таблицы I: [150:59]):
Нинту уста свои  раскрыла,
Так говорит  богам великим:
«Я не могу  сотворить в одиночку,
Только с Энки  исполню работу,
Ибо только он  освящает,
Пусть глины мне даст,  и я исполню!»
Энки раскрыл  свои уста,
Так говорит  богам великим:
«В первый же месяц,  в день седьмой
и пятнадцатый,
Я совершу  обряд очищенья.
Один из богов да будет повергнут.
Да очистятся боги, в кровь окунувшись.
Из его плоти, на его крови
Да намешает Нинту глины!
Воистину  божье  и человечье  соединятся,
Смешавшись в глине!
Чтоб вёчно  мы слышали  стуки  сердца,
Да живет разум  в  плоти бога,
Да знает живущий  знак  своей  жизни,
Не забывал бы, что имеет разум!»
«Да!» — ответствовало  собранье,
Ануннаки великие,
Что решают судьбы.
В первый же месяц,  в дни седьмой
и пятнадцатый,
Он совершил     обряд очищенья.
«Премудрого-бога,     что имеет разум,
Они убили  в своем собранье.
Из его тела, на его крови
Намесила богиня  Нинту глины.
Чтоб вечно слышали  стуки сердца,
Разум живет  во плоти бога,
Знает живущий  знак своей жизни,
Не забывал бы,  что имеет разум.
Когда она  замесила глину,
Позвала Ануннаков,  богов великих.
А Игиги,  великие боги,
Слюной своею  смочили глину,
Мами раскрыла  свои уста,
Так говорит  богам великим:
«Вы приказали —
Я совершила.
Вы бога повергли  и его разум!
Я вас избавила  от работы,
Ваши корзины  дала человеку.
Теперь  вам  достанется  крик  человека,
Я ж сняла с  вас ярмо,  дала вам свободу!»





(150:56-57)
Тогда Нэнэ-тау (Куш-тау) убивает Кингу, и растворяет глину его телом и кровью, когда великая богиня Игиг (ик-ик «дающая [молока]), олицетворяющая материнское грудное молоко, смачивает глину слюной, Куш-имсэк-тау лепит 14 шариков из глины, 7 из них откладывает налево, 7 — направо (будущие 12 усярганских-башкирских родов и 2 рода Господа Всевышнего), разделительным знаком ставит волшебный кирпич (в связи с этим обрядом, наверное, узбекские женщины раньше рожали сидя на кирпиче). Из этих глиняных шариков появляются 7 мужчин, 7 девушек, и их попарно соединяют: повивальная бабка заколдовывает девушек на беременность через 9 месяцев. После родов рядом с роженицей в течение девяти дней должен лежать кирпич...
Таким образом, первые люди созданы из глины, замешанной и телом и кровью великой богини благополучия Шульган-Кинги — надо полагать, из почвы Кингэк-тау, это святая гора рядом с современным городом Мелеуз и сейчас называется Кюнгак-тау.
После этого Оморзак, исполнив желания богов, приказывает им построить из кирпичей «Божественные ворота» — Каравансарай для встречи и отдыха богов (построенный раньше городище Аркаим — по-видимому, был Каравансараем для людей). Центральное здание этого мифического города, как и у Аркаима, строится круглым в виде облика Абзыя-Тора-тау, и это здание, в отличие от Акатака городища Аркаим, называется Эсагилы (Эсаг-илы ’Матери-страна‘); а это и есть, по-видимому, древнейшее имя города Эсэторалы (современный Стерлитамак). Кстати, средневековые арабские путешественники, побывавшие в наших краях, народом города Булгар считает Эсагильский род, а современные учёные знают его как Усярганский род.
Как бы доказывая, что божественный каравансарай Асакиле из глиняных книг является городом Стерлитамаком, в дастане его местонахождение Абзый (Тора-тау) описывается как бы рядом с городом. И рядом с Абзыем (Тора-тау) построился громадный зиккурат — а это и есть современный Шэке-тау, по-видимому, в память духа Волчицы -- грудной матери Шульган-Кинги, отправленного на тот свет. Кроме того в произведении говорится и о дворе Энлила (Тора-тау), дворе Асмана (Куш-тау), дворе Коровы-Эйэ (Юрак-тау) (VI таблица дастана о Миротворении, строки 55-65).
Ещё два важных аспекта информации встречаются в дастане, выясняется, по какой причине были отправлены на тот свет первые боги Тора-тау и Шульган. Это приключение описано и в эпосе «Урал-батыр», и в «Гильгамеше». Оставив приключения Тора-тау (Темяс) на потом, рассмотрим события, происходящие с Шульганом (Гильгамешем).
Уходы и возвращения
Уход Шульгана на тот свет, как видно из эпоса “Урал-батыр”, происходит из-за нарушения законов богов Верхнего Мира, называемого как страна Самрау. Потому что Шульган, оказавшийся во дворце царя Самрау, пытается жениться на Хумай – дочери Самрау коварным путем, без сватовства. Хумай, увидевшая все это, своим волшебством заколдовывает Шульгана и его спутника Заркума:
2098. Туманом окутало дворец,
[Шульган с Заркумом] лишились чувств –
Во дворце раздался гул,
Надвое разверзлась земля.
Шульган с Заркумом вдвоем
В подземелье полетели, говорят,
В глубокую яму упали, говорят.
В эпосе не упоминается о том, что видит Шульган в Нижнем Мире, мы знаем только о том, что Хумай, уже успевшая стать женой Урала, возвращает Шульгана на Верхний Мир. Но Шульган не перестает бороться против Урала с помощью демонов, намеревается уничтожить людей, вызвав всемирный потоп. Когда Урал-батыр освобождает человечество от бедствий, Шульган хочет помучить их засухой:
4117. Всем дивам велел, говорят,
Людям воды не давать.
Вообще, если Урал-батыр в эпосе является распространителем живой воды Йэншишмэ на весь мир, то Шульган, наоборот, изображается как распространитель смерти – они даются совершенно противоположными героям древнейших дастанов из глиняных книг. Потому что, как заметили выше, Шульган-Кинга из древнейших дастанов создает человеческий мир за счет своей жизни (а в эпосе “Урал-батыр” эта доброта зороастрийцами перенесена на Урал). В дастане из глиняной книги вовсе не Шульган-Кинга, а Урал/Оморзак/Энлиль старается всей силой уничтожить всех богов, а потом и людей:
Энлиль собрал средь богов собранье,
Так говорит богам, сынам своим:
«Шум человека меня донимает.
Людей не меньше, их стало больше.
Гомон их меня беспокоит,
Спать невозможно в таком гаме.
Отнимем-ка у людей пропитанье.
Засушим травы, обречем на голод.
Адад наверху пусть запрет свои ливни,
Внизу перекройте подземные воды.
Орошенье из бездны да не проникнет!
Пусть Ану и Адад стерегут небо,
Син и Нергал — среднюю землю.
Засовы моря, врата океана
И травы его — сторожить Энки.
Да выйдет ветер, иссушит почву,
Нальются тучи, да не прольются ливнем!
Поля да уменьшат свои урожаи!
Пусть грудь свою отвернет Нисаба!
Прекратится среди людей ликованье!
Уничтожат людей лишенья и голод.
Черные нивы да будут белы,
Пусть просторное поле соль рождает!
..................................................................
Разум страны, как горшок, расколот.
Поднялись воды, и потоп вышел.
Его мощь прошла по людям, как битва.
Один не может увидеть другого,
Узнать друг друга в уничтоженье.
Как дикий бык, потоп бушует,
Как ревущий осел, завывает ветер...




(150:62,72)
Как видим, голодный мор и всемирный потоп вызвал вовсе не Шульган, а сам Урал. В глиняной книге есть специальный дастан о том, как этот главный предок учинял массовую резню: современные ученые называют его «Дастан о моровом боге Эрра(л)е». Если слово «воитель Эрра» (Эрра-батыр) произносим вместе с буквой «л», которую добавил я, образуется Эррал – Урал, оно оказывается, является и его прозвищем в этом дастане (III табл., 31-я стр.) «Нергаль воитель», ибо Нер-галь – Нары-угыл, то есть сын, родившийся от Нары тау, а из мифа известно, что Урал-батыр на самом деле родился от Нары тау.
Герой дастана о миротворении Урал-Оморзак одновременно брал на себя обязанности и Урал-батыра, и убитого Тора-тау, в последнем произведении (в «Дастане о боге Смерти Эрре») Оморзак остается в качестве царя богов, выполняющего обязанности только Тора-тау, и Эрра-Урал выполняет только свои обязанности – как Урал-батыр является начальником войск Оморзака. Интересно и то: в эпосе “«Урал-батыр» добрый Урал и злой Шульган действуют одновременно, и здесь, в дастане, соблюдается их парность, Эрра-Урал изображается злым, а Ишем-Шульган -- добрым. Прозвище Ишем показывает либо на его кровное родство с Уралом (ишем -- близнецы), либо на Ашам (эсэм -- мать) – Богиня; в дастане написано и основное имя Ишема – “Хендурсанг” – Кён-зур-сонка (Солнце-большая-голова, то есть Солнце-Шульган) и эта богиня является источником всего счастья жизни подобно Шульгану:
Царь всех обиталищ,  творец вселенной,
Хендурсанга, сын Эллиля,  первенец славный,
Носитель прекрасного скиптра,
Хранительчерноголовых,  пастух человеков, Ишум...






(150:98)
А Урал-батыр мечтает использовать смертельные оружия, как можно больше убивать. Ибо бог Небо в качестве воинов ему дает 7 богов (глав семи родов башкир!):
Когда надоест тебе человеческий гомон,
И ты пожелаешь свершить расправу,
Перебить черноголовых и стада
Шаккана,—
Да станут они  твоим грозным оружьем,
Да идут с тобой рядом!»



(150:100)
Если вспомним, что “черноголовые” – это шумеро-усярганский народ, а если точнее – башыҡарат (по-башкирски «черноголовые»)>башҡорт/башкир; Шаккана это «страна Шэке (Волчицы)», то есть страна усярганцев-башкир, то можно понять, почему батыр Башкирской страны Эрра/Урал точит зуб на страну Шульгана Усяргану – это противоречие фратрий. Когда главы семи Башкирских родов призывают Эрру/Урал-батыра взяться за оружия, раззадорившийся воевать Эрра-Урал спрашивает у Ишема-Шульгана:
«Почему ты молчишь, все это слыша?
Проложи мне путь, в поход я отправлюсь!»
Ишум услышал  такие речи,
Состраданьем охвачен,  он молвит
воителю Эрре:
«Владыка, зачем на богов  ты злое
замыслил,
На погибель страны,  на людей
истребленье безвозвратно ль ты злое
замыслил?»






(150:102)
Но Эрра/Урал твердо стоит на своем. Сходил в Шуану (в страну Усярган), разбудил дремлющего в столице царя богов Эсегильде (в Стерлитамаке) Умурзака, просил благословения казнить непослушных людей и открывает свое намерение:
Сокрушу я страну,  обращу в руины,
Города разрушу,  превращу в пустыню,
Горы снесу,  зверей уничтожу,
Моря всколыхну,  истреблю их богатства,
Искореню болотные заросли,  спалю их,
как Гирру,
Ниспровергну людей,  погублю все живое,
Никого не оставлю  даже на семя!
Скот и зверье  не пущу на пажить.
Подниму я общины  друг против друга,
Сын отца возненавидит,  не даст ему покоя,
Мать, улыбаясь, будет строить дочери
козни.
В обитель богов,  куда злому нет входа, введу
злодея,
В обитель государей  вселю проходимца.
Зверей подводных  заставлю подняться,
Где увидят их —  опустеет город,
Горных зверей  заставлю спуститься,
Где ступят они —  будет место пусто,
Зверей степных без числа  пущу по стогнам града,
Приметы сделаю дурными,  святилища
приведу в запустенье,
В обитель богов высокую  я впущу Сангхульхазу,
Пышный царский дворец  обращу в руины,
Шум людей прекращу,  отниму у них радость,
Как костер, вражда  запылает на месте.дружбы...
................................................................................
У заступника доброго  душу исторгну,
Злого убийцу  над всеми возвышу,
Изменю людские сердца:  отец не услышит сына,
Матери дочь  скажет злобное слово,
Злые речи вложу в них,  забудут бога,
На богиню свою изрыгнут кощунство,
Подниму разбойников,  прегражу дороги,
Среди города люди  станут грабить друг друга,
Лев и волк истребят  Шакканово стадо,
Разозлю Нинменанну,  прекращу рожденья,
Детского плача  не дождется нянька,
В полях заглушу  восклицанья «Алала!»,
Пастух и подпасок  покинут загоны,
Сорву одежды  с тела людского,
Мужа нагим  пущу бродить по стогнам!
Без одежды отправлю в обитель мертвых...





(150:107-109)
Какая страшная кара!
В результате Эрра/Урал-батыр перестает подчиняться даже царю богов Оморзаку, Оморзак покидает свою столицу и на царский трон Эсегиля (Стерлитамака, Аркаима?) сядет сам Эрра/Урал-батыр (III табл., фрагмент Д), претворяет в жизнь свои злые намерения, разрушает все города, царства вокруг. И говорит ему Ишум/Шульган:
Воитель Эрра! Правого  предал ты смерти,
И неправого предал ты смерти,
Кто пред тобой повинен,  предал ты смерти,
Кто пред тобой не повинен,  предал ты смерти,
Эна, спешащего  с божественной жертвой,
предал ты смерти,
Дворцового евнуха,  слугу царя,  предал
ты смерти,
Старцев у порога  предал ты смерти,
Малых девочек в покоях  предал
ты смерти,
Но никакого не обрел покоя...





(150:116)
Но якобы есть политическая основа чрезвычайной злости – все это он делал для того, чтобы процветали и взяли верх свои акатовцы – люди города Акат, вот что он сам говорит об этом:
Приморец — приморца,  субарей —
субарея,  ассириец — ассирийца,
Эламит — эламита,  кассит — кассита,
Сутий — сутия,  кутий — кутия,
Лулубей — лулубея,  страна —'
страну,  община — общину,
Семья — семью,  человек — человека,

брата — брат
Да не пощадят,  да истребят друг друга!
А затем да воспрянут аккадцы!
И всех одолеют, всеми будут править!





(150:117)
Только после того, когда душа приобретает покой, остановив сражения по совету Шульгана/Ишима, Эрра/Урал-батыр осознает чрезмерность совершенной злости и слегка сожалеет:
Правда, я сам  в дни прежних
грехов  замыслил злое,
Мое сердце было гневно,  я людей повергнул,
Как наемный пастух,   вожака я похитил из стада,
Как неопытный садовник,  слишком много я срезал,
Как вторгшийся враг,  злого и доброго
истреблял без разбора...


(150:118)
Поэт Кабтилани-Умурзак Табибович, написавший этот дастан на глиняную книгу, доказывая правдивость описанных событий, от себя добавляет следующие, прославляющие Ишума/Шульгана, слова:
На бессчетные годы  владыке Нергалу  и воителю
Ишуму слава!
Как прогневался Эрра,  к страны разоренью
И к людей истребленью  свой лик склонил он,
Но советник Ишум его успокоил, и спаслись остатки...







(150:119-120)
Мы ныне восхваляем первопредка Урала, охаиваем первопредку Шульгана, в мире все может быть – могут быть виноватыми обе стороны… Однако в народной памяти сохранилось, что первопредка Шульган была источником благополучия:
Дворец с гору Иремель
Полон золота и камней,
Кони разных мастей
Пасутся в несметных табунах.
Одним дыханием своим
Способных горы-скалы в прах превратить,
Не поддающихся мечу
Батыров собрал у себя [отец].
У справедливого падишаха – отца моего – 
Есть любимый конь верховой,
Стоящий всех богатств [земли],
В трудный час можно положиться на него…
Егет меня отпусти
И, не оборачиваясь, ступай вперед!
Разномастными табунами
Выйдут лошади [из озера] – жди!
Коровы, которых время доить,
С мычанием выйдут без телят,
Не спеша выйдут овцы [затем],
С блеянием выйдут, без ягнят;
С шумом рассекая озерную [гладь]
Поднимая бурю на земле
Выйдет Акбуз – покровитель всего скота… --
так говорится в эпосе «Акбузат» из уст Наркас о благополучных деяниях ее отца -- царя Подводного (Нижнего) Мира Шульгана (строки 8-21, 26-36). Вспомнилось горестное наставление одного из героев эпоса «Урал-батыр» -- старика, страдающего от бессмертия, после того как пил воду из источника вечной жизни Йэншишмэ:
4039. Прислушайся к тому, что скажу,
Есть мне о чем тебе рассказать.
Достоин примером стать для людей
Жизненный опыт мой.
Желая на этом свете вечно жить,
Желая быть вечным, как мир,
Чтобы смерти неподвластным стать,
Подчиняться не желая ей,
Не пейте из Живого Родника,
Не обрекайте себя на муки, как я;
Мир – это сад, 
[Все живое] в этом саду
Из поколения в поколение растет.
Они оправдывают свой рост,
Другие позорят [этот сад],
А между тем [все они]  украшают сад в разные цвета,
Все это – растения и цветы.
То, что мы смертью считаем,
Что злом привыкли называть, --
Это есть вечный порядок
И в саду слабые растения
Или отжившие свой век
Выдергивают и очищают [сад],
На гибель обрекая их.
Не ищите бессмертия себе,
Не пейте из Живого Родника.
После этого становится понятным, почему Шульган-матер, источник благополучия, на стороне Смерти:
4105. «Отныне защитницей людей,
Что способна людей
Поочередно хватать,
Со света постепенно сживать,
Остается на свете Смерть…
Мне поможет она».
В действительности Шульган оказывается универсальной богиней: создавая людей из своего тела и крови, в то же время принося им смерть, совершает добро для всех живых существ, оберегая от состояния бессмертного старика. Значит, она отнимает то, что она сама дала.
Из эпоса «Урал-батыр» известно, что эти близнецы вместе выходят в путь на поиски Йэншишмэ – Живого Родника, расходятся на развилке дорог между Верхним (левая, страна царя Самрау) и Нижним (правая, страна царя Катил), Мирами: Урал-батыр уходит в Нижний Мир - страну Гур, Шульган-батыр поднимается в Верхний Мир – страну Богов. Однако Шульган за нарушение закона Верхнего Мира выбрасывается богиней Хумай в Нижний Мир, потом милосердием той же Хумай возвращается из страны Гур, только после поражения в битве с Уралом-батыром она была вынуждена навечно отправиться в Нижний Мир – на дно Озера (в эпосах «Акбузат» и «Заятуляк и Хыухылу» мы видим ее в качестве царя [мужского пола] Нижнего Мира). Точно также, и Урал-батыр дважды направляется в Нижний Мир: в первый раз, когда уходит по собственному желанию, победил Гурских охранников (драконов Кэхкэхэ) и выводит вместе с собой людей из плена на Верхний Мир; во второй раз, глотнув смертельную воду из озера Шульган, обратно уходит в Нижний Мир. Такие приключения уходов и возвращений Урала изображены в шумеро-аккадских глиняных книгах (дастан «Когда пир устроили боги...») и башкирском фольклоре (эпосы «Акбузат», «Заятуляк и Хыухылу»). Хорошо знакомый нам Хаубан и Заятуляк в глиняной книге именуются как Нары-угыл (Нергал) или Урал (Эрра), а Наркес и Хыухылу там даны как Буре-асак-хуль (Эрешкигаль):
Когда пир устроили боги,
К сестре своей Эрешкигаль
Посла они послали.
«Нам к тебе не спуститься,
И тебе к нам не подняться.
Пришли — пусть возьмут твою долю».
Послала Эрешкигаль посла своего Намтара.
Поднялся Намтар к высокому небу.
Вошел туда, где сидели боги.
Встали боги, приветствуя Намтара,
Посланца сестры своей могучей.




(150:76)
На этом месте из-за испорченности таблиц, текст разрывается, но понятно одно: среди богов застолья только один Урал-батыр (Нары-угыл – сын горы Нары-тау) не приветствовал стоя посла Намтара, это очень раздражало его госпожи, царицы Нижнего Мира Эрешкигаль/Волчицы:
Послала Эрешкигаль посла своего Намтара,
Молвив: «Бога, что пред послом моим не поднялся,
Ко мне пришли — я предам его смерти!»
Пошел Намтар говорить с богами.
Вскричат боги, говоря с ним о смерти:
«Взгляни — и бога, что пред тобой не поднялся,
Возьми — да предстанет пред твоей госпожою».
Перечел их Намтар, последний бог был плешивым.
«Нет здесь бога, что не встал предо мною».
Пошел Намтар, изложил госпоже дело:
«Госпожа моя, перечел всех богов я,
Был последний бог плешивым.
Но не было бога, что не встал предо мною».






(150:76-77)
На этом месте страница глиняной книги опять испорчена, но по контексту предидущих ясно угадывается, что бог Верхнего Мира Ану/Небо повеливает Эйе/Корове (молочной матери Нергала/Урала; но в тексте написан «отец») отправить его, плешивого, в Нижний Мир в распоряжение Эрешкигаль/Волчице, дальше на оставшихся кусках можно прочитать:
«Бога, что пред тобой не поднялся,
К Эрешкигаль отправь!» Заплакал Нергал.
Пред Эйей, отцом своим, горько рыдает: «Предаст 
меня смерти!
Не оставит мне жизни!» — «Не бойся, сын мой!
Семь и семь я дам тебе стражей.






(150:77)
Поучительны также наставления Эйа/Коровы -- молочной матери Нергала/Урала грудному сыну, чтобы он не обманулся в Нижнем Мире:
Позвал его Эйа, его разум наставил:
«Странник, пойдешь ты путем, что выбрало сердце,
Все, что скажу тебе я, исполни!
Когда принесут тебе престол, чтобы сел на него ты,
Не гляди и не садись на престол тот,
Принесет тебе пекарь хлеб — не гляди и не ешь того хлеба!
Принесет мясник тебе мясо — не гдяди и не ешь того мяса!
Принесет пивовар тебе пиво — не гляди и не пей того пива!
Воду для омовения ног подадут — не гляди, не омывай свои ноги!
А когда она войдет в купальню,
Одеждою ночи она одета, 
Когда тело свое тебе откроет,
Как муж жены, да не возжелаешь ее сердцем!»
Нергал...
(150:82-83)
Подобное наставление из уст Хыухылыу-Наркэса видим в «Акбузате»:
Егет, еще не забудь,
Тут есть большая тайна одна:
Как только выйдешь из этого дворца,
Одна старуха встретится тебе, станет тебя увещевать
Льстивой речью и лаской своей.
Не дай ей дотронуться до своей руки.
Не давай ей ногу вытереть тебе…
Когда отец место предложит [тебе],
Сядешь справа от него;
Когда отец питье предложит [тебе],
Примешь [его] левой рукой;
Когда отец еду поднесет,
Двумя руками ее возьмешь:
Когда отец улыбнется, взглянув на тебя,
Сощуришь правый глаз;
Когда отец вытянет ногу,
Будешь сидеть, руки скрестив [на груди];
Когда поднимется отец,
Приляг на правый бок,
Когда отец возьмется за меч,
Ковыряй у себя в зубах,
Когда отец руки протянет к тебе,
Откинься назад…
В образе Хыухылыу-Наркэса угадывается знакомая нам Сук-Шульган – родная сестра Сака-Урала/Заятуляка; а старуха, названная в выше приведенном тексте, является царицей Нижнего Мира Эрешкигаль-Волчицей, которая приходится для Нергала/Урала, по обычаю башкир, тоже сестрой, а точнее апай – старшей сестрой. Понявший тайны Нижнего Мира батыр из дастана быстро оказывается там:
Достиг Нергал ворот Страны без Возврата.
Привратник уста свои открыл, так Нергалу он молвит:
«У ворот подожди, о путник, да подам о тебе я вести».
Пошел привратник, Эрешкигаль так он молвит:
«Госпожа, некий путник до нас добрался,
Кто его опознать бы мог, я не знаю».
.....................................................................................
Эрешкигаль уста открыла, Намтару так она молвит:
«Если тот это бог, схвати его ты!»
«Если тот это бог, я его опознаю!
Да взгляну на него я у ворот наружных!
Моему владыке принесу о нем вести!»
Пошел Намтар, Эрру в тени ворот увидел.
Лицо Намтара, как срубленный тамариск, побелело,
Губы его, как срезанный тростник, почернели.
Пошел Намтар, госпоже своей так он молвит:
«Госпожа, когда ты меня к Ану, отцу нашему, посылала,
Когда во двор Ану вошел я,
Почтительно боги предо мною склонились,
Все боги страны предо мною склонились.
Один бог предо мной не склонился.
Тот, что ныне спустился в Страну без Возврата».







(150:83-84)
Хочу обратить внимания: в тексте один и тот же бог назван двумя именами: Нергал и Эрра – прозвища Урал-батыра. Ворота – кажется, это отрог горы Карагаслы у озера Асылыкюл из нашего эпоса. Видимо, Нары-угыл Нергал/Урал приходит на берег озера Асылы (или Шульган), пройдя эти ворота, там он увидит свою апай – старшую сестру Эрешкигаль/Буре-асак-хуль (Волчицу-Хыухылу), сидящую на троне, то есть натурально на высоком квадратном камне Стол-таш в Асылыкуле и на этом месте тексты дастана и эпоса как бы сливаются воедино:
Сошел Нергал по лестнице неба долгой,
Ворот Эрашкигаль достигнув.
«Привратник, отвори ворота!»
...................................................................
Вступил он во двор ее просторный.
В ее жилище он схватил Эрешкигаль
За волосы и стащил ее с трона
На землю, чтоб отрубить главу ей.




(150:78
Это из  глиняной книги. В башкирском эпосе тоже изображается и то, как Заятуляк схватывает за ее, Хыухылыуа-Наркэса, шестидесяти обхватные волосы, и то, как он собирается убивать Наркэс-утку (душу Хыухылыуа) во втором варианте произведения. Вот моление Наркэс:
О егет мой, егет!
Из озера не вытаскивай меня,
С родным домом не разлучай,
Не ввергай озеро в печаль!
Что потребуешь, то и дам,
Добра пожелаю тебе,
Скота захочешь, большие стада – 
Все тебе дам…
Егет, пусть по-твоему будет,
Дам клятву тебе – 
Возьму тебя в свою страну,
Туда, где живет мой отец.
Не разжигая между нами кровавой войны,
Отдам тебе то, что пожелаешь ты.
Во дворце золотом
Постелю я пуховую постель,
Что пожелаешь ты взять,
Попроси – и тебе я отдам…
А просьба Эрешкигаль из глиняной книги, попавшей в руки батыра, такая же, как и просьба Наркэс-утки:
«Не убивай меня, брат мой! Дай мне вымолвить слово!»
Как услышал Нергал, опустил свои руки.
Она плачет, рыдает:
«Ты — супруг мой! Я — твоя супруга!
Да возмешь ты
Царство всей Земли Обширной! Я вложу таблицы
Судеб в твои руки! Господин — ты! 
Я —госпожа!» Как услышал Нергал эти речи ее,
Схватил, расцеловал, утер ее слезы.
«Все, что ни пожелаешь, с месяцев тех прошедших 
И доныне — так!»...







(150:78-79)
Чары прекрасной Эрешкигаль, конечно, возимели действие:
Брат и сестра обнялися оба.
Со страстью взошли они на ложе.
Один и другой день возлежат они вместе,—
царица Эрешкигаль и Эрра.
Третий день возлежат они вместе,— царица
Эрешкигаль и Эрра.
Четвертый день возлежат они вместе,— царица
Эрешкигаль и Эрра.
Пятый день возлежат они вместе,—
царица Эрешкигаль и Эрра.
Шестой день возлежат они вместе,—
царица Эрешкигаль и Эрра...







(150:90-91)
Почему Урал-батыр описывается таким неприглядным (плешивым) – для того чтобы его не узнал Намтар, уводящий в тот свет?... Или это намек на гладкую головку фаллоса?... Но и эта часть дастана из глиняной книги совпадает с тем, что Нергал/Эрра/Урал-батыр, как и Заятуляк в объятиях Хыухылу, скучает по родине и, несмотря ни на что стремится возвратиться в Верхний Мир. И пройдут вышесказанные семь дней, но в этот раз наш герой не сможет, наверное, уйти. Так как бог Ану Верхнего Мира распорядился иначе:
Когда же настал день седьмой,
Ану уста открыл и молвит,
Так говорит послу своему Гаге:
«Гага, тебя я направлю к Стране без Возврата,
К дому Эрешкигаль, жилищу Иркаллы.
Так скажешь: «Бог, что к тебе посылал я,
С тобою отныне да пребудет навеки!
Отныне нет ему доли в Мире Верхнем.
Отныне доля его — в Мире Нижнем!»





(150:91)
Таким образом как в глиняной книге предков, так и башкирском эпосе констатируется смерть главного героя Нергала/Эрры/Урал-батыра. Башкирский эпос, дошедший до наших дней в записи из уст сэсэнов-сказителей, и шумеро-аккадский дастан, оставшийся на глиняных таблицах, все вместе читаются как одно произведение, дополняющие друг друга. В то же время заметно смысловое несоответствие имен главных героев эпоса “Заятуляк и Хыухылыу” по половым признакам: именем Заятуляк должна была называться героиня (Хыухылыу), а Наркэс – герой-мужчина. Это следует из самих имен:
Наркэс>Нары-акас «мужик-фаллос рожденный горой Нары», то есть Сак-Урал или же, принимая во внимание что «акас» по-шумерски фаллос, буквально «Нары-фаллос»;
Заятуляк>Сай-Атил-ак «Река-Атил-Белая»>Асай-тул-ак «Матери-Волчицы плод-девица»; здесь «тул» -- плод, женская половая клетка: значит перед нами девица Сук-Шульган. Не стоит удивляться этой путанице, ибо с устными произведениями, передаваемые из поколения в поколение, такое случается.
Теперь пора докопатся в более древних пластов мифологии, отмечая приемственность сюжетов и традиций, несмотря на то, что имена некоторых персонажей претерпевали изменения. Например, знакомые нам эпические герои Шульган и Урал в шумерский период назывались по-другому – Гильгамеш  (Хуль-Кюн-эша «Вода-Солнце-мать» или «Вода-Волчица») и Энкиду (Эна-Укиду «Коровы-Бык»), а также Инана (Ина-Ана «Корова-Мать») и Таммуз (Атам-Мус «Отец-Фаллос»), на них остановимся в следующих главах. Но уверенно можно сказать: все эти эпические события из глиняных книг происходят в Прародине башкир – на нашем дорогом Урале.
Корни Гильгамеша, Авесты на Урале
Прекрасные бурзянские земли, красивые берега Агидели… Всемирно известная пещера Шульганташ (Асау), на скалах которой предки изображали мамонтов, носорогов и неприрученных лошадей цвета крови… Речка Шульган, вытекающая из пещеры, озеро Шульган… На скале Кульюрттамак на другом береге Агидели другие каменные ворота – пещера Урал (Угез ‘бык’)… И здесь свою силу имеет закон парности…
Рогатый бык страны Туран,
Отец Энель-ул, правит, наверно, страной
В святой пещере, в великой пещере!
Энель-ул! Тебя помилуют ледяные горы,
В стране Абыз построили тебе каменный дом
Прокладывая путь через пещеру, в темной мгле
Поклоняться тебе, почитать тебя! – 
говорится на страницах шумерской глиняной книги (34:138). Как видно из этого гимна, восхваляющего Энель-ул (Темяс-Торатау), в период прамифов пещера Шульганташ рассматривался как Асау – то есть женский половой орган Неба (Эсэмэн), а Энель-ул, олицетворяющий фаллос Земли (Тора-тау), согласно закону полового присовокупления, считался, что «находится» в этой матке – пещере. Подтверждается то, что в действительности Энель-ул отнял у Неба жену Нэнэлхуль (в этом случае пещера Шульганташ) (34:140).
Вот бежит перед нами речка Шульган, расширяющая себе путь, размывая подол горы в течение миллионов лет, составляющая знаменитую пещеру Шульган… Воду Шульган можно понять как мифическая Мертвая вода. И в шумерском эпосе она именуется как Мертвая вода. Река спускается с Верхнего Мира (жизни) в Нижний Мир (смерти), под землей проходит страну мертвецов, и там, где впадает в Агидель, обратно выходит на Верхний Мир, поэтому наши предки трупов на тот свет спускали по воде (например, у хазарцев); и якобы лодка-Луна, плавающая по «воде» на Небе, по древнеегипетскому мифу, несет покойников в страну мертвецов. «Ям» в эпосе «Урал-батыр», где главный предок Шульган провалился сквозь землю в Нижний Мир, был именно тем местом, где река Шульган уходит под землю, и он вышел на Верхний Мир по течению реки и появился у входа пещеры. Не забудем и то, что эти приключения с Шульганом и Уралом случались, когда они вместе искали Живую воду – Йэншишмэ. Это же событие, оказывается, очень содержательно описано в шумеро-аккадских глиняных книгах; имя Шульган-матери там дается чуть измененным – Хульгумуш (Гильгамеш), а это есть сложное слово Хулькун-эсэ – Шульган-эсэ ‘Шульган-мать’. Поэтому имя героя возьмем как Гильгамеш подобно слову из языка, создавшего его предков и воспроизведенное современными переводчиками.
Когда «брат» Энкиду>Эне-Угиду ’Коровы Бык‘ (то есть Урал) умер и ушел в Нижний Мир, опечаленная Гильгамеш (то есть Шульган), для того чтобы узнать о сущности жизни и смерти у пророка Утнапишти (по-шумерски; по-нашему – Нух-пророк), отправляется искать путь в Нижний Мир – будто его ворота недалеки от горы Мэсу.
Нет сомнения, что шумерское Мэсу это по-нашему гора Мэсем – она находится недалеко от пещеры Шульганташ (в том же Бурзянском районе). Наконец Гильгамеш отправляется в нижний мир, проходит стражников ворот пещеры, где протекает Мертвая вода ‘Ульгэн’ (Шульган), в темноте проходит 12 извилин. Посмотрите на современную схему пещеры Шульганташ (рис.35): действительно можно сосчитать 12 поворотов-извилин:
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Рис.35. 12 поворотов-извилин пещеры Шульганташ
На девятой извилине он почувствовал холод,
Охватило его лицо дыхание земли.
Все еще совершенно темно – нет ни искры света.
И впереди, и сзади – темнота.
На десятой извилине близки каменные ворота,
На одиннадцатой извилине, наконец, появился свет,
Увидев луч с яркими камнями, он помчался вперед…
Но перед Гильгамешем крутой берег, бушующие волны, то есть река Агидель. На крутом берегу батыр встречает богиню-старуху Сидури (то есть Сит-Уре ’верхняя часть берега‘) – хозяйку богов, поившую их кислой медовухой и бузой. Баба Сидури, как и все обычные торгующие алкогольными напитками в кабаке на берегу, увидев странного незнакомого путника, сначала сомневается:
«Наверно, он – убийца,
Хороший человек зачем здесь должен ходить?»
Когда Гильгамеш объясняет, кто он такой и задает тот основной вопрос, она отвечает так же, как и все кабачники:
«Гильгамеш, куда ты стремишься?
Жизни, что ищешь, не найдешь ты!
Боги, когда создавали человека, -- 
Смерть они определили человеку,
Жизнь в своих руках удержали.
Ты же, Гильгамеш, насыщай желудок,
Днем и ночью да будешь ты весел.
Праздник справляй ежедневно,
Днем и ночью играй и пляши ты!..
Своими объятиями радуй подругу – 
Только в этом дело человека!» (34:204,206).
Но поняв глубокое горе путника и догадавшись кого он ищет, чтобы найти лекарство от смерти, баба Сидури проводит его к лодочнику Утнапишти Уршанабыю (Ур-ашан-абый, то есть абый ‘брат’, ашан ’через‘, ур ’канава-река‘) переводивший через ур-реку. Срубив 120 длинных жердей, садятся на лодку, оставляя каждую жердь воткнутым на дно в воде (потому что на поверхности реки Агидель растелилась Мертвая вода, выпадающая из пещеры по речке Шульган, поэтому нельзя вынимать жердь), плавают по воде; оставив 120-ю жердь, Гильгамеш снимает елян (халат) и поднимает паруса; нос лодки, наконец, пристается к берегу. А там, как известно, пещера Кульюрттамак (Бык) – каменный дом Урала-батыра. Кажется, перед воротами этой пещеры, Утнапишти встречает Гильгамеша и отвечает на его вопрос о жизни и смерти:
«Когда ты видел, что смертному Гильгамешу
Было отведено место в застолье богов?
Пусть протягивает ноги по смертному одеялу:
Люди – только айран, боги – масло в сосуде,
Люди и боги -- как отруби и зерно!
Даже если придешь, надев шкуру тигра,
Нарядившись, как царь, тебе одна судьба.
Поэтому тебе нет ответа,
Поэтому тебе нет совета…
Построенные дома разве вечны?
Поставленные печати разве вечны?
Месть между людьми разве вечна?
Разливы рек разве вечны?
Из червей -- кузнечик разве вечен? (34:211).
Эти плачевные строки глиняной книги спустя многие тысячелетия появляются в нашем же дастане «Бузъегет»:
Если думаешь, что ты царь,
Искандер и Сулейман – 
Они тоже жили и умерли;
Если думаешь, что много детей,
Отец ста сорока детей – 
Адам жил и умер;
Если думаешь, что богат,
Богаче вас намного
Харун жил и умер;
Если думаешь, что сила есть,
Кагарман и сын Гали,
Они тоже жили и умерли;
Если думаешь, что ты сэсэн,
Сколько сказителей
Жили и умерли.
Сколько начальников,
Сколько хороших
Ушли из жизни плача (107:251).
Путник удивляется, что старейшина, открывший горькую правду, сам находится в кругу бессмертных богов:
Гильгамеш говорит ему, Утнапишти:
«Я смотрю на тебя, Утнапишти,
И ростом ты не высок – как я,
И сам не очень – примерно как я.
И бороться с тобой не страшно мне;
Отдыхаешь ты тоже, лежа навзничь – 
Скажи-ка, как ты, оставшись живым,
Был принят в круг богов?»
Они оба из разных миров, поэтому не узнают друг друга, но Гильгамешу/Шульгану кажется, что он похож на его брата Энкиду/Уралу. Прибавляется к этому еще одна черта: оказывается, Утнапишти в Верхнем Мире спас людей и жизнь на земле от всемирного потопа, охватившего всю землю (поступок Урал-батыра!), из-за этого Энель-ул (Тора-тау) смертного Утнапишти взял в круг бессмертных богов и велел жить в устье реки, далекой и от людей, и от богов (река Шульган!). Часть названия пещеры Кульюрттамак, именуемого как дом Урала (Быка), «тамак» (устье реки) совпадает, и подтверждается, что «Утнапишти» есть прозвище Урала-батыра. Поэтому восстановим это имя: Утн-апиш-ти – Атан-Абыз-Эти – то есть ’Бык-производитель-Видный Муж-Отец‘, в действительности оказывается Энкиду/Урал-батыром!
Тот самый Урал-Энкиду, по прозвищу Атан-Абыз-Эти (Утнапишти), рассказывает брату Шульгану-Гильгамешу, который одной ногой находится в Верхнем Мире, другой – в Нижнем, о том, как он спас живущих от всемирного потопа и бедствия (точно так же, как в эпосе «Урал-батыр»!). Этот миф о Всемирном потопе и Ноевом ковчеге, который есть и в Библии, и в Коране, предками башкир усярганами-сумарами (шумерами) записан в глиняную книгу, по крайней мере, 3 тысячи лет назад до Библии, 5-6 тысяч лет назад до наших времен. И эти события из глиняной книги происходят как раз на нашей Прародине, именно на башкирской земле со священными горами:
Атан-Абыз-Эти рассказывает ему, Гильгамешу:
«Открою тебе, Гильгамеш, слово-обет
И открою тайну богов.
На берегу Апа-Убурут – город Шэре-Уфук,
Ты ведь его знаешь,
Этот город очень древний, к нему близки боги…
Обратите внимание: берег Апа-Убурут – Уфа-Бурет, то есть берега рек Уфа/Караидель и Агидель. И в географии Геродота река Агидель именуется как река Бурет, то есть Буре-эт (Буре-Ата ‘Волк’). Город Шэре-Уфук – на берегах этих двух рек – город Уфа. Ученые эти два названия из глиняной книги пишут как Евфрат и Шуриппак, что не совсем точно. Значит, древний город Уфа на месте сегодняшней столицы Республики Башкортостана, как видно из стихотворных строк, и 5-6 тысяч лет назад считался «древнейшим» священным городом предков, поскольку к нему были «близки боги» (будто бы боги там собирались и проводили совещания). Одним словом, великие собрания богов, решающие судьбу мира – Вселенной, проводились в этом священном городе Уфа.
Великим богам сердца подсказали
Поднять Всемирный потоп…
Лучезарный Эйэ вместе с ними дал клятву,
Но он довел до людей решение собрания:
«Дом, говорю, дом! Сруб, сруб!
Дом, говорю, слушай! Сруб, слушай!
Народ Шэре-Уфука, сын Уба-Ира-Тутея,
Разбери дом, из сруба сделай лодку,
Наплюнь на богатства, думай о своей жизни!..
Кто же такой добрый бог Эйэ, который довел до людей жестокое решение собрания богов, предупредил о смертельном потопе?! По названию видно, Эйэ – это Хыйыр-Эйэ ‘Корова-Мать’, то есть кормящая Урала-батыра Энэ-Эйэ!
Заболела душа и своему ребенку, которого кормила грудью (Уралу-батыру), успевает сообщить:
Загрузи в ту лодку все живое.
У этой лодки ширина и длина
Пусть будут одинаковыми – четырехугольным – 
говорит грудная Мать Урала священная Корова. (В «четырехугольном» строении тоже есть причина – башкирская Прародина – центральная часть евразийского материка и немного позже, в географии Геродота, представлялся четырехугольным; коврики для намаза в доисламском зороастризме были четырехугольными). И последующие события в глиняной книге рассказываются от имени Утнапишти/Атана-Абыза-Эти (Урала):
Загрузил в лодку всю семью и род,
Зверей, животных, всех мастеров…
Ветер бушевал шесть да семь дней,
Затем буря охватила землю.
В начале седьмого дня перестала
Стычка бури и потопа…
Успокоилось море, затих ураган – 
Всемирный потоп остановился.
Открыл отдушину – в лицо набросился свет,
Взглянул на море – весь мир спокоен,
Все человечество превратилось в глину!
Земля ровная как потолок.
Упал на колени и поплакал,
По лицу текли слезы.
В открытом море перед глазами появился берег – 
Остров с двенадцатью местностями.
Значит, после окончания Всемирного потопа, появилась земля с выступающими горами, с 12 местностями. И в числе 12 есть загадка. Эти 12 местностей – край 12 башкирских первородов на Урале с 12 богами, так как именно с 12 первородов появилась основа смертного, в отличии от бессмертных богов, башкирского народа (Башкирское первоплемя с семью родами и Усярганское первоплемя с пятью родами – итого двенадцать). Продолжим стихотворение:
Лодка моя приплыла напротив горы Насар…
Эта гора Насар (Плохая) – современная гора Ямантау (Плохая гора) же! Да:
Гора Насар придерживал лодку, не качая.
Гора Насар держит один день, два – лодка не качается.
Гора Насар держит три дня, четыре – лодка не качается.
Гора Насар держит пять дней. Шесть – лодка не качается.
В начале седьмого дня я запустил голубя;
Улетел и не найдя место, вернулся голубь.
Запустил я ласточку:
Улетел и не найдя место, вернулась ласточка.
Запустил я ворону:
А ворона, улетев, увидела, что вода убавилась,
Не возвращается сама, клюет землю…
Название этой птицы на башкирском языке Карга – карага ’наступившая на сушу‘, то есть обозначает священную птицу, нашедшую черную землю, сушу:
Спустился и зарезал жертву на четыре стороны,
На Тора-тау сжигал можжевельник:
Сжигал семь раз и семь дымокуров,
В посуду сломал камыш, мирт, прут,
Боги собрались на запах, столпились вокруг меня…
Название Тора-тау из глиняной книги переведено на русский язык как «на башне-минарете горы», то есть в значении «башня-гора»; башня-минарет обозначает тот же самый фаллос – Тора-тау… «Семь раз и семь дымокура», которые сжигал главный предок – жертвоприношение в честь 14 богов на небе (упоминать имен двух богов – две половины гермафродита-Имира, то есть Господа Всевышнего запрещено, поэтому считается, что богов 12) – в честь духа 14 душ первопредка Имира, который создал мир из своего тела. Башкирский народ до сих пор, в период наводнения (так себе потопа) -- после того, как растает снег, проводит праздник «Карга буткахы» (праздник Каргатуй) – на прибрежней горе зажигают 14 костров и приносят жертву – варят кашу в честь священных птиц – ворон, которые нашли опору земли – Тора-тау – сушу. Этот древнейший обычай-ритуал, связанный с мифическим потопом, сохранился только у башкирского народа. И этот факт говорит о памяти башкирского народа – они живут на этой земле со времен мироздания…
Гильгамеш поддается влиянию того света – он уходит в глубокий сон…
Посмотри на батыра, который стремился жить вечно:
Заснул с первого вздоха смерти!.. – 
смеется приютивший гостя Утнапишти/Атан-Абыз-Эти. Но когда добрая супруга просит будить и отпустить путника, Атан-Абыз-Эти, согласившись, приказывает ей:
Каждый день пеки лепешку и ставь на полку над головой,
Каждую ночь и день, в которых он будет спать, отметь на скале…
Если в течение семи дней не проснется и не съест, Гильгамеш-батыр должен быть остатся вечным жителем Нижнего Мира…
Первая лепешка высохла,
Вторая раскололась, третья очерствела,
Четвертая – заплесневела,
Пятая – затвердела как камень, шестая – тепленькая,
Седьмая испеклась – он проснулся…
Число дней и ночей, в которых он спал, отмечалось на скале пещеры Шульган-таша (рис.35: на верху – число лепешек, в низу – дней и ночей)…
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Способ определения течения времени и человеческой судьбы с помощью волшебной лепешки дается и в одном из вариантов башкирского эпоса «Кузыйкурпес и Маянхылу», который был записан Г.Салямом:
«Кузыйкурпес опять пошел вперед. Шел, шел и остановился, где ночуют путники. Слез Кузыйкурпес с сивого тулпара, пощупал место костра и нашел в золе пресный хлеб, сгоревший дочерна как уголь. Это был хлеб, который оставила Маянхылу, подумав, что «если Кузыйкурпес придет за мной, найдет и съест». Кузыйкурпес попробовав хлеб, решил, что «еще идти далеко». Шел еще немного, и на другом месте, где останавливаются путники, посмотрел место костра, в золе нашел еще один пресный хлеб. Он был наполовину сгоревший. Кузыйкурпес пошел дальше. На третьем месте, разыскал место костра, оставшееся от путников, нашел желтоватый пресный хлеб, испеченный недавно. Увидев это, Кузыйкурпес обрадовался: «Идти осталось немного» (129:129).
Число дней и ночей, в которых Гильгамеш спал, тоже отмечалось на той же скале (рис.36: в низу)…
А сейчас посмотрите на скалу пещеры Шульганташ (рис.35): шесть лепешек, испеченные доброй хозяйкой – на скале, седьмую, наверное, съел Гильгамеш-батыр. И цело число дней и ночей, которые начертили руки хозяйки – на скале видно 14 палочек – сумма семи дней и семи ночей. Предки, которые изображали героев древних эпосов – разнообразных диких зверей, также увековечили на Шульганташе эти минуты жизни Гильгамеша…
Перед тем как Гильгамеш, сев на лодку Уршанабыя, отправляется по Агидели в свой город Урук – Юрак-тау, Утнапишти/Атан-Абыз-Эти учит его доставать из-под воды волшебный цветок, и Гильгамеш достает его. Атан-Абыз-Эти:
«Этот цветок на дне моря, похожий на колючку,
Шипы как у розы – не уколись.
Если овладеешь этим цветком ты,
Всегда останешься молодым, радостным, навсегда»…
Гильгамеш, послушав эти волшебные слова,
Схватил этот цветок, уколовшись…
«Привезу я его в Урук (Юрак-тау),
Чтобы испытать его волшебную силу, угостив народ,
Если старики от него помолодеют,
И сам попробую его – вернется мне прекрасная молодость».
Видимо, плывя по Агидели под сопровождением Уршанабыя на корабле, останавливаются отдыхать на «тридцатом перевале». Когда сидели и закусывали, поставив мешок на землю, с Гильгамешем случается беда – змея крадет его тот волшебный цветок, которого он берег как зеницу ока – змея успевает его спрятать в своем гнезде (34:212-219). Однако из гнезда змеи цветок распускает ростки, и счастливые люди страны Самрау увидели его зеленые стебли, попробовали его лечебный цветок и плоды, всегда ходили молодыми и, видимо, его назвали именем великого первопредка – плодом Гильгамеша. Так и сейчас есть на Прародине растение с таким цветком и плодом, похожее на розу: мы называем его Гульйемеш (шиповник), слегка изменив название Гильгамеш; и понятие «гел йэм-йэш» (всегда молодой) происходит из этого же слова.
Кстати, в шумерском эпосе наряду с Мертвой водой, по закону парности, встречается и Терехыу (Живая Вода) -- Йэншишмэ, по которой плыл Гильгамеш, из которой прыснул воду на мир Урал-батыр (131:263,265,266). «Йэншишмэ» в эпосе «Урал-батыр» -- находится «на земле царя дракона». Это можно заметить и в родственном монгольском народном эпосе: Гэсэр-батыр вслед за женой, которую украл «двенадцатиголовый див», идет с юга на север по стране Самарау, проходит через три горы и достигает долину, где течет красная от людских кровей, которых резал див, река. Речку невозможно перейти: над ней поднимается горячий пар… Раз страна называется Самрау, нет сомнений, что эта местность и есть Янгантау/Горелая гора (с горячим паром) с рекой Юрюзань – здравствуй, родина Салавата!
Гэсэр-батыр прилетает на эту гору на крылатом тулпаре, разрубает двенадцатиголового дива. Див не успевает глотнуть из Йэншишмэ, которая спрятана под замок под землей, и которая оживает батыра при смерти… (130:132,141,142,158-159). Вот эта Йэншишмэ оказывается знаменитой сегодня как родник Кургазак, так как совпадает и название, и сущность: Курыгозок – на русском языке означает Заповедный родник, источник, которого должны беречь как зеницу ока… Будь цела и бурли вечно священная Йэншишмэ-Кургазак!
Душа болит, еще раз вспомнив о богатом наследии предков – глиняных книгах, что нет ни одного башкирского специалиста, умеющего их читать, так как мы эти наследия людей дороги Кунь-Уфа можем читать только через переводы на другие языки; мы находимся в состоянии щенков, которые чувствуют запах молока, но у которых глаза еще не открыты. Из-за того, что представители других языков не знают ни башкирского языка, ни башкирских мифов, остается неиспользованной возможность связывать наследия наших шумерских предков с башкирским языком, а ведь они идентичны!. Это можно доказать озвучиванием на башкирском языке даже короткого текста из глиняных книг, звуки и буквы которого современными исследователями написаны латинскими буквами: если сделанный ими перевод с шумерского на русский является их предположением без веских оснований, то сами шумерские слова совпадают с башкирскими по мифическим, смысловым и языковым параметрам. Внизу даны: в первом столбике – шумерский текст, во втором – его же произношение на башкирском, в третьем – перевод учеными на русский язык:
	1. Ен-ан-на-тум
2. енси
3. Лагашаки
4. думу А-Ҡур-ғал
5. енси Лагашаки-Ҡа
6. уд Нин-гир-су-ке
7. шаг-ге ба-пад-да-а
8. ерен-пар-пар
9. 3ур-та
10. му-на-та-е
11. е-ше
12. му-на-сиг-сиг-а
13. саг-шуш-би
14. ерен-пар-пар
15. му-на-ни-ду
	Инанна-Атам
энәсе
Олоғ-Шәке
Дымы7 Ағыр-һүл
Энәсе Олоғ-Шәкегә - 
үҙе нәнә-Ҡәрсәгә
Шәке баба тауҙа
Ерән пурпур
ҡорота,
мөнтәй,
йыша,
мана сағыу-сағыуға
Сағышыш-би
Ерән пурпур
мананы иҙҙе...
	Эннанатум
энси
Лагаша,
сын Акургаля
энси Лагаша,
когда Нингирсу
сердцем его избрал
Кедр светлый
из гор,
вывез,
и для храма
срубил его,
крышу его (храма)
из светлого (?) кедра
он построил ему. (22:93)


Когда слова из второй колонки переведем на русский язык, то, в отличие от малопонятного и запутанного из третьей колонки, выявляется вразумительно следующее:
1. Инэ-ана-дым (Коровы-мать-влажницы, то есть молочницы – кормилицы Урала)
2. энесе (младший брат) – 
3. Великой Волчицы
4. влажник-сосун
5. Текущая-вода (отпрыск Шульган/Гильгамеш)
6. своей Матери Великой Волчице – своей кормилице-бабке (посвящая)
7. на горе Шаке-бабки
8. рыжий пурпур
9. сушит (толчет),
10. (дерево-кедр) обрубает,
11. строгает,
12. красит на яркий-яркий цвет.
13. Воин-би (то есть Гильгамеш-герой)
14. рыжего пурпура-
15. краску замесил...
Если вспомним, что рыжий (желтый) цвет – цвет северо-восточного отрога дороги Кунь-Уфа, пурпурный (красный) цвет – цвет юго-западного отрога, то открывается мифическое значение приметы Гильгамеша на горе Шэке-тау. Многочисленные сведения из великого шумерского наследия дают возможность делать выводы: знаменитый эпос «Гильгамеш» имеет право считаться эпосом фратрия Эсэ (Усярган), переводиться на Усярганский (башкирский) язык и считаться нашим духовным наследием. Значит, эпос фратрии Эсэ (Усярган) «Гильгамеш», где главным героем является Гильгамеш/Шульган, наряду с эпосом фратрии Ата (Башкорт) «Урал-батыр», где главный герой Урал-батыр, занимает достойное место в душах своих главных наследников.
…В эпосе «Урал-батыр», как и в стране Бэктора (Бактрия), где сочинили Авесту, четко вырисовывается классовое деление общества, обряды жертвоприношения, формирование племен в народности и знаки государственности. Так же как и в Бэкторе, есть отголоски матриархата (девушка сама выбирает себе жениха), явление экзогамии (родниться только с другой фратрией). Далее изображается – это, по-видимому, новое, добавленное в эпос со временем новый период в истории человечества, -- разрушение фратрий, сплочение их в один народ (два дэдэма-тотема – и Бык, и Акбузат, со своими племенами приходят жить на Урал). Кроме этого, и в Авесте, и в эпосе «Урал-батыр» повторяются имена, существовавшие и в современном башкирском языке (например, Кэхкэхэ, Драж и т.д.). И в Авесте, и «Урал-батыре» описывается острая борьба между добром и злом, белым и черным и победа первых над последними… На этом месте невозможно не вспомнить, что герой глиняной книги первопредок Шульган-Гильгамеш и его брат Урал-Энкиду очень любили друг друга, а после смерти Энкиду Гильгамеш очень переживает, ищет средства от смерти. Вот это и есть память о том, что люди могут меняться в противоположную сторону.
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Рис.37. Шумерское изображение Имайских гор
На хребтах Урала, которые в мифах мира увековечены как родина богов и прапредка – прослеживаются древнейшая история и религиозно-культурные корни не только башкир, но и всех народов мира. Отсюда произошло первое духовное достижение человечества – прарелигия (язычество), исходящие из нее зороастризм, буддизм, индуизм. Даже можно полагать, что одно из самых крупных духовных достижений человечества – образцы первой письменности начались здесь – от начертания этих гор на дерево, костей мамонтов, скалы. Например, на кости мамонта каменного века, найденных на юге Украины, начерчено изображение четырех Куш-тау, расположенных на берегу реки. Первых рисунков-надписей, изображающих четырех священных гор страны Самарау (Прародины), четко видим на глиняной книге древнейшего шумерского города Урук (Юрак ‘Сердце’ -- рис.37) и на надписе-рисунке кот (хетт -- рис.38). На них с точностью изображены Тора-тау, Шэке-тау, Куш-тау, Юрак-тау. Если посмотреть внимательнее, в шумерском надписе-рисунке слева наверху – 1. Символ дороги Кунь-Уфа – Кунгыр-буга с восемью отрогами, начинающаяся с Аркаима; ниже – 2. Тора-тау. В середине сверху вниз – 3. Шэке-тау, 4. Куш-тау, 5. Юрак-тау. Справа – устье реки Стерля, впадающей в Агидель, в Стерля впадает Ашкадар; а с обеих сторон Ашкадара – план городов-двойняшек (современный Стерлитамак).
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Рис.38. Хетское изображение Имайских гор
И в хеттском письме (рис.37) те же знаки: справа налево – 1. Тора-тау, затем 2. Шэке-тау, 3. Куш-тау, 4. Юрак-тау, 5. Символ Шульгана-матери и 6. План города (современный Стерлитамак), изображающего парность Асау (матка Неба) и Угез (орган Земли) - Неба и Земли (полукруги по краям). Стерля - краткое произношение слова Эсэу-Торалы, значит матка Неба и фаллос Земли. Такой же спаренный город был построен в устье реки Идель, впадающей в Каспийское море: Эсэу-Тора-кан – Астрахань (а не «Хажи-Тархан»!). Жители северной части спаренного города называли себя потомками Бызау-Угез ‘Бычок’, это произносилось в речи как «Босака-Тор»: это слово в форме Пасака-Тир услышал путешественник XIII века Плано Карпини, и оно вошло в его путевые заметки о городе и народе Паскатир (Башкорт), отмечено на географических картах. Этот Паскатир (современный Стерлитамак), видимо, в основном говоре произносилось как Башказар, и реку также назвали этим названием, со временем начальный звук «б» был утерян, и стал называться как Ашказар – до сих пор она река Ашкадар…
Человеческий мир прошел путь, начиная с простых рисунков-надписей до букв, и первые буквы на этом пути начались, видимо, писаться в виде символов этих четырех священных гор. В действительности, контур Тора-тау, прикрепленный к земле, напоминает букву Д; образ Тор-Атас (крест) из кедрового дерева на Тора-тау – Т; контур Шэке-тау с двойной долиной по середине – Ш; контуры Куш-тау, поставленные ребром – Ҡ; перевернутый Юрак-тау (Урук) – латинское U. Такие остатки древних надписей разных времен, начерченные на скалах, и сегодня встречаются на разных местах Прародины, как образцы и примеры для поколений…
Приключения Темяса и Инаны
Напряженность отношений божественной мужчины и божественной женщины, составляющая основу всего мифа со времен творения мира до современности, произведений литературы и искусства наверно начинается с приключений древней легенды из письма, которое написала мне Назира Яблыева из с. Темясово.
«Когда-то егет по имени Темяс живет по каким-то причинам в казахских степях. Женатого на казашке егета очень тянет к родине, и он с беременной женой отправляется на родину. В дороге у них рождается дочь. Они должны были перейти одну большую реку. Отдают младенца лодочнику и продолжают путь. Матери, конечно, ребенок дорог, и она, несмотря ни на что обратно возвращается и забирает ребенка. Девочку называют Туштумбикой. Детей, рожденных от Туштумбики, сейчас в Темясе называют казахами.
Она обосновывается на берегу реки Шырды, строят там шалаш. Сейчас это место называют началом пруда.
В начале весны они переселяются на берег реки Ягалса. Рождается второй ребенок – сын. Его называют Урмантаем. Сейчас они Урмантаевы».
Все совпадает с мифом. Мужская (Земная) сторона – север, современная деревня Темяс. Женская (Небо) сторона – юг, современные «казахские» степи. Точнее говоря, Мужской (Земли) орган (фаллос) – Тора-тау в Башкортостане. Женская (Неба) матка – Гора Мугожар-Эмбэ в современном Казахстане. Поэтому место присоединения Темяса-фаллоса с Эмбой-Инаной, несомненно, произошло в «казахских степях». Если посмотреть по космогонической модели предков, Темяс с невестой Инаной помолвились на Небе – Верхнем Мире, затем, невесту он привел на Землю – Серединный мир. Первый ребенок – девочка, значит, Шульган, то есть Кёнэсэ (Солнце); второй ребенок – сын, значит, Урал или Айата (Луна) – все это совпадает с законами мифа. Большая река, которую переплыли Темяс с невестой – граница, разделяющая Верхний и Средний Миры от Нижнего Мира (страны мертвецов): лодочник – переправщик Нижнего Мира, а девочку, принесенную ему в жертву, Кояш (Солнце), значит, он спустил на Нижний Мир. Потому ее имя – Туштумбикэ (Туштум-Бага): «Туштум» -- спустилась на Нижний Мир, «Бага» -- Багыусы (Солнце). Имя мальчика Урмантай (Ураманты-Ай) тоже имеет мифический смысл: «Ураманты» - значит, обходящий Землю, а «Ай» – Луна.
Как видим, сердце матери не выдержало от того, что ее дочь Кунь спустили на Нижний Мир, и она пошла ее спасти – спустилась в Нижний Мир. На этой основе можно предположить о первом божественном семейном скандале. Богиня Инана, с наполненными слезами глазами, наверно пошла, не сказав Темясу. В результате Темяс потерял ее, лишился рассудка, это мы видим в поступках его прототипа Шивы из древнеиндийского мифа, а прототип Инаны – Сати. Там богиня, ушедшая в страну мертвецов, дается умершей:
«После гибели своей верной супруги Сати (то есть Инаны – З.С.), мрачный Шива (то есть Темяс – З.С.), великий отшельник, совсем отдалился от богов и предался в уединение суровому подвижничеству. Провидя будущее, Вишну предсказал, что Сати вновь родится на земле в ином образе и вновь соединится с Шивой. Но Шива был неутешен. Говоря о возлюбленной супруге, он бродил по горам, как безумный, не находя облегчения скорби; и однажды он пришел в священный сосновый лес на вершине Химавата (обратите внимание – Карагай Морон! ’Сосновый Мыс‘ близ деревни Темясово – З.С.), где жили, исполняя благочестивые обеты, мудрые Владыки созданий, сыновья Брахмы со своими женами.
Шива появился близ обители божественных мудрецов нагой, с телом, покрытым пеплом, с распущенными и всклокоченными волосами; глаза его были налиты кровью; в руках он держал тлеющие головки. Он то смеялся ужасным смехом, то пел, то разражался устрашающими криками. И на глазах добродетельных жен мудрецов, вышедших из своих жилищ, он пустился в дикую и бесстыдную пляску. И он то кричал по-ослиному, то ревел, как бык. Его пляска зачаровала жен мудрецов, и куда бы он ни шел, приплясывая, они шли за ним следом, не сводя с него глаз. Великий гнев охватил небесных мудрецов. Никто из них не узнал Шиву. «Кто это? Демон или иное существо, вознамерившееся нарушить наш покой и соблазнить наших жен?» - спрашивали они друг у друга. И они проклинали его: «О ты кричащий ослом, обратись же в осла!» Но как ни велика была сила их подвижничества, ее недостало, чтобы проклятие это поразило Шиву, так звезды не могут затмить Солнце. Однако еще больше разгневались мудрецы, что жены их, зачарованные, следуют за пляшущим безумцем. И, соединив все свои силы, дарованные им подвижничеством, они прокляли незнакомца за его бесстыдство: «О уродливое создание, да лишился ты мужества своего!» И тотчас детородный член его отпал, а сам Шива исчез» (121:47).
Куда же делся оторванный «мыс» Шивы или Темяса? Чтобы понять это, нужно знать что, поклоняющиеся Шиве в секте «пашу-пата» представляют мужской орган этого бога в виде Полярной звезды (120:375), а по-башкирски она Тимер Ҡаҙыҡ или Ҡаҫаҡ ‘железный кол или фаллос’, они же (люди секты «пашу-пата») сами ходили с железными палками, напоминающими это… Божественная Полярная Звезда не осталась на земле, а поднялась на божественный Верхний Мир – Асман (Небосвод). До сих пор там сияет «Железный Кол» -- Полярная Звезда Господа Всевышнего Имира. В башкирском языке и сейчас фаллос прозывают и Тимер, Тамыр, и Казык, Касага…
После этого, по индийскому мифу, Господь Всевышний Имир (Брахма) приказывает божественным мудрецам, проклявшим Шиву, не узнавая ее, сделать из камня его мужской орган и распространять по земле, поклоняться ему как самому Шиве. Мы уже сообщили о том, что такой памятник, сделанный из камня, все еще сохранился на кургане вблизи г. Давлеканово.
Индийский миф рассказывает о том, как Шива пропал, после этого, как оторвался «мыс» (фаллос), а затем опять появился. Но не говорится о том, где он был до этого. Куда он исчез? Конечно, отправился за супругой – ушел в Нижний Мир. Такой ответ находим из шумерских глиняных книг. Если предположить согласно легенде Назиры Яблыевой из башкирского села Темяс, выходит что Инана свою дочь (Кунь или Солнце) выводит из Нижнего Мира – открывает путь сиять как Солнце на Земле. Но закон Нижнего Мира суров – для того, чтобы кого-то вернуть оттуда, там должен кто-то остаться вместо него. Конечно, Инана остается сама, и чтобы ее избавить от Нижнего Мира, Темяс сам должен ее заменить. Вот так начинаются поочередные уходы-возвращения этих двоих; а это с неспроста, оно связано с переменой сезона (лета, зимы) в середине года: когда северный (мужской) бог Темяс, «хозяин» горы Тора-тау, на этом свете – то на земле свирепствуют 6 месяцев зимы, а когда южная (женская) богиня Инана, «хозяйка» горы Мугожар-Эмба-тау, на этом свете -- на земле опять 6 месяцев лета. Чтобы так вращалось Мировое Колесо («Донъя Ҡуласаһы»), они по очереди должны уходить в Нижний Мир и возвращаться оттуда – то умирать, то оживать. Именно эти драматические события составляют напряженные страницы усяргано-шумерских глиняных книг, также продолжаются до наших дней и в башкирском фольклоре. Перед тем, как показать один из таких примеров, рассмотрим отголоски созвучности древних шумерских памятников с современным башкирским бытом.
Шумеры приносили жертву – рыбу в честь Господа Всевышнего Имира (Энку) (131:55). Память этому – существование в реках современного леща – Курбан-балык ’рыба-жертва‘.
Вместе с шумерскими царями хоронили их любимых жен, воинов (все с их согласия). Родственники, провожая мертвецов на тот свет, оплакивали, царапая лица, разрывая одежду, терзаясь (башкирский ритуал сенлэу, 131:118,264,269) – таков башкирский доисламский обряд.
Шумеры поклонялись божествам Неба, Воды, Луны, Солнца, Ветра и другим природным божествам. Считали, что первые главные предки человечества (как и Урал и Шульган) родились от Гура (горы-могилы). Главного предка усярганских башкир Усяргана (Саргона), заброшенного в детстве в поле, будто бы нашли у реки; а некоторые вожди рождались в результате присоединения дочери царя с богом (например, Луч дня) (131:94,131,189,211) – это тоже как у башкир.
Шумерская история писалась как шэжэрэ. Первое государство в шэжэрэ называлось Урата или Урза (Арата или Эриду). Первые шэжэрэ в Прародине писались на дереве (только после переселения части предков в Месопотамию начали писать на глине). Самым крупным шэжэрэ было «Царское шэжэрэ», как и «Усярганское царское шэжэрэ» у башкиров на Урале. В родословных наряду со списком поколений богов и людей были указаны границы земель, которые занимали роды. Прародина богов (страна Самарау) описывается как земной рай (131:57,61,72,122,222) – это тоже как у башкир.
Шумерские и башкирские бытовые термины, обряды, фольклор одинаковы.
Как и у башкир (это четко дается в эпосе «Кузыйкурпес и Маянхылу») у шумеров есть обряд наречения детей.
При сватовстве жених платил калым родителям невесты. Если по каким-то причинам не мог жениться на девушке, калым возвращался обратно. Был и обряд многоженства (с согласия семьи), в таком случае старшая жена имела больше прав. Женатый сын имел право отделиться от отцовского дома и получить свою долю – как и у башкир.
Жених, придя к невесте, прислонившись к запертой двери, как и в известном башкирском баите, должен сказать: «Дочь хана, открой дверь, я пришел!», невеста встречает его в платье с оборками. А когда жених проходит в дом невесты и переночует с ней, теща «угощает его тонкими блинами» (у нас «блины жениха»), и тогда жених должен намекнуть, состоялась ли брачная ночь или нет (у нас это дают понять, вонзая ножом в блины).
Шумерская пословица «Судьба – собака, куда не ходи, не отстает» и у нас есть: «Куда не ходи, черная борода не отстает». Если учитывать, что слово «hакал» (борода) созвучно с «шакал», то есть тот же волк-собака, трудно отличить современного башкира от шумера.
Что касается стихотворного сложения, нужно отметить особенности древнего башкирского эпоса: старейшины, для усиления эффективности, два и более раз повторяли одни и те же строки. Когда начали записывать эпосы, для экономии бумаги и времени, эти повторы опускались, по этой причине эта древнейшая особенность пропала. Но были люди, которые оценивали народное слово, записывали их дословно, например, один из наших первых народных поэтов Хабибулла Габитов этот древнейший способ использовал и в своем творчестве. Вот отрывок из его стихотворения, напечатанного в №1 1923 года журнала «Яны Юл» (современный журнал «Агидель»):
Бедному башкиру
(Вслед за древним башкирским кубаиром)
Бедный башкир, поднимись,
Бедный башкир, поднимись,
Взгляни на учение,
Взгляни на учение,
Избавься от безграмотности,
Избавься от безграмотности,
Возьми в руки знамя знаний!
Возьми в руки знамя знаний!
Вот вышел журнал твой.
Вот вышел журнал твой.
Знай о событиях в мире.
Вот вышел журнал твой.
Мир – лиса, ты – «охотник»…
Мир – лиса, ты – «охотник»…
Не гонялся ты подсиживая!
Не гонялся ты подсиживая!
Не гонялся, ау, не гонялся.
Охотнику нужны следы,
Охотнику нужны следы,
Чтобы видеть их, нужны глаза,
Чтобы видеть их, нужны глаза.
«Учись, народ!.. Открой глаза!..»
«Учись, народ!.. Открой глаза!..» –
Это мое ценнейшее слово,
Это мое ценнейшее слово,
Ценнейшее слово, ау, ценнейшее слово.
Такой же способ повтора является неотъемлемой частью, качеством шумерских кубаиров (он не свойственен другим народам кроме как шумеро-башкирским):
С высокого неба обратил внимание на Великую Землю,
Богиня с высокого неба обратил внимание на Великую Землю.
Инана с высокого неба обратил внимание на Великую Землю.
Богиня, спустившись с Неба, Земли, отправляется в Подземелье.
Инана, спустившись с Неба, Земли, отправляется в Подземелье.
Скрываясь с глаз добродетелей,
Скрываясь с глаз добродетелей, отправляется в Подземелье…
(34:144).
Прочтем объединенный мною образец башкиро-шумерского кубаира с условным названием первого «Идель-юрт», который записал Х.Габитов из уст башкирского сэсэна и опубликовал в 1923 году в журнале «Яны Юл» (современный ж-л «Агидель») и второго великого шумерского кубаира без рифмы с условным названием «В жалобах сердца…» (34:156-164). Там даются перенесенные Темясом события, который избегает злодеев, присланных за ним, чтобы забрать его в страну мертвецов для замены им своей супруги Инану в Нижнем Мире (здесь чередующиеся друг с другом рифмованный текст – из современного фольклора, без рифмы – из глиняной книги; для примера приводится лишь несколько отрывков):
Идель-юрт
«Ай, проскачем рысью, рысью, 
Ай, проскачем рысью, рысью,
Оставив заслон за собой,
Оставив заслон за собой.
Вновь на Идель вернемся домой,
Вновь на Идель вернемся домой;
За Иделью останемся мы,
За Иделью останемся мы.
То, что светится впереди,
То, что светится впереди –
Небо ясное иль рассвет?
Небо ясное иль рассвет?
То, что чернеет позади, 
То, что чернеет позади –
Туча это или же пыль?
Туча это или же пыль?
Пыль это, ау, туча иль пыль?..»



(Башкирский текст).
Он скачет по низменности, душа болит.
Егет скачет по низменности, душа болит.
Темяс скачет по низменности, душа болит.
Взяв дорожную палку на плечо, начинает реветь:
«Реви, реви, реви, низменность!
Реви, низменность, плачь, болото!
На дне воды раки ревите, плачьте!
Мать из-за меня будет печалиться!
Матушка, куда делись твои пять хлеба! – заплачешь!
Матушка, куда делись твои пять хлеба! – заплачешь!
Если не узнают о моей смерти,
Сообщи матушке-душечке, низменность!
Вспомнив меня, пусть поплачут с сестренкой!
Матушка с сестренкой пусть вместе поплачут!





(Шумерский текст).
- Поднимись, дочь моя, поднимись,
Поднимись, дочь моя, поднимись,
Кони стреноженные ржут,
Кони стреноженные ржут.
- Коль кони стреноженные ржут,
Пусть конокрады их уведут!
- Поднимись, дочь моя, поднимись,
Поднимись, дочь моя, поднимись,
У соседей и шум, и гам,
У соседей и шум, и гам,
- Коль у соседей шум-гам такой,
Пусть оба глаза у них долой!
- Поднимись, дочь моя, поднимись,
Поднимись, дочь моя, поднимись,
Нужно толковать мой сон.
Нужно толковать мой сон.
Сон я видела, видела сон, 
Сон я видела, видела сон, 
Приснился мне красный огонь,
Приснился мне красный огонь.
Вертел приснился в том огне,
Вертел приснился в том огне,
На вертеле – мяса клочок,
На вертеле – мяса клочок.
Паленый морщится весь,
Паленый морщится весь,
Выжжен череп дочерна,
Выжжен череп дочерна,
Голову страшную видела во сне,
Голову страшную видела во сне,
Голову видела, ау, голову видела.
- Если видела сон такой,
Если видела сон такой,
Если привиделся красный огонь,
Если привиделся красный огонь,
Если приснился вертел в огне,
Если приснился вертел в огне,
Клок мяса на кончике его,
Клок мяса на кончике его,
С изморщиненной коркой на нем,
С изморщиненной коркой на нем,
С выжженном черепом дочерна,
С выжженном черепом дочерна,
Голову страшную видела во сне,
Голову страшную видела во сне,
На свою голову, старая!
На свою голову, старая!



(Башкирский текст).
Сон я видел, сестренка, сон видел, во сне вот что видела:
Камыши взошли вокруг меня, камыши взошли вокруг меня!
Одинокая береза наклонила мне голову!
Из парных камышей один исчез!
Окружила меня группа тополей!
Вода пролилась на священный костер!
Топор разил мою священную масленку!
Священная чашка упала с гвоздя!
Палка моя сбежала от меня!
Орел унес козленка из стада!
Ястреб унес воробья с забора!
Козлята с седыми бородами идут в пыли!
Овцы в сарае топают копытами!
Масленка не разбилась, но нет в ней молока!
Чашка цела, но не жив Темяс!
Забор из камыша разобрал ветер!»
Хэштинэ отвечает Темясу:
«Брат! твой сон зловещий! Вот толкование!
Темяс! Твой сон зловещий! Вот толкование:
Камыши взошли вокруг тебя, камыши растут вокруг тебя –
Окружили тебя убийцы!
Одинокий камыш наклонил тебе голову – 
Наклонилась родная мать!
Из парных камышей один исчез –
Ты или я уйду из жизни!
Окружила тебя группа тополей –
Поймают тебя злодеи!
Пролилась вода на священный костер –
Значит, наш дом – край тревоги!
Топор разбил твою священную масленку –
Злые руки протягивают в страну руки!




(Шумерский текст).
Оба текста органично сливаются друг с другом и дают единую картину.
Известны рассказы из глиняных книг, описывающие приключения богини Инаны в стране мертвецов в Нижнем Мире, она с большими трудностями убегает в Верхний Мир, отдает Темяса вместо себя, а взамен Темясу по своей воле в Тот свет уходит его любимая сестра Хэштинэ. За это предки не осуждают Инану, так как ее место на земле: а заменившие ее родные брат и сестра Темяс (зима) и Хэштинэ (лето) должны всегда уходить и возвращаться с земли в подземелье, сменяя друг друга каждые полгода:
Приказ Инаны выполнен.
Но Инана-дева плачет:
«Ушел мой батыр, погиб!
Как определить его судьбу?
Твой сезон – полгода, сестры – полгода!
Когда настанет день, обратно вернешься?
Настанет день, вернется и сестра твоя!»
Лучезарная Инана спасла свою голову
За счет головы Темяса…
Нет, Инана отдаляет супруга от своих объятий лишь на шесть месяцев – на время, пока она дородная -- беременна…
3. Корни
Откуда произошел башкирский народ?
Происхождение башкир до сих пор остаётся неразгаданной тайной.
Этой проблемой интересуются как у нас, так и в других странах. Над ней ломают головы историки Европы, Азии и Америки. Это, конечно, не воображение. Башкирский вопрос, заключающийся в отчаянно-боевой истории народа, в его (народа) бесподобном характере, самобытной культуре, в отличном от соседей своеобразном национальном лике,  в его истории, особенно в древней истории, по мере погружения в которую она принимает вид таинственной загадки, где каждая разгаданная загадка порождает новую, -- всё это,  в свою очередь, порождает, общий для многих народов вопрос.
Письменный памятник, в котором впервые название башкирского народа было упомянуто, говорят, оставил путешественник Ибн Фадлан. В 922 году он, в качестве секретаря посланников багдадского халифа Аль-Муктадира, прошёл через юго-западную часть древнего Башкортостана – через территории нынешних Оренбургской, Саратовской и Самарской областей, где на берегу р. Иргиза проживали башкиры. По словам Ибн Фадлана, башкиры – тюркский народ, живут на склонах Южного Урала, населяют обширную территорию с запада до берегов Волги; их юго-восточные соседи – беженеки (печенеги).
Как видим, Ибн-Фадлан уже в ту далекую эпоху установил значения башкирских земель  и башкирского народа. В этом случае было бы нелишне по возможности шире объяснить в переводе сообщения о башкирах.
Уже ближе к реке Эмба миссионера начинают беспокоить тени башкир, из чего ясно, что посланник халифа путешествует по земле башкирской. Возможно, он уже был наслышан от других соседствующих народов о воинственном нраве хозяев этой страны. Во время переправы через реку «Чаган» (Саган, река в Оренбургской области, на берегу которой до сих пор живут башкиры) арабы вот о чем побеспокоились:
«Необходимо, чтобы переправился отряд бойцов, имеющих при себе оружие, прежде чем переправится что-либо из каравана. Они – авангард для людей, (следующих) за ними, (для защиты) от башкир, (на случай) чтобы они (т.е. башкиры) не захватили их, когда они будут переправляться».
Трепеща от страха перед башкирами они переправляются через реку и продолжают свой путь.
«Потом мы ехали несколько дней и переправились через реку Джаха, потом после неё реку Азхан, потом через реку Баджа, потом через Самур, потом через Кабал, потом через Сух, потом через Ка(н)джалу, и вот мы прибыли в страну народа тюрок, называемого аль-Башгирд». Теперь путь Ибн-Фадлана нам известен: уже на берегу Эмбы он начал предостерегаться мужественных башкир; эти опасения преследовали его во время всего пути. Переправившись через быстрый Яик близ устья реки Саган, он проходит на прямую по дорогам Уральск – Бугуруслан – Бугульма, переправляется в указанном самим порядке через реки Сага («Жага»), впадающей в реку Бызавлык около современной деревни Андреевка, реки Таналык («Азхан»), затем – Малый Бызавлык («Бажа») близ Новоалександровки, Самару («Самур») близ города Бызавлык, потом Боровку («Кабал» от слова кабан), Мал. Кюнь-юлы («Сух»), Бол. Кюнь-юлы («Канжал» от слова Кюнь-юл, русские пишут Кинель), достигает область, густонаселенную народом «Аль-Башгирд» бугульминской возвышенности с живописной природой между реками Агидель, Кама, Идель (ныне территории республик Башкортостана, Татарстана и областей Оренбургской и Самарской). Как известно, указанные места составляют западную часть Прародины башкирского народа и именуемая арабскими путешественниками такими географическими названиями, как Эске Башкорт (Внутренний Башкортостан). А другую часть башкирской Прародины, протянувшуюся через Урал до Иртыша, нарекли Тышкы Башкорт – Внешний Башкортостан. Здесь есть гора Иремель (Рамиль), якобы, произошедшая из фаллоса нашего погибшего Урал-батыра. Известная из мифов возвышеннрсть Эм-Уба ’Влагалище-Возвышенность‘ нашей Эсэ-Хауа – Матери-Неба, являющейся продолжением южного хребта Урала и возвышающейся над Каспием, на просторечии звучит как Мугажар-Эмба, на этом месте до сих пор бьет ключом р. Эмба (Ибн-Фадлан прошёл мимо неё).
Чужаки могли пройти к открытому международному башкирскому городу-базару Булгар по проделанному Ибн-Фадланом пути, по южному краю Внутр. Башкортостана. Прониковение же на священные горы – «Тело Шульган-батыра» и  «Тело Урал-батыра» и др. -- на гору богов – запрещалось смертельным табу. Тем, кто пытался нарушить его, как и предостерегал Ибн Фадлан, обязательно отсекали головы (этот строгий закон был нарушен после татаро-монгольского нашествия). Даже сила вооруженных до зубов 2-х тыс. каравана не смогла сохранить путешественника от нависшей угрозы быть лишенным головы:
«Мы остерегались их с величайшей осторожностью, потому что это худшие из тюрок, и … более других посягающие на убийство. Встречает человек человека, отсекает ему голову, берет её с собой, а его (самого) оставляет».
Ибн-Фадлан на всем протяжении своего пути старался подробнее расспросить о коренном народе у приставленного специально к ним уже принявшего Ислам и хорошо владеющего арабским языком проводника-башкира, у которого он даже спросил: «Что вы делаете с вошью, после того как поймаете её?». Похоже, что башкир оказался плутом, решивший подшутить над дотошно любопытным до всего путешественником: «А мы ногтем разделываем её и поедаем». Ведь еще полтора тысячи лет до Ибн-Фадлана башкиры на вопрос такого же любопытного путешественника грека Геродота, мол, как добываете из вымени кобылы молоко, так подперли к кривой березе (другими словами: пошутили, обманули): «Очень просто. Мы вставляем в задний проход кобылы трость курая и все вместе надуваем её брюхо, под давлением воздуха молоко само по себе начинает брызгать из вымени в ведро»… Так или иначе, не вникший в хитрость Ибн-Фадлан поспешил дословно зафиксировать ответ в свою путевую тетрадь как есть. «Они бреют свои бороды и едят вшей, когда какая-нибудь из них будет изловлена. Кто-нибудь из них детально исследует шов своей куртки и разгрызает вшей своими зубами. Действительно, был с нами один из них, который уже принял ислам, и который служил у нас, и вот я увидел одну вошь в его одежде, он раздавил её своим ногтем, потом съел её».
В этих строках скорее лежит черная печать той эпохи, нежели истина. Что остается ждать от служителей ислама, для которых ислам – есть истинная вера, а исповедующие его – избранные, все остальные же для них нечисти; не принявших ещё ислам язычников-башкир они называли «нечистью», «поедающих своих вшей» и т.д. Такой же грязный ярлык навешивает он на своем пути и на другие народы, не успевшим примкнуть к праведному исламу. По ведру – крышка, по эпохе – взгляды (мнения), нельзя сегодня обижаться на путешественника. Вот своего рода иное определение: «Они (русские. – З.С.) грязнейшие из тварей Аллаха, -- (они) не очищаются от испражнений, ни от мочи, и не омываются от половой нечистоты и не моют своих рук до и после еды, они как блуждающие ослы. Они прибывают из своей страны и причаливают свои корабли на Аттиле, а это большая река, и строят на её берегу большие дома из дерева, и собирается (их) в одном (таком) доме десять и (или) двадцать, -- меньше и (или) больше, и у каждого (из них) скамья, на которой он сидит, и с ним (сидят) девушки -- восторг для купцов. И вот один (из них) сочетается со своей девушкой, а товарищ его смотрит на него. Иногда же соединяются многие из них в таком положении одни против других, и входит купец, чтобы купить у кого-либо из них девушку, и (таким образом) застает его сочетающимся с ней, и он (рус) не оставляет её, или же (удовлетворит) отчасти свою потребность. И у них обязательно каждый день умывать свои лица и свои головы посредством самой грязной воды, какая только бывает, и самой нечистой, а именно так, что девушка приходит каждый день утром, неся большую лохань с водой, и подносит её своему господину. Итак, он моет в ней свои обе руки и свое лицо и все свои волосы. И он моет их и вычесывает их гребнем в лохань. Потом он сморкается и плюет в неё и не оставляет ничего из грязи, он (все это) делает в эту воду. И когда он окончит то, что ему нужно, девушка несет лохань к тому, кто (сидит) рядом с ним, и (этот) делает подобно тому, как делает его товарищ. И она не перестает переносить её от одного к другому, пока не обойдет ею всех находящихся в (этом) доме, и каждый из них сморкается и плюет и моет свое лицо и свои волосы в ней».
Как видите, посланник халифа, как преданный сын эпохи, оценивает культуру «кафыров» с высоты исламского минарета. Он видит лишь их грязный лохань и у него нет дела до осуждения будущего поколения…
Давайте вновь вернемся к воспоминаниям о башкирах. Переживая за «низший» народ, лишенных исламской веры, он искренне пишет следующие строки: «(а вот) мнение уклоняющееся (от истины), каждый из них вырезает кусок дерева величиной с фалл и вешает его на себе, и если захочет отправиться в путешествие или встретит врага, то целует его (кусок дерева), поклоняется ему и говорит «О, господин, сделай мне то-то и то-то». И вот я сказал переводчику: «Спроси кого-либо из них, какое у них оправдание (объяснение) этому и почему он сделал это своим господином (богом)?» Он сказал: «Потому, что я вышел из подобного этому и не знаю относительно себя самого иного творца, кроме этого». Из них кое-кто говорит, что у него двенадцать господ (богов): у зимы господин, у лета господин, у дождя господин, у ветра господин, у деревьев господин, у людей господин, у лошадей господин, у воды господин, у ночи господин, у дня господин, у смерти господин, у земли господин, а господин, который в небе, самый большой из них, но только он объединяется с ними (остальными богами) в согласии, и каждый из них одобряет то, что делает его сотоварищ. Аллах превыше того, что говорят нечестивые, высотой и величием. Он (Ибн-Фадлан) сказал: мы видели, как (одна) группа поклоняется змеям, (другая) группа поклоняется рыбе, (третья) группа поклоняется журавлям, и мне сообщили, что они (враги) обратили их (башкир) в бегство и что журавли закричали сзади них (врагов), так что они (враги) испугались и сами были обращены в бегство, после того как обратили в бегство (башкир), и поэтому они (башкиры) поклоняются журавлям и говорят: «Эти (журавли) наш господин, так как он обратил в бегство наших врагов», и поэтому они поклоняются им (и теперь)». Памятником поклонения усярганцев-башкир является идентичный миф и гимноподобная песня-мелодия «Сынграу Торна» -- Звенящий Журавль.
В главе «Об особенностях тюркских языков» двухтомного словаря тюркских народов М. Кашгари (1073-1074) башкирский внесен в число двадцати «основных» языков тюркских народов. Язык башкир очень близок к кыпчакским, огузским и другим тюркским языкам.
О тюркском народе башкирах также сообщает видный персидский историк, официальный летописец Чингис-хановского двора, Рашид-ад дин (1247-1318).
Аль-Максуди (Х в.), Аль-Балхи (Х в.), Идриси (XII), Ибн-Саид (XIII), Якут (XIII), Казвини (XIV) и мн.др. все утверждают, что башкиры – тюрки; только место их расположения указывают по-разному – то около хазаров и аланов (Аль-Максуди), то у государства Византии (Якут, Казвини). Аль-Балхи с Ибн-Саидом – Урал или некоторые западные земли считаются землями башкир.
Западноевропейские путешественники также немало писали о башкирах. Как они сами признаются, они не видят разницу между башкирами и предками нынешних венгров племени Угр – считают их одними и теми же. К этому напрямую добавляется ещё одна версия – венгерская повесть, записанная в XII веке неизвестным автором. В ней повествуется о том, как венгры, т.е. мадьяры, переселялись с Урала в Паннонию – современную Венгрию. «В 884 году, - говорится в ней, - порожденные нашим богом семь родоначальников под названием Хетту Могер ушли с запада, с земли Сцит. С ними вместе ушел и вождь Алмус сын Угека из рода короля Магога со своими женой, сыном Арпадом и другими союзными народами. Пройдя по равнинным землям много дней, они на своих торопошах переплыли Этиль и нигде не нашли ни дорог между деревнями, ни самих деревень, не питались пищей, приготовленной человеком, однако, до Суздаля, прежде, чем достигнуть России, питались мясом и рыбой. От Суздаля направились в Киев, затем для того, чтобы овладеть наследством, оставленном предком Алмуса Атиллой, через Карпатские горы пришли в Паннонию». 
Как известно, поселившиеся в Паннонии племена мадьяр долгое время не могли забыть свою древнюю родину Урал, в своих сердцах они хранили повести о своих язычниках-соплеменниках. С намерениями найти их и помочь избавиться от язычества и приклонить к христианству, на запад пускаются в путешествие Отто, Иоганка Венгр. Но их поездка претерпела неудачу. В 1235-1237 гг. с той же целью к берегам Волги прибывают ещё одни миссионеры под руководством смелого венгра Юлиана. После долгих мытарств и лишений в пути, он, наконец, достиг международный торговый город башкир Великий Булгар во Внутреннем Башкортостане. Там он повстречался с женщиной, родившейся в стране, которую он ищет, и вышедшей замуж в здешние края, у которой он наводит справки о её родине. Вскоре Юлиан находит своих соплеменников на берегу Большого Итила (Агидели). В летописи говорится, что «они с огромным вниманием слушали то, о чем он хотел поговорить с ними – о религии, о других вещах, и он слушал их».
Плано Карпини – путешественник XIII в., посланник папы Иннокентия IV к монголам –  в своем труде «История Монгол» несколько раз называет страну башкир «Великой Венгрией» -- Хунгария Майор. (Интересно и то: в оренбургском краеведческом музее храниться бронзовый топор, найденный на берегу р.Сакмары в соседней с дер.Сэнкем-Биктимер в дер. Майор. А «майор» - измененное «Башкорт» представляется следующим образом: Бажгард – Мадъяр – Майор). А вот, что пишет посетивший Золотую Орду Гильом де Рубрук: «…После того, как прошли 12-ти дневного пути от Этиля, мы вышли к реке под названием Ясак (Яик – совр. Урал. – З.С.); она течет с севера с земель паскатиров (то есть башкиров. – З.С.)… язык венгров и паскатиров одинаков… их страна с запада упирается в Великий Булгар… С земель этих паскатиров вышли хуны, позже венгры, а это и есть Великая Венгрия».
После того, как богатая природными ресурсами башкирская земля «по своей воле» вошла в состав Московского государства, вспыхиваемые там веками народные восстания заставили царское самодержавие взглянуть на башкир по другому. Видимо, в поисках новых возможностей ведения колониальной политики, начинается тщательное исследование быта коренного народа -- его экономики, истории, языка, мировоззрения. Официальный историк России Н.М. Карамзин (1766-1820), опираясь на сообщения Рубрука, делает вывод о том, что изначально башкирский язык был венгерским, позже, надо думать, они стали говорить на «татарском»: «они переняли его у своих завоевателей и по причине долгого сосуществования и общения, забыли свой родной язык». Это, если не принимать в счет труд М.Кашгари, жившего полтора века до нашествия татар и считавшего башкир одним из основных тюркских народов. Однако до сих пор среди ученых мира не прекращаются споры относительно того, что башкиры по своему происхождению тюрки или уйгуры. Кроме историков в этой битве участвуют также языковеды, этнографы, археологи, антропологи и др. Наблюдаются интересные попытки раскрытия загадки с помощью не ржавеющего ключа – этнонима «башкорт».
В.Н.Татищев: «башкорт» - означает «баш буре» («главный волк») или «вор».
П.И.Рычков:  «башкорт» - «главный волк» или «вор». Согласно его мнению, башкир так нарекли нугайцы (то есть осколок усярганцев-башкир) за то, что те не переселились вместе с ними на Кубань. Однако Ибн-Фадлан ещё в 922 году записал «башкир» по их собственному наименованию, время же переселения усярганцев-нугайцев на Кубань датируется XV в.
В.Юматов: «…Они называют себя «баш корт» - «пчеловодами», вотчинниками, хозяевами пчел».
И.Фишер: это этноним, называемый в средневековых источниках по-разному «…паскатир, башкорт, башарт, мадъяр, все являются одного и того же значения».
Д.А.Хвольсон: Этнонимы «мадъяр» и «башкорт» произошли от коренного слова «бажгард». А сами «бажгарды», по его мнению, жили на Южном Урале, позже разложились и были использованы для названия племен угров. Согласно предположению этого ученого, одна из ветвей направилась на запад и там образовала этноним «бажгард», где заглавное «б» преобразовывается в «м», а конечное «д» -- теряется. В результате, образовывается «Мажгар» … Оно, в свою очередь, -- в «мажар», которое в последствие перевоплощается в «мадъяр» (а также в «мишяр», добавляем мы!). Эта группа сумела сохранить свой язык и положила начало народу мадъяр.
Оставшаяся вторая часть «Бажгард» превращается в «Башгард» - «Башкарт» - «Башкорт». Это племя со временем отюркилось и составило ядро нынешних башкир.
Ф.И.Гордеев: «Этноним «башкорт» необходимо восстановить как «башкаир». Отсюда образовывается следующее: вполне возможно, что «Башкаир» формировался из нескольких слов:
1) «ир» - означает «мужчина»;
2) «ут» - восходит к окончаниям множественного числа -т 
(-та, тә) в иранских языках, отражается в скиф-сарматских наименованиях...
Таким образом, этнонимом “башкорт” на современном языке называется народ, населяющий берега реки Башка(ус) в районе Урала».
Х.Г. Габаши: название этнонима “Башкорт” произошел в результате следующего видоизменения слов: «баш уйгыр – башгар – башкорт». Наблюдения Габаши интересны, но видоизменения в обратном порядке ближе к истине (башкорт – башгыр, башуйгыр – уйгыр), потому что, согласно истории, древние уйгуры – это и не современные уйгуры, и не угры (т.к. они древние усярганцы).
Определение времени формирования башкир как народа в истории самих башкир всё ещё остаётся, как не развязанный Гордиев узел, не распутанным клубком, и каждый старается распутать его с высоты своего минарета.
В последнее время в изучении этой проблемы наблюдается стремление поглубже проникнуть в прослойки истории. Отметим некоторые мысли касательно этого таинства. 
С.И.Руденко, этнограф, автор монографии «Башкиры». С этнической стороны «древних башкир, относительно сев.-зап. Башкирии, можно связать с Геродотовыми массагетами и, относительно вост. территории, - с савроматами и иирикями. Следовательно, о башкирских племенах истории было известно уже со времен жизнедеятельности Геродота в XV в. д.н.э.»
Р.Г.Кузеев, этнограф. «Можно сказать, почти все исследователи в своих предположениях не берут в счет последние этапы в этнической истории башкир, а они на самом деле являются важными в формировании основных этнических признаков башкирского народа». Видимо, Р.Кузеев в вопросе происхождения башкир сам руководствуется этой точкой зрения. Согласно его основной идее, племена Бурзын, Тунгаур, Усярган составляют основу формирования башкирского народа. Он утверждает, что в процессе сложного самообразования башкирского народа участвовали многочисленные родо-племенные группы булгарского, угро-финского, кыпчакского объединений. К этому этногенезообразованию в XIII-XIV вв. добавляются татаро-монгольская орда с пришедшими на Южный Урал тюркскими и монгольскими элементами. По утверждению Р.Кузеева, только в XV-XVI вв. полностью вырисовывается этнический состав и этнические признаки башкирского народа.
Как видим, хотя ученый открыто и обозначает, что основу башкирского народа, его хребет составляют древнейшие сильные племена Бурзын, Тунгаур, Усярган, всё же по ходу своих рассуждений он почему-то уклоняется от них. Ученый как-то упускает из виду, обходит стороной упирающуюся в глаза действительность того, что вышеупомянутые племена существовали ещё до н.э., а уже «со времен пророка Нуха» они были тюркоязычными. Здесь особенно важно, что племена Бурзян, Тунгаур, Усярган до сих пор составляют ядро, центр нации, более того, во всех памятниках IX-X вв. башкорт ясно обозначен как башкорт, земля – башкирская земля, язык – тюркский. По не известной нам причине делается заключение о том, что только в XV-XVI вв. башкиры сформировались как народ. Достойны внимания эти колющие в глаза XV-XVI!
Известный ученый, видимо, забывает, что все основные языки нашего континента (тюркский, славянский, угро-финский) в древние времена были единым праязыком, развивались из одного ствола и одного корня и далее образовали различные языки. Времена же праязыка никак не могли относиться, как он думает, к XV-XVI вв., а к очень далеким, древним временам до н.э.
Другое мнение ученого прямо противоположено к этим его утверждениям. На странице 200 его книги «Башкирские шежере» речь и идет о том, что Муйтан-бей, сын Токсобы, считатеся прадедом не всех башкир, а башкирского рода Усярган. Упоминание в шежере о Муйтане (прадеде башкир) представляет интерес в отношении древних этнических связей усярганских башкир. Башкирский род Усярган, по Кузееву, во второй половине первого тысячелетия был этнически связан с самой древней прослойкой племени Муйтан в составе каракалпакского народа.
Как видим, здесь основной корень башкирского народа, через Усярган-Муйтан переносится с предполагаемого ученым периода (XV-XVI вв.) на одно тысячелетие раньше (глубже).
Следовательно, мы ухватились за глубокие корни башкир под названием Усярган, получили возможность проследить его продолжение до конца. Интересно, на какую глубину нас потянет плодородная почва, породившая Усярган? Бессомненно, этот таинственный слой простирается от прародины прародов от Урала до Памира. Путь к нему, возможно, прокладывется через башкирские племя Усярган и каракалпаское Муйтан. Согласно утверждениям известного каракалпакского ученого Л.С.Толстого, возможно, уже в начале нашей эры исторические предки муйтанов, составляющие основную часть современного каракалпакского народа, войдя в конфедерацию с племенами массагетов, жили на Арале. Этногенетические связи муйтанов, продолжает ученый, с одной стороны, приводят в Иран, Закавказье и Ближнюю Азию, с другой стороны, -- на северо-запад к берегам Волги, Черного моря и Сев. Кавказа. Далее, как пишет Толстой, каракалпакский род Муйтан – одно из самых древнейших родов каракалпакского народа, своими корнями углубляется в далекие века, выходит за рамки области изучения этнографической науки. Проблема самых древних корней этого рода является очень сложной и спорной.
В связи с этим для нас прояснились две вещи:
во-первых, древнейшие корни муйтанского рода (будем считать, что усяргансого) ведут нас в Иран (следует учесть широко распространенные в гидротопонимике башкирского языка иранских элементов), в Закавказье и в страны Ближней Азии, к Черному морю на Сев. Кавказе (имеется ввиду родственные тюркские народы, живущие в этих краях) и к берегам Волги (следовательно, к Уралу). Словом, целиком и полностью к нашим древним предкам – в мир сак-скиф-массагетов! Если исследовать более углубленно (с точки зрения языка), то интуитивная нить Иранской линии этой ветви протягивается аж до Индии. Теперь перед нами вырисовывается основной корень одного удивительно громадного «Древа» -- «Тирэк»: её растопыренные в разные стороны сильные ветви с юга охватывают р. Ганг, с севера р.Идель, с запада Кавказское побережье Черного моря, с востока – песчаные Уйгурские степи. Если предположить, что это так, то где же находится ствол, соединяющий в себе в один центр эти растопыренные могучие ветви? Все источники в первую очередь ведут нас к Амударье, Сырдарье, а затем и к месту соединения корней и ствола – в земли между Уралом и Иделью…
Во-вторых, как говорит Л.С.Тослой, проясняется то, что племена Усярган – Муйтан своими корнями восходят в глубины веков (до сотворения мира), выходят за рамки этнографических исследований, проблема является очень сложной и спорной. Всё это подтверждает наши первые выводы, спорность и сложность проблемы только удвоили вдохновения в его исследованиях.
Действительно ли, народ, обитающий на Орхоне, Енисее, Иртыше, согласно башкирским шежере и преданиям, были «башкорты»? Или же правы те ученые, которые утверждали, что этноним башкорт произошел в XV-XVI вв.? Однако, если бы время происхождения башкир относилось к этому периоду, то отпала бы необходимость в трате слов и сил. Поэтому следует обратиться к ученым, съевшим не одну собаку в изучении этой проблемы:
Н.А.Мажитов: середина первого тыс. н.э. – порог возникновения башкирского народа на исторической арене. Археологические материалы указывают на то, что в конце перв. тыс. н.э. существовала группа родственных племен на Южн.Урале, мы вправе утверждать в широком смысле слова, что они являлись народом страны башкир. По мнению ученого, только при постановке вопроса таким образом можно понять записи М.Кашгари и др. более поздних авторов, говорящих о башкирах как о народе, населяющим обе склоны Южн.Урала.
К проблеме Мажитов подходит очень осторожно, но все равно в отношении Усярган подтверждает дату, данную Р.Кузеевым. Более того он подтверждает указанные последним ученым периоды и в отношении других племен башкирского народа. А это означает сдвиг в исследовании проблемы на два шага вперед. 
Теперь же обратимся к ученым антропологам, изучающим о типичных чертах строения человеческого тела, об их сходствах и различиях у народов.
М.С.Акимова: согласно исследованной цепи признаков, башкиры стоят между европеоидным и монголоидными расами… По некоторым признакам усярганцы стоят ближе к челябинским башкирам…
Зауральские башкиры и усярганцы по своим отдельным качествам, утверждает ученый, стоят ближе к юго-восточным соседям – казахам и киргизам. Однако их сходства определяются лишь по двум признакам – по высоте лица и роста. По другим важным признакам башкиры Зауралья и южных районов Башкортостана, с одной стороны, стоят в середине между казахами, с другой стороны, -- между татарами, удмуртами и марийцами. Таким образом, даже самая монголоидная группа башкир в большей степени отличается от казахов с ярко выраженными монголоидным комплексом, в особенности от киргизов.
Башкиры, по мнению ученого, также отличаются от угров.
И в результате исследований московского ученого было выявлено следующее: в конце первого тысячелетия до н.э. и в начале н.э. северную часть нынешнего Башкортостана населял народ с наименьшим содержанием монголоидной смеси, а народ южной части относился к европеоидному типу с низким лицом.
Следовательно, во-первых, башкирский народ, являясь самым древним и по своим современным признакам, и по антропологическому типу, занимает одно из ведущих основных мест среди других народов; во-вторых, по всем палеоантропологическим признакам их корни восходят к промежутку  между концом первого тысячелетия до н.э. и начала н.э. То есть к годовым кольцам среза ствола, определяющему возраст мирового Древа-Тирэк, добавляется ещё одно колечко первого тысячелетия. А это ещё один – третий – шаг в продвижении нашей проблемы вперед. После же третьего шага для путешественника начинается настоящее путешествие.
На пути нашего следования нет прямых дорог с указателями расстояния, яркого светофора и других дорожных знаков и приборов: мы должны в темноте сами ощупью найти верную дорогу.
Наши первые поиски на ощупь остановились на рубеже  Усярган – Муйтан – каракалпак.
Этимология слова «каракалпак» представляется нам следующим образом. Сперва было «кары ак алп-ан». В древности вместо нынешнего «кары» -- «кары ак». «Алп» до сих пор существует в значении великан, «ан» -- окончание в творительном падеже. Отсюда произошло название «каракалпан» -- «каракалпак».
«Каракалпан» -- «Каракалпак» -- «Карабан». Постой! Конечно! Мы встретились с ним в книге «Древний Хорезм» С.П.Толстого. В ней речь шла о дуаль-родовых организациях и тайных первобытных объединениях в Средней Азии. «Карабан» как раз и является одним из таких объединений. В урывками дошедших до нас записях древних авторов можно найти очень скупые сведения о карабанах – об их обычаях, традициях и преданиях. Среди них для нас интерес представляет проведение праздника Нового года – Науруза в Фиргане. В китайском памятнике «истории династии Тан» этот праздник описывается следующим образом: в начале каждого нового года цари и предводители делятся на две части (или разделяются). Каждая сторона выбирает по одному человеку, который, одевшись в военную одежду, начинает сражаться с противоположенной стороной. Сторонники снабжают его камнями и булыжниками. После истребления одного из сторон, они останавливаются и глядя на это (каждая из сторон) определяют плохим или хорошим будет будущий год.
Это, конечно, является обычаем первобытных народов – борьбой между двумя фратриями.
Известный нам арабский автор Ахман-ат-Таксим фи-Марифат аль-Акалим аль Макдиси (Х в.) в своих записях сообщает о том, как на восточном побережье Каспийского моря в городе Гурган (название от вариантного произношения усярганского этнонима Уһурган>Һурган>Гурган) усярганами проводился обряд борьбы по случаю мусульманского праздника курбан-байрам, когда «в столице Гургане можно увидеть как две стороны дерутся за голову верблюда, ради чего ранят, бьют друг друга… В вопросах ворожбы в Гургане частенько возникают потасовки между собой и среди народа Бакрабада: в праздничный день возникают драки за верблюжью голову».
Здесь речь идет о потасовке между жителями городских посадов Шахаристана и Бакрабада (между усярганами и башкирами), расположенными по обе стороны реки города Гургана и соединенные между собой мостами. Во многих источниках часто встречаются строки, повествующие о превратившихся в обыденность вражде и жестоких потасовках, вспыхиваемых между двумя сторонами горожан Средней Азии (кстати, в потасовках ранней весной между башкирскими мальчишками верхней и нижней частей деревни можно увидеть отзвуки этого древнего обычая. – Й.С.).
В упомянутой ранее истории династии Тан есть ценные сведения о народе города – государства Куся, которые в новый год семь дней подряд веселятся, наблюдая за сражениями баранов, коней, верблюдов. Это делается для того, чтобы узнать, хорошим или плохим будет год. И это – ценная находка в нашем путешествии: здесь напрямую соединяются мостиком упомянутый обычай «борьба за верблюжью голову» и «фирганский Науруз»!
Близко к этим обычаям стоит также ежегодно проводимый в древнем Риме обряд принесения в жертву лошади, который начинается с соревнования колесниц. Запряженную справа лошадь, пришедшей первой в одной оглобле в паре с другой, убивают наповал ударом копья. Затем жители обоих частей Рима – Священной дороги (дороги Кюн-Уфа?) и Субарами (не связано ли с Аса-ба-эр с названием города и племени Сувар на Урале?) – начинали бороться за право владения отсеченной головой убиенной лошади. В случае победы людей из Священной дороги, то голову подвешивали на заборе царского дворца, а, если одерживали победу субаровцы, то её выставляли на минарете Малимат (Малым-ат? -- дословно на русском языке звучит: «моя скотина – лошадь»). И литьё конской крови на царский дворцовый порог, и хранение её до весны, и смешивание этой конской крови с телячьей, который принесли в жертву, затем в целях обереги преданием этой смеси огню (у башкир также сохранился обычай предохранения от напастей и бед путём обтирания конской кровью и шкурой!) – всё это, как говорит С.П. Толстов, входит в круг обрядов и обычаев, связанных с землей и водой, в древних Фиргане, Хоросане и Кусе. И по традициям Средней Азии, и согласно традициям древнего Рима царь всегда занимал важное место. Как видим, продолжает ученый, полное сходство даёт возможность предположить о том, что древнеримские обычаи помогают разгадать загадки весьма скупо описанных традиций древней Средней Азии.
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Сейчас в науке бесспорным является то, что между государствами Ср.Азии, древним Римом и Грецией была тесная связь и существует немало фактического материала, доказывающего об их всесторонних взаимосвязях (культура, искусство, наука). Известно, что столицу Греции Афину основали предки Усярган, почитающие Волчицу Бурэ-Асак (Беле-Асак). Более того бесспорно и то, что древнюю легенду об основоположниках Рима Ромуле и Реме, сосущих Бурэ-Асак (рис. 39), в древнюю Италию перенесли с Востока; а мальчики-близнецы (Урал и Шульган) и вскормившая предка Усярган Волчица Бурэ-Асак – центральная связка башкирского мифа (по-нашему, в древнем оригинале эпоса «Урал-батыр» братья – близнецы. – Й.С.).
В руинах разрушенного города Калаи-Кахкаха древнего государства Бактрии, ныне территория Ср. Азии, была обнаружена расписная стена на которой изображены сосущие Бурэ-асак близнецы – девочка (Шульган) и мальчик (Урал) (рис.40) -- точь-в-точь как в знаменитой скульптуре в Риме!. Расстояние между двумя памятниками с Бурэ-Асак – расстояние стольких народов и годов, расстояние в тысячи километров, но какое поразительное сходство!.. Сходство описанных выше традиций только укрепляют это удивительную общность.
Возникает уместный вопрос – существует ли сегодня влияние тех древних обычаев, если есть, то у каких народов?
Да, есть. Прямым «наследником» их является обычай «козадер» («синий волк»), существующий сегодня в разном виде и под разным названием у народов Ср.Азии у казахов, туркмен, узбеков, каракалпаков. А среди башкир в конце XIX века на него наткнулся П.С.Назаров. «И раньше и сейчас в некоторых местах господствует обряд «козадера». Он состоит в следующем: башкирские всадники собираются в определенном месте, один из них притаскивает на себе освеженную козу. По определенному знаку башкир, принесший козу пускается на своем коне вскачь, а другие должны догнать его и отобрать у него его ношу. Детская игра «Возвращайтесь, гуси-гуси!» является отголоском этого древнего обычая. Более того, можно привести примеры, доказывающие о связи башкирского обычая с древнеримскими:
1) римляне приносили в жертву лошадь, непосредственно после скачки, у башкир также была традиция перед тем, как резать скотину, предварительно заставляли его скакать (считалось, что это улучшало вкусовые качества мяса);
2) римляне мазали дворцовый порог кровью принесенной в жертву лошади (целебная, священная кровь), у башкир же сегодня существует обычай, когда сразу же после распаривания кожи скотины, мазали лицо парным жиром (предохраняет от различных болезней);
3) римляне торжественно вывешивали голову убитой жертвенной лошади на дворцовую стену или на колокольне, у башкир до сих пор есть обычай вешать на внешних заборах (со стороны улицы) лошадиные черепа (оберегает от всевозможных напастей).
Эти сходства являются случайностью или они свидетельствуют о родстве-единстве древних римлян и башкир?!
История сама как бы вносит ясность в это.
Мы уже говорили о единстве вскормленных Волчицей Бурэ-Асак близнецах. Как две капли похожи друг на друга, а вражда между ними заключается в уничтожении друг друга (Ромул – Рема, а Шульган – Урала). Следовательно, здесь кроется какая-то причина, требующая прояснения вещей, до сих пор бывших тайной.
Известно, что основанный легендарными Ромулом и Ремом до 754-753 гг. до н.э. «вечный город Рим» стоял на берегу реки Тибр. Также стало известным то, что эта река во времена двух братьев называлась Альбала(к). Это не латиница. Но тогда что это за язык? Латиноязычные авторы переводили его с языка Ромула и Ремы как «розово-алая река». Следовательно, слово состоит из двух слов (двусоставное слово), «Ал-була(к)», вдобавок точно по-нашему, по-башкирски, где «ал» -- розовый цвет, «булак» -- река, как и река Кизил, что на Урале!.. Следует помнить о том, что измененное слово «булак» в следствии видоизменения «р» в «л» в своем первозданном виде было «бурак» («бурэ» ’волк‘) и после видоизменения сохранило свое значение (булак – волак – волк -- Волга!). В результате действия языкового закона название «Бурег-эр» (т.е. «Бурэ-ир» -- волки-усярганцы) превратилось в «Бургар>Булгар».
Таким образом, получается, что основателями города Рима Ромул и Рем говорили по-нашему. А древнеримские историки все в один голос писали о том, что они на самом деле не были индо-европейцами (значит – урало-алтайские тюрки!), что они пришли из Скифии, расположенной на севере Черного моря, что по своим родовым принадлежностям они – «энотры, авзоны, пеласги». Основываясь на указанные сходства башкир и древних римлян, можем правильно читать искаженные на чужом (латинском) языке названия родов: башкиры-огузы (огуз – от слова угез ’бык‘), преклоняющиеся «энотру» -- Инэ-тору (Корове-богине); «авзоны» -- абаз-ан – бэжэнеки-башкиры; «пеласги» -- пеле-эсэки – бурэ-асаки (волчицы), т.е. усярганы-биляры.
Поучительным является и государственное устройство Рима времен правления Ромула: народ Рима состоял из 300 «оруг» (родов); они подразделялись на 30 «куриев» (коров-кругов), каждый из которых состоял из 10 родов; 30 родов разветвлялись на 3 «триба» (башк. «тюрба» - «тирма» - «юрта») по 10 коров (башк. к’ор -- община). Каждый род возглавлял «патер» (башк. батыр), эти 300 батыров составляли сенат аксакалов возле царя Ромула. Выборы царя, объявление войны, межродовые споры решались на общенародных корах – йыйынах – на «коире» (отсюда башкирское курултай – королтай!) путем голосования (каждый кор – один голос). Существовали специальные места для проведения курултаев, совещаний аксакалов. Царский титул звучит как «(э)рекс», что на нашем языке соответствует «Эр-Кыс» (Ир-Кыз – Мужчина-Женщина – прообраз Имира-гермафродита, т.е. сам себе хозяин и хозяйка), объединяет в себе оба крыла рода (мужчина, женщина – башкорт, усярган). После смерти царя, до избрания нового, на троне временно пребывали и правили государством представители 5-10 коров (общин). Эти коры, избираемые сенатом (по-башкирски һанат) аксакалов, являлись теми самыми главами 10 коров. Ромул имел мощное пешее и конное войско, а личная гвардия (300 человек), седлавшая самых лучших коней, назывались «целер» (башк. елер – быстроногие кони).
Обряды и традиции у народа Ромула также имеют много сходства с башкирскими: каждый должен знать генеалогию (шежере) своих предков до 7 колена, в браке можно было состоять лишь с чужаками минуя семи поколений. Жертвенную скотину в честь богов резали не железным ножом, а каменным – этот обычай существовал среди уральских башкир: что подтверждается обнаруженными краеведом Илбулдиным Фасхетдином в усярганской деревне Бакатар каменными находками – орудиями жертвоприношения.
Что касается земельного вопроса, царь Ромул каждый род наделял землёй, называемой «пагос» (башк. багыш, бакса – сад, огород), а глава участка (бак, бей, бай) именовался  паг-ат-дир – баhадир, т.е. богатырь. Значение частичного разделения государственной земли, охраны территории состоял в следующем. Когда возникла необходимость в боге, являющийся богом по размельчиванию земли, как способ перемалывания зерна, бог этот назывался «Термин» (башк. Тирмэн – Мельница)… Как видим, быт древних римлян и башкир схожи и потому понятны. В добавок не следует забывать об увековечивании имени нашего предка Ромула на Урале Башкортостана в виде горы Иремель (И-Рэмэл – Э-Ромул!)…
Итальянцы середины первого тыс. н.э., возможно, признавали историческое единство башкир и древних римлян, а также право башкир на земли. Потому, что после коварного разгрома в 631 г. в Баварии Усярган-бурзянского арьергарда под руководством Алсак-хана союзниками франками, оставшаяся в живых часть войска бежит в Италию и в герцогство Беневенто (этот город до сих пор существует) близ Рима, где закладывает основу города Башкорт, известный под тем же названием в XII в. Византийский историк Павел Диакон (IX в.) хорошо знал тех усярган-башкир и писал, что они хорошо говорят на латыни, но и свой родной язык не забыли. Если учесть, что образы крылатых коней, распространенных в мифах и эпосах греков, а также народов Ср. Азии в виде Акбузата и Кукбузата, составляют центральную связку в башкирских народных эпосах, то остается признать то, что эти сходства являются не случайностью, связь с древними Юнонами (Грецией) мы видим в одном из главных шежере башкир в «Таварих намэ-и Булгар» Тажетдина Ялсыгула аль-Башкурди (1767—1838):
“От отца нашего Адама... до Касур-шаха насчитывается тридцать пять поколений. И он прожив на земле Самарканда девяносто лет, умер придерживаясь религии Иисуса. От Касур-шаха родился правитель по имени Сократ. Этот Сократ пришел в область греков. В конце жизни будучи правителем при Александре Македонском-римлянином, расширив границы владения, пришли на северные земли. Основали страну Болгар. Тогда правитель Сократ женился на девушку из Болгар. Они с Александром Македонским девять месяцев пробыли в Болгаре. Потом ушли в неизвестность в сторону Дария I (Иран). Перед выходом из страны неизвестности Дария I правитель Сократ умер в стране неизвестности Дария I. От названной девушки родился сын. И имя его известно”...
Если устранить одну неточность в именах, вставив вместо правителя Сократа имя продолжателя его учения Аристотеля, то упомянутые сведения в башкирском шежере совпадут с записями историков старого мира. Так как правитель Сократ (470/469) – 399) умер ещё до рождения Александра Македонского (356-326), то он никак не мог быть учителем второго, а из истории известно, что его учителем был Аристотель (384-322). Известно, что Аристотель родился в городе Стагире на окраине Фракии в Скифии (страна наших предков!) и, как Сократ из башкирского шежере, в поисках учений (образования) отправился в столицу Юнона в Афину. Также история умалчивает о том, что учитель Александра женился на булгарской девушке и что сам Александар был женат на Рухсане – дочери Оксиарта, усяргано-бурзянского бека завоёванного им Бактрии. Также имеются сведения о том, что от этого брака у него родился сын Александр. И в дальнейшем походе своей смертью умер Македонский, а не Сократ или Аристотель. Верным также может быть и сказанное «Сделали родиной Булгар» в том случае, если речь идет не о городе на Каме-Волге, а город Бэлхэр (ныне Бэлх) на берегу реки Бэлх в Бактрии (северный Афганистан). Следовательно, выясняется, что Александр Македонский женился на усяргано-бурзянской девушке Рухсане и от их брака родился сын Александр… Все города и государства, называемые в разные времена Бэлхэр, Балкар, Булгар, Булгария, основали башкирские усяргано-бурзянские (или болгарские) племена, потому что только что упомянутые города означают «Человек-волк» («усярган-бурзян).
Между тем происхождение башкирского народа и этнонима башкор/башкорт (башкир) очень четко «записано» нашими предками в главной тамге рода Усярган (рис.41), где зашифрован главный миф о происхождении человечества:
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Рис.41. Тамга рода Усярган – происхождение башкир (первопредков человечества).
Расшифровка рисунка, где жирной (сплошной) линией обозначена тамга рода Усярган, пунктирами – пути переселения первопредков к месту первой тирмы (юрты):
1. Гора Куш (Умай/Имай) ’материнская грудь Имира‘.
2. Гора Юрак (Хиер-ак) ’Корова-молоко‘ -- сосок северной груди, там родилась Волчица-кормилица, а Корова-кормилица привела туда новорожденного первопредка башкир и всего человечества Урал-патера.
3. Гора Шаке ’Мать-Волчица-кормилица‘ (уничтожена Стерлитамакским Содовым комбинатом) – сосок южной груди, там родилась Корова-кормилица, а Волчица-кормилица привела туда новорожденную первопредку башкир и всего человечества Шульган-матери.
4. Гора Нары ’семенник мужской половины прапредка Имира‘, там с помощью «повивальной бабки» Коровы-кормилицы родился Урал-патер и был приведен к горе Юрак (их путь показан пунктирами).
5. Гора Машак ’яичница женской половины прапредка Имира‘, там с помощью «повивальной бабки» Волчицы-кормилицы родилась Шульган-матерь и была приведена к горе Шаке (их путьпоказан пунктирами).
6. Атал-Асак ’Отец-огонь и Мать-вода‘, место сочетания (вступления в брак) первопредка Урал-патера (Отца-Огня) с Шульган-матерью (Матерью-Водой) для совместной жизни (изначальный Корок/Круг), образовав изначальный (баш) круг людей (кор), что путем присоединения этих двух слов «баш» и «кор» стало называться баш-кор>башкор/башкир, то есть начало начал человеческого общества. Термин башкор путем присоединения к нему показателя множественного числа «т» принял вид башкор-т>башкорт ’человек из изначального круга людей‘. На этом месте, где якобы стояла первая круглая тирма (юрта) первой семьи, теперь старинное село Талас (название от слова А[тал-Ас]ак ’Отец-Огонь -- Мать-Вода‘), от этого же слова происходит название великой башкирской реки Атал/Атил/Идел (Агидель-Белая).
7. Река Агидель.
8. Точка пересечения (узел) священных дорог гора Тукан (слово тукан>туин означает «узел»).
Маршруты 3 – 8 – 4 –2 – 6 есть дорога Коровы и Урал-патера; 2 – 8 –5 –3 –6 – Волчицы и Шульган-матери.
Настоящая версия о происхождении общенационального этнонима «башкорт/башкир» отражает последний этап развития мировой мифологии, однако версия основанная на данных первого этапа остается тоже в силе. Короче говоря, в первом этапе сложения мировой мифологии образование главных двух этнонимов, мне кажется, было связано с названиями тотемов двух фратриев, так как первичное объединение людей понималось как «люди племени бизона-коровы» и «люди племени волчицы». И так, во втором (последнем) этапе развития мировой мифологии происхождение главных двух этнолнимов было переосмыслено по-новому:
1. Название тотемного животного: боз-анак ’ледяная корова (бизон)‘>бажанак/печенег; от сокращенного варианта того же названия «боз-ан» образовалось слово: бозан>бизон ’ледяная корова‘. Вариантное название того же тотема дает: боз-кар-аба ’лед-снег-воздух‘ (бизон)>боз-корова ’ледяная корова (бизон)‘; что в сокращенном виде дает: боз-кар>башкор/башкир, а в множественном числе: башкор+т>башкорт.
2. Название тотема: аса-буре-кан ’мать-волчица-вода‘>асаурган>усярган. С течением времени этноним-термин аса-буре-кан стал восприниматься упрощенно как эс-эр-кэн (вода-земля-солнце), но это не меняет прежнего содержания, ибо по мифологию башкир Кан/Кюн (Солнце) могло спускаться в низ и бегать по воде-земле (эс-эр) в образе той же волчицы эс-эрэ>сэрэ (серая)>соро/зорро (волчица). Следовательно авторы Орхона – Селенгинских рунических памятников под термином “эр-су” подразумевали землю-воду в образе волчицы.
Когда едешь по магистральному тракту из г. Стерлитамака в г. Уфу (мифическое «обиталище богов»), с правой стороны вдоль правого берега р. Агидели синеют великолепные горы-шиханы: священные Тора-тау, Шакэ-тау (варварски уничтожен Стерлитамакским Содовым комбинатом), двуглавый Куш-тау, Юряк-тау – всего пять вершин. У нас, у усярганцев-башкир, из поколения в поколение передается грустный миф, связанный с этими пяти вершинами и ежегодно в первой декаде апреля повторяющимся у нас суровым снежным бураном «Биш кунак» ’пятеро гостей‘: якобы из дальней стороны следовали до нас пятеро гостей (биш кунак) и, не добравшись до цели, подверглись названному сезонному бурану, от стужи все окоченели, превратившись в белоснежные горы – поэтому этот буран получил название «Биш кунак». Очевидно, перед нами осколок какого-то эпического сказания, что в более полном варианте сохранился в ирано-индийском мифологии (из книги Г.М.Бонгард-Левин,Э.А.Грантовский. От Скифии до Индии, М. – 1983, стр. 59):
Кровопролитная война между Пандавами и Кауравами закончилась победой Пандавов, но она привела истреблению целых племен, гибели многих героев. Все опустело кругом, тихо струилась могучая Ганга, «но вид тех великих вод безрадостным был, унылым». Пришло время горестных сомнений, глубоких разочарований в плодах бесцельной вражды. «Томимый кручиной», праведный царь Юдхиштхира скорбел о погибших. Он решил отречься от престола, передал трон другому правителю «и странствие стал обдумывать свое, своих братьев». «Драгоценности сбросил в доме, запястья, оделся в рогожу. Бхима, Арджуна, Близнецы (Накула и Сахадева), преславная Драупади — все также надели рогожи... и тронулись в дорогу». Путь странников лежал на север (в страну богов – Башкортостан. – З.С.)... Страшные трудности и испытания выпали и на долю Юдхиштхиры и его пяти спутников. Двигаясь на север, прошли они горные массивы и, наконец, увидели впереди песчаное море и «лучшую из вершин — великую гору Меру. Они направились к этой горе, но вскоре силы оставили Драупади. Даже не взглянул на нее Юдхиштхира, лучший из Бхаратов, и продолжал безмолвно свой путь. Затем один за другим пали на землю мужественные, сильные витязи, праведники и мудрецы. Наконец, свалился «тигр-человек» — могучий Бхима.
Один остался Юдхиштхира, «ушел, не взглянув, палимый горем». И тут предстал перед ним бог Индра, он вознес героя в горную обитель (на Урал – в страну богов Башкортостан. – З.С.), в царство блаженства, туда, где «боги гандхарвы, Адитьи, апсары... тебя, Юдхиштхира, поджидают в блистающих одеждах», туда, где «туры-люди, богатыри, отрешенные от гнева, пребывают». Так рассказывают последние книги «Махабхараты» — «Великий исход» и «Вознесение на небо».
Обратите внимание на пятеро спутников царя – замерзшие в снежном буране и превратившиеся в пять вершин священных гор-шихан вдоль дороги, ведущей на обиталище богов Уфу: Тора-тау (Бхима), Шакэ-тау (Арджуна), Куш-тау/Близнецы (Накула и Сахадева), Юряк-тау (Драупади)...
Наше великое государство Бактрия
Главу «Кави и карабаны» своей книги С.П.Толстов начинает с такого эпиграфа: «Некоторые говорят, что карибанты пришли с Бактрии», Страбон, Х. 3. 19».
Следовательно, интересующие нас карабаны вовсе не сказочные, а – жители самого древнего государства Бактрии, основанного на территории современного СССР ещё до н.э. и оставившего неизгладимый след в истории! Мы можем на карте указать древнюю Бактрию: она точно находилась на берегу Амударьи (ныне Таджикистан, Туркмения, Север Афганистана), а столица Бактр – вблизи с современным Бэлхом. Следовательно, это древнее башкирское государство Бактрия (об этом есть мой труд «Великий Кушан» на башкирском языке).
В первой половине I тыс. до н.э. в государстве Бактрии господствовало общество с классовым разделением – общинно-родовые отношения, связанные с рабовладением. В записях древних историков (Ктесий, Диадор) страна Бактрия представляется как богатое государство, расположенное на пересечении шумных торговых путей с севера – Алтая и Сибири, с запада – Ближний Восток и Средиземноморье, с юга – Индии, с востока – Китая. Согласно рассказам древних авторов (Полиэн, Геродот, Ктесий и др.) в дошедших до нас образцах устно-поэтического творчества народов Бактрии отражена героическая борьба за Родину, глубокие душевные переживания. 
В начале I в. до н.э. завоеванная Мидией (государством юрматинцев-башкир) Бактрия теряет свою независимость. Позже, после продолжительной борьбы, она превращается в одну из частей монархии Акаманов/Ахеменидов (Персия). В военных походах акаманских царей против А. Македонского участвовали и военные колесницы, конница  и пешие войска из Бактрии. Известно также, что в акаманской гвардии служили бактрийцы. Ежегодно страна Бактрия должна была платить царю ясак в 360 таланов (денежная единица).
Народ Бактрии противостоял персидским захватчикам бесконечными восстаниями, в следствие чего основы великой империи были расшатаны. 
В IV в. до н.э. Ал. Македонский завоевывает Бактрию и прикрепляет её к своей бесконечной империи, после чего в конце века она (Бактрия) относится к государству Халяук (Селевкиды), а в  III в. – независимой Греко-Бактрии. Это мы уже видели в главном башкирском шежере Т. Ялсыгулова. Позже у другого нашего ученого М. Уметбаева (1814-1907) также имеется веское слово по этому поводу. В первом издании его упомянутого «Ядкяра» (1897 г.) на странице 40 о башкирском хане Акташе, возглавившего борьбу против Искандера -- Ал. Македонского, говорится следующее: «Из Китая Искандер пришел к родственным башкирским уграм. Оттуда он направился в Турцию, оттуда – в Хаверстан, оттуда – к Ялан-Бурзянцам». Дадим пояснение: «Ялан-Бурзянцы» -- это есть башкиры из иранской пустыни (ялан) Лут, на картах там до сих пор значится городок Бурджан. Как видим, в самом древнем источнике показано прямое отношение А. Македонского к башкирам, к башкирским землям. Нам же ничего не остается как сравнить быт, обычаи и традиции народа Бактрии, встречающихся крупицами в записях древнелатинских, греческих авторов, с башкирскими.
Вот что говорит древний автор Квинт Курций, описывая завоевания Александра Македонского: «Природа Бактрии разнообразна; там грозди винограда крупные, а плоды сочные; разгоряченная земля обильно орошается влагой; самые плодородные угодия обрабатываются для посева зерна, а остальные отводятся под пастбища для крупного рогатого скота, однако, большая часть земли – неплодородная низменность. От засухи там ничего не растет… если ветер дует со стороны Понта (Каспия. – З.С.), песок перемещается и засыпает все дороги, образуя частые насыпи, похожие на большие холмы. Однако в той части, где климат более мягкий, живут люди». По словам того же автора, земля Бактрии в основном отведена под пастбища. В скотоводчестве лошади занимали большое место, в Фергане, к примеру, они являются основным видом деятельности. Поэтому народ, как и современные башкиры, преклонялся перед лошадью, как перед самым главным божеством (наш Акбузат).
Слово на фарси «асп» (ат -- лошадь), наверное, означает нынешнее башкирское «асау» (чистокровный конь, жеребец), образованного от слова «асаба». От «асаба» произошло асабай>cабай (скакун)>cипай (турецкий кавалерист)>сыбай/хыбай (всадник). Следовательно, асабай (ас-бэк>узбек!) значит оседлающий коня (асаба-башкир). То же видим в имени Аспарух-хана, основавшего государство Булгарию на Дунае: Аспарух – Асаб-уруг (асаба-род ’башкир‘) или асау-род (племенной жеребец), ведь до сих пор башкиры жеребца называют «асау»… Через религию зороастризма признак преклонения лошади от нас распространился также и у иранцев – к личным именам, к названиям местностей добавляется окончание «асп» (ат – лошадь). Это мы видим в русских словах «особь», «особа». Сведения о культе крылатых скакунов часто можно встретить в китайских письменных памятниках, относящихся к периоду народов Ср. Азии Йыуасалы-Кушан (середина II в. до н.э.). Интерес также представляет следующее: в иероглифах древних китайских историков знаменитые тулпары Фирганы-Дувана читаются как «потокровные лошади», а это является нарушенной калькой «кюнтурата» на башкирском языке, потому что «кюн» (солнце) на тюрки первые путешественники слышали как «кан» (кровь), а «тур» -- «тир» (пот), поэтому получилось «потокровные». В действительности, каждый слог «кюнтурата» дает значение «лошади»: «конь», «тур» (дикая лошадь), «ат» (лошадь), затем идет наше «турат» ’гнедой конь‘. И происхождение этих знаменитых скакунов они, китайцы, ссылаясь на местный народ, относили к роду «летающих крылатых коней», что похоже на происхождение от понятия древнего «Усярган-ат» ’усярганская лошадь‘>«осар-канат» (дословно: летучее крыло, то есть тулпар). Эти летающие скакуны «осор-канат» и стали причиной вторжения китайцев в Бактрию в конце II в. до н.э. В башкирском же фольклоре тема лошади обосновалась накрепко: лошадиными мотивами наделены «Акбузат», «Кара-юрга», «Акхак-Кола», «Бишколон».
В повести о стране Тухоло (Тухористан, бывшая Бактрия), повествуемая в шежере Тан более позднего периода, есть сведения о культе летающего тулпара. Этот тулпар жил в пещере горы Поли (Буре – Волк). Если вспомнить о том, что наш эпический Акбузат поселился в той самой пещере Поли(кан) – горы Балкантау, что на берегу священного озера Асылыкуль, якобы из пучин которого вышел косяк лошадей,  то становится ясным, что действительно речь идёт о легендарной горе Балкантау на Асылыкуле, являющийся родиной предков тулпаров из рода бесценных асыл-текинов.
В оказавшейся под властью акаманской империи Бактрии один местный духовник – бэк бактрийский по имени Кобар – знакомит перса полководца Бесса, назначенного последним акаманским императором Дарием III, с местными достопримечательностями, а также поделился с несколькими пословицами и поговорками. В переводе с латинского они звучат следующим образом: «Трусливая собака громче лает, чем кусает». Это как в башкирской пословице «Тешһеҙ эт өрөп ҡурҡытыр» («Беззубая собака лаем пугает»). «Самые глубокие реки текут бесшумно» аналогично башкирскому варианту «Тәрән йылға тын аға». Далее «Для хорошей лошади достаточно тени от прута, для ленивой мало и шпор», соответствует башкирскому «яҡшы атҡа ҡамсы кәрәкмәй».
А теперь обратимся к священной книге «Авеста».
Самая древняя часть «Авесты» под названием Яшт, как говорят ученые, относится к VIII-VII вв. до н.э. Этот памятник, на протяжении веков передаваясь из уст в уста, по приказу царя был приведен в порядок в шежере (династии) сасанидов, переписан, в результате чего, составил 21 книгу. До сегодняшнего дня сохранилась его одна четвертая часть, впервые на французский язык он был переведен в 1771 году (на русском языке нет его полного перевода). Принято считать, что Авеста написана на языке древнеиранской группы, однако среди современных ирано-персидских народов говорящих на этом языке нет. Поэтому он считается всеобщим памятником, общей сокровищницей по изучению истории, принципов социологического и политического устройства быта, религии, обычаев, традиций, письменной культуры как других народов, так и башкир и т.д. При написании истории возникновения Бактрии ученые опираются на Авесту и считают, что её древняя часть зародилась в Бактрии, на земле первого мага религии Авесты Зороастра (наукой уже доказано, что эта земля -- Урал-тау – ареал Идели -- прародина нынешнего башкирского народа) В китайских источниках Бактрия называется Дахъя – страной Дахи (гений). Однако государственные дела здесь решались не самим гением – дахи, а на курултае аксакалов – лучшими (избранными) людьми (древний башкирский закон). Подобные курултаи и советы назывались «хайнамона» (хайнамон – хайламан – хайлау – выборы). В Авесте не встречается понятия страна иранцев, страна персов. Зороастрийцы – это оседлый первобытно-общинный народ, занимающийся скотоводством, сеющий хлеб, а кровными врагами считались «преклоняющиеся верблюдам». На этом месте необходимо вспомнить о «преклоняющихся верблюдам» карабанидах и страну дивов и Шульгана (Ангра- Майнью из Авесты) из эпоса «Урал-батыр», борющегося с ними Урал-батыра (Ахура-Мазда из Авесты). Страна Бактрии состояла не только из оседлого народа, она, основываясь на законах Зороастра, объединяла также племена великой Равнины (Степи?) и полукочевые племена… В Авесте наш волк баһре/буре называется «вахрой», а великий бог войны – Орлагно(т) – Ор лягнат (дословно «бей-проклинай»); по словам китайского автора VII в. до н.э. Сюан Цзян, в письменности Бактрии читали слева направо, и к 24 буквам греческого алфавита прибавлялась ещё одна буква (башкирские ҫ или ҙ?) и насчитывал всего 25 букв.
Древнегреческие (Геродот, Курций Руф) и китайские авторы (Сы-ма Цянь) пишут о том, что стрелы и пики бактрийские воины изготавливали из водяного камыша. Этот камыш был таким крепким, что на него можно было опираться при ходьбе (в виде трости). В записанном в начале XIX в. башкирском народном эпосе «Кузыйкурпес и Маян-хылу» (версия Т.Беляева) стрела, убивающая льва, была высечена из того же камыша. К тому же и Урал-батыр с детства играл со львом. Герои этих эпосов соприкасаются с южными зверями – со львом. А ведь на Урале и тысячи лет тому назад и позже не водились и не водятся львы – их заменил волк. Создатель этих эпических произведений народ, которому духовно был близок древнегреческий эпос, -- как мог ошибиться? Этому ответом может послужить лишь одно: в его сознании отразились переплетавшиеся воедино другие места обитания нашего народа по отрогам священных дорог Кюн-Уфу и Кунгыр-буги с прародиной Уралом.
Заодно выясним само имя нашего предка Зороастра – пророка и основателя идеологии всего древнеперсидского мира, т.е. новой религии. Вспомним о том, что он родился и вырос на Урале и был гражданином государства Бактрии, где и укрепил свою религию. До сих пор ученые не могут выяснить смысл имени этой полулегендарной личности. Последние предположения заключались в «Золотых (или старик) верблюдах (хозяин)» (В.М. Массо, В.А.Ромадин). Это, конечно, попытка предполагать по старинке на лад индоевропейского языка (язык Бактрии не являлся индоевропейским). Что же до нас, то выяснение основ  имени Зороастр требует башкирско-тюркского подхода. В этом отношении получается известный для нас Сураш-Тора – Сураш-Бог, а на более древнем произношении Бокас – Ырыс-тор (Бак-Сороастор – Бог-Зороастр)…
По мере углубления в недра веков, нас охватывает цепь невообразимых сходств и совпадений. Что это: случайность или обычное, схожее явление?!
Согласно древнему мифу, на евразийском континенте на Прародине (ныне в Башкортостане) от прародителей или гермафродита Имира, вернее от его умершего бездыханного тела, превратившегося в Урало-Алтайские горы, родились дева-гурия (Шульган) и сын-гурий (Урал). Став получеловеческими (значит полусмертными) и полубожественными (полубессмертными) близнецами (первопредки человечества), образовали единство фратрии архаичного двоичного (близнецов) перворода Усярган с Башкортом или Эске Башкорт (Внутренний Башкорт) с Тышкы Башкорт (Внешний Башкорт). Потомки близнецов-первородцев, овладев священными дорогами (Кюн-Уфа – дорога Усярган, Кунгур-буга – дорога Башкир), по развилкам которых они разошлись на четыре стороны – положили основу указанным странам и народам (языкам) мира. В этот ранний период Прародины, ещё до усиления противостояния фратрий во времена Нуха, появились и дошли до нас прекрасные эпические памятники – «Кузыйкурпяс и Маянхылу», «Заятуляк и Хыухылыу»… То, что это было действительно так, мы видим в эволюции имен эпических героев. К примеру, при исследовании природы происхождения имен Кузыйкурпяс и Маянхылу выясняется, что они имеют одну основу и одинь корень с именами Урала и Шульгана из «Урал-батыра», с Ахура-Мазда и Ангра-Майнью из Авесты. Смотрите: после того, как сократился «у» в имени Убаян-Сул-Кон (Холм-душа Вода-Солнце), -- имени Сул-Кана/Шульгана, произносилась она сокращенно как Баян-Хуле-Кюн, которое в ходе изменения фонем превратилось в Маян-Хылыу-Кюн, т.е. в имя героини Маян-хылыу, вошедшей в эпос в таком виде. Что же касается второго героя, то родившегося в виде Бизона под именем Гур-улы (Уралы/Урал) – сына священной горы Нары-тау и грудного младенца кормилицы Инэ-Эйэй (Коровы-молочницы), в связи с его рождением называли его также Угези-Гурбоз (Бык из ледяной могилы -- Бизон). После сокращения фонемы «у» имя это превратилось в Гези-Гурбоз/Кузый-Курпяса, в каком виде он и вошел в эпос. Эти же герои в Авесте носят имена Ангра-Майнью – Ахура-Мазда. Для того, чтобы восстановить имя первого, возьмем произношение Бурэ-Эсэ (Волчицы-Матери) как Канхоро (Кюн-Буре – Солнце-Волчица), а произношение Хул-аки (воды) как Хыу (вода) с сокращением начального «К» первого слова: Канхоро-Убаян-хыу>Ангара-Байнйу>Ангара-Майнью, т.е. означает рожденная от холма-могилы (горы Машак) и вскормленная Волчицей-Матерью «Ян-хыу (Душа-вода)»…
При восстановлении второго имени слово «гур», образованное от изменения акар-кар -- гур, возьмем в его древней форме с начальным гласным «агур», а «гурул»а ’сына горы-могилы‘ – как «агурул»: Агурул-боз-ата ‘Агурул-ледяной-отец’>Ахура(л)-Мозата>Ахура-Мазда…В сущности «Кузыйкурпяс и Маянхылыу» и «Заятуляк и Хыухылыу» являются памятниками, повествующими о дружеских отношениях в древности Шульгана – Урала.
Таким образом, в различных континентах главы фратрий близнецы-первопредки называются по-разному: к примеру, паре Шульган-Урал равняются Гильгамеш-Энкиду, Рем-Ромул, Анграмайнью-Ахурамазда и противоборствуют между собой.
Мотив противоборства достигает своего апогея в книге Авеста, в эпосе «Урал-батыр»:
Авеста. До принятия новой религии – зороастризма – существовала ещё старая, принуждающая во имя Бога осуществлять кровавые жертвоприношения, кровавый обычай изводил людей.
Урал-батыр. Древнее поколение – старик Янбирде со старухой Янбика пьют кровь, от этого обычая страдает живой мир.
Авеста. Рождаются белоликий Ахура-Мазда и черноликий Ангра-Майнью. Идет борьба между черным и белым, добром и злом.
Урал-батыр. Рождаются также положительный Урал и отрицательный Шульган.
Авеста. Доказав, что мир состоит из Добра и Зла, Мрака и Света, зороастризм проклинает кровопролитный обычай жертвоприношения.
Урал-батыр. Уже в начале эпоса в мыслях Урала утверждается наличие в мире двух противоположенных начал – Добра и Зла, Белого и Черного, и Урал отказывается от ведения образа жизни родителей, существующих за счет пития крови.
Авеста. С рождения Ахура-Мазда и Ангра-Майнью – антиподы. Первый вершит только добро, а второй – в противовес первому, только зло.
Урал-батыр. Урал и Шульган – антиподы с рождения. Урал не жалеет сил в поисках живой воды Яньшишмы, в то время, как Шульган, испробовавший украдкой вкус крови из раковины, посвящает себя злу.
Авеста. Описывается божественная картина о том, как два родных, но противоборствующих близнеца, ведя жестокую борьбу, создают мир. Ахура-Мазда создал одну за другой 12 стран, пригодных для жизни человека с плодородными землями и богатые водой. Ангра-Майнью в противовес ему наполняет мир драконами-змеями, ядовитыми насекомыми, злыми духами – демонами, скорпионами, жабами, ящерицами и др.
Урал-батыр. Описывается божественная картина о сотворении мира – страны Урал – с двумя противоборствующими братьями, их жесткая борьба. Урал также сотворил страну для людей с плодородными землями, водами и различной живностью. Против него выступил Шульган, наслав на людей зло, наполнив мир дивами, демонами, ядовитыми насекомыми-скорпионами и т.д.
Авеста. Ангра-Майнью засыпает землю снегом, насылает на людей лютую зиму.
Урал-батыр. Шульган насылает на землю всемирный потоп.
Авеста. Царь страны Добра Йима (в другом варианте Бык, порожденный Ахура-Маздой), сражаясь с Ангра-Манйнью и борясь со смертоносной для людей снежной стихией, погибает, даруя жизнь земле и его обитателям.
Урал-батыр. Носитель Добра и справедливости Урал-батыр, борясь с принесенным Шульганом бедой, принесшей смерть всему живому, погибает, успев опрыснуть окружающему миру живой воды. 
Авеста. После смерти Быка, на его останках зеленеет трава и оживают звери и птицы.
Урал-батыр. После смерти Урал-батыра, на его останках образовываются Уральские горы, богатые золотом и серебром, драгоценными камнями…
Как и в Авесте, созданной когда-то в стране Бактрии, в «Урал-батыре» ясно вырисовываются классовые разделения в обществе, развитие рабовладельчества, господство обычая кровавого жертвоприношения, консолидация родов, формирование народа и явления государственности. Также, как и в Бактрии, есть признаки существования остатков матриархата (где девушка сама выбирает себе мужа), экзогамии (браки заключаются между представителями иных фратрий). Позже, видимо, это следствие новых наслоений, наложенных в эпосе со временем, наблюдается разрушение фратрий, их формирование как один единый народ (оба тотема – и Бык, и Акбузат – ведя за собой свои племена, обосновываются на Урале. Кроме этого и в Авесте, и в «Урал-батыре» повторяются некоторые характерные для современного башкирского языка имена (к примеру, Кахкаха, Драж и др.). И там, и здесь лейтмотивом проходит борьба между добром и злом, белым и черным и победа первых над последними… На этом месте невозможно не вспомнить о том, как герой глиняных книг первопредок Шульган–Гильгамеш и родной брат Урал-Энкиду беспамяти любят друг друга – готовы отдать друг за друга свои жизни, а после смерти Энкиду, щемящая душу глубокая скорбь и печаль Гильгамеша: как он мучился и страдал в поисках лекарства против смерти. Этот же «Гильгамеш», написанный на шумерской глиняной книге – Усярганский вариант того же башкирского эпоса «Урал-батыр» -- оба произведения доказывает о своей принадлежности башкирскому народу (в действительности оба памятника представляют собой две стороны одной медали). Точно также переписанная в Иране, на отроге дороги Кюн-Уфа, Авеста является священной книгой Усярган. Потому что Авеста произошел от Аба-эсэ-т (здесь «т» - окончание множественного числа), т.е. означает люди Аба-Эсэ (Буре-Эсэ – усярган-бурзянцы); а вторая переписанная у отрогов дороги Кунгыр-буги Ригведа – священной книгой Ырыу-Боз (Род-Льда), т.е. это представители рода Боз, башкиры.
Известно, что половинная часть единого народа Усярган, якобы созданные из Туш (груди) близнецеподобного нашего первопредка гермафродита Имира, объединил пять родов (историческое единство пяти родов). А другая половинная часть Башкорт, якобы созданные из Баш (головы), объединил семь родов (историческое единство семи родов). Объединение же этих единений 12 родов образовывает башкирский народ. В Авесте и Ригведе эти пять и семь богов-предков составляют две стороны одного целого: пятеро – асуры, семеро – даеуалы. Информацию об этих терминах полнее сохранил башкирский миф: если асуры назывались би-асура, т.е. бисура (дословно: кикимора, неряха), и если этой «асуре» добавить имя южного бога «Кюна», то обнаружим Асура-Кюн – имя первопредка Усярган. А даеулы, возможно, являются дивы, точнее, семь дивов. Предводитель асуров Варуна (Шэре-инэ, т.е. божество усярганской материнской части Бокос) в Ригведе является главой всех 12 богов, возможно, это признак матриархата. На царском престоле в те времена, следовательно, восседал представитель пяти родов части груди – түш (туш – төш – полдень – Усярган). Возможно, семь родов Головной части (сторона Боз – башкорт) боролись за престол. Эта противоположенность между близнецами хорошо отразилась в Авсете и Ригведе: если в первой священной книге асуры (сторона Шульгана) – боги (т.е. сторонники добра), а дивы обозначены как дьяволы, то в Ригведе, наоборот, дивы (сторона Урала) – божества, а асуры представлены как дьяволы.
Таким положением вещей в «Урал-батыре» проникнуты мотивы «добрый, положительный Урал-батыр» и «плохой, отрицательный Шульган»; в «Гильгамеше» же, наоборот, Гильгамеш-Шульган – добрый, положительный батыр, а Энкиду-Урал – его/ее родной брат и оба они любят друг друга. Одна сторона (Усярганская) этого закона диалектической борьбы противоположенностей Усяргана и Башкорта распространилась до древнего Ирана и окрепла там в качестве свода канонов (Авеста); а другая сторона (Башкортская) данного закона укрепилась в древней Индии также в качестве свода канонов (Ригведа). Теперь наши ученые не могут никак понять эту «непонятную» противоположенность. Эта двусторонность, парность ужасающе описывается в эпосе «Урал-батыр» в виде борьбы между Уралом (первопредком башкир) и Шульганом (первопредкой усярган) в диалектическом единстве; в то же время в этом произведении будучи солидарным с положительным Урал-батыром (потому что это эпос Башкирской стороны фратрии) и наказав отрицательного Шульгана (потому что Шульган принадлежит Усярганской стороне!) делается своеобразный вывод: если племена молочных матерей Урал-батыра Инэ-Эйя (в особенности парнокопытная скотина) и Шульгана Бурэ-эсэ (хищники и также парнокопытные) – все вместе как положительные создания оставлены на стороне Урал-батыра для службы людям, то в то же время дивы-дьяволы богов семи родов Урала и змеи-ассураканы (Азраке) богов пяти родов Шульгана все вместе как отрицателные создания предназначены в виде силы зла в отношении людей. То есть естьли раньше каждая сторона половин одного целого считала себя добром, другую – злом, теперь относительно доброго отношения к людям только одна сторона с Уралом считается добром, и во главе государства на трон восходит Урал-батыр (побеждает патриархат); все боги другой стороны во главе с Шульганом, будучи отнесенными к злому дьяволу, лишаются права владения троном (остается только один главенствующий бог-Урал). Переход от двух божеств к одному божеству (две бараньи головы в один котел не вместятся, говорится в нашей пословице) – основная реформа, проведенная пророком Зороастром. Наделение единым именем Башкорт племен-близнецов, возможно, восходит к тем временам. Однако в прочной народной памяти также сохранились и ошибки древней религии (12 богов, о которых писал в Х веке Ибн-Фадлан), даже сохранились до сих пор. В нашей истории бывали случаи, когда в один котел помещались две бараньи головы. Известно, к примеру, что на престоле Хазарского каганата (VII-X вв.) восседали два кагана – Женщина и Мужчина (представляющие из себя Шульгана и Урала), и что слово женщины там ставилось выше. Когда татары-монголы вторглись в  земли башкир, на государственном троне вместо Гурула (короля, т.е. представляющего Урала), сидели Куляр (Куль – представляющий Шульгана)…
Первобытность в Прародине
Вообще, вот уже на протяжении нескольких веков, освещая с точки зрения европоцентризма, а с другой стороны – славы, тюркскую и башкирскую историю, ученые стараются, говоря словами башкирской пословицы, выжать масло, прожевывая одну и ту же паклю: будто бы тюрки (башкиры) вели сугубо кочевой образ жизни и не были оседлыми. В свое время наш кровный соотечественник, считающий себя великим литератором «великой России», в оном из партийных изданиях с гордостью написал: «До Великой Октябрьской революции мой народ не имел ни своей земли, некуда было приткнуть голову – он как перекати-поле перекатывался по бескрайней степи…» Какую только дипломную, диссертационную работу не возьми, везде башкиры переживали эту «историю» «кочующего перекати-поле», эта «истина» превратилась в само собой разумеющееся явление. Причина тут очень проста: раз, так называемый убогий народ, со времен сотворения мира является кочующим перекати-поле, следовательно, ни в одном месте России у него нет крепких корней, у него нет никакого права ни на одну землю. На райском же Урале издревле не было никакого перекати-поле – жили оседлые земледельцы; но якобы, оседлую жизнь вели только предки обладателей индоевропейского языка (русские), в крайнем случае угрофины (дескать, ближе к русским). Такие «перекати-поле» как башкиры прикатили сюда откуда-то лишь в XI в., только в ХХ научились у русских возводить дома, сеять хлеб. Поэтому, видимо, можно этого перекати-поле (башкира) выкатить с Урала куда подальше…
Вот такова философия колонизаторов-припущенников, прячущихся за науку, за учения перекати-поле относительно нас, аборигенов Урала. Однако есть и настоящие ученые, не признающие учения перекати-поле, опирающиеся на истину.
«Концепция о закономерностях, - говорит доктор исторических наук Светлана Александровна Плетнева, изучающая историю так называемых народов-кочевников, - позволяет дополнительно обосновать выдвинутый учеными-кочевниковедами тезис о том, что чистых кочевников в степях практически никогда не было. Мы видели, что кочующим круглогодично население бывает только в период нашествий. Уже на второй стадии (самой распространенной в степях) оно начинает оседать на землю и заниматься земледелием. Особенно активно это протекает на территориях, расположенных вдали от земледельческих государств, из которых кочевники мирным или военным путем получали продукты земледелия. Переход к оседлости убыстрялся в том случае, если при образовании государства в него входила какая-то часть земледельческого населения… Таким образом, из закономерной обусловленности перехода кочевников к оседлости и земледелию мы можем сделать три вывода: 1) кочевнический способ ведения хозяйства не может существовать оторвано от земледельческого; 2) для кочевнической экономики необходимы большие земельные массивы, при невозможности расширить территорию кочевание начинает отмирать; 3) без комплексного земледельческо-скотоводческого хозяйства не может быть государства. Поэтому последние возникают только на третьей стадии кочевания» (58:146-147).
Вместе с невозможностью существования отделенного от земледельчества кочевничества, важно сделать третий вывод, гласящий о том, что государство может основываться на комплексном земледельческо-скотоводческом виде хозяйства. Любому справедливому историку доподлинно известно о том, что наши древние тюрко-башкирские предки построили первое государство в мире, основали государства для многих народов, испокон веков живущих в Европе и Азии, а теперь задирающих свои носы! Раз предки были способны построить государства, следовательно, они были и земледельцами, и скотоводами, а также занимались металлургическим ремеслом. Лишь в результате многовековой жестокой колонизации-геноцида мы оказались в положении «дикого башкира», стали манкортами «перекати-поле»…
Теперь появилась возможность добыть сведения о родах и племенах, обосновавшихся на Прародине – в стране Самрау Башкортостан. На вечерних посиделках именно об этом выпала возможность поговорить с именитыми учеными, много повидавших и собравших для своих исследований, а также  записать на магнитофон равномерные рассказы усярганских башкир. И эту запись как есть так и перевел на лист бумаги.
Рассказ о первом шежере
«Если взять Южный Урал (а эти места я считаю Прародиной Усярган и Башкир, а вместе с ними и всего человечества)», - начал похожий на лекцию свой рассказ сидящий со мной за одним гостевым столом, - первые древние зерна пшеницы и овса выращивались нашими предками 4 тыс. лет тому назад. Вместе с содержанием лошади, коровы, овец и верблюдов они были еще и земледельцами».
- Абба, 4 тыс. лет! Оказывается наши предки уже в каменном веке были и земледельцами, и скотоводами! – воскликнул один из собеседников.
-  Да, историческая наука доказала это. Наверное, знаете о том, что предки обожествляли животных, преклонялись им (к примеру, Буре-Аса/Волчице, Инэк-Эйэ/Корове, Асау/Жеребцу, Быку). Заметьте – они также обожествляли и зерно (хлеб), воспринимали его как Бога.
- Вот тебе на – какой ещё Бог из  зерна?
- Да, было. По словам отца истории древнего грека Геродота, древние наши скифские предки…
- Мы знаем, что греки были куреком (башк. курек – кузнечный мех), потому что у нас, у Усярган, со времени Нуха есть ара куреков – внешний вид у них весь черный -- как смоль блестящий башкир. А вот скифы…
- А почему скиф? Мы что ли скифы?
- Вот именно, что вы и есть, дорогие мои усярганцы. – Ученый оглянул своих слушателей, многозначительно улыбнулся. – Вы ведь до сих пор считаете себя потомками Буре-Асака?
- А как же, считаем, конечно, -- подтвердил постукивая своей деревянной ногой узаман-старейшина, получивший «в подарок» от Великой Отечественной войны прозвище «Деревянная нога».-- Да, усярганцы с бурзянцами – дети Буре-Асака!
- У Канагат-агая об этом есть столько хикаятов, сказок, преданий!
- Да… Тогда, верно, знаете и о том, что владельца гор и рек у башкир называли титулом «би». Например, глава племени Юрматы – Тэтэгэс-би, Усярганцев – Бикбау-би. Этот титул был известен и у скифов, где владельцев земли называли «эпи» (пи>би), это сохранили в истории сами греки. Следовательно, «эпи» - хозяева, владельцы земли. Если вспомним, что землю называли «окор» (отсюда: огоро, коро, кыр, гур, гора), а воду – «эсэк» (отсюда: эсэк (кишки), эсэке – эшэке (неряха), шэке (волчица), эсэй (мать), сай/сыу/хыу (вода), из чего получается: эпи-окор>пи-гор>бигор>бугере/буре ’волк‘ (значение на древнем языке «ата буре») – хозяин земли; в то же время эпи-эсэк>пи-эсэк>бижэк>бөжәк (насекомое) и вариант болак/“волк” – значение в языке («эсэ-буре») – хозяин вод. Если в последней цепочке в “эпи-эсэк” по законам древней речи переставим местами слова и скажем “эсэк-эпи”, то получится эсэкэпи>сэкэфи>сэкэф>скиф, т.е. это “скиф” – прозвище наших древних предков, дошедшее до нас через греков.
-- А этот «эпи» хозяин гор и рек – это, случайно, не наш «эпэй» (хлеб)? – спросила Минзифа.
- Точно оно самое! Тот самый хлеб – эпи, выращенный вами, т.е. подаренный землей и водой! Уважительное слово «апай» (сестра) тоже оттуда: у башкир так уважительно называют и женщин, и мужчин, потому что Буре-эсэ – вода, а Буре-ата – земля – кормилицы наши… Здесь подробнее разъясним следующее: Буре-эсэ и Буре-ата – боги родов Усярган-Бурзян юго-западного отрога дороги Кюн-Уфа и Буртас-Юрматы северо-восточного отрога той же дороги Кюн-Уфа; вернее, два отроговых бога перворода Усярган, чьим первопредком был Шульган. Такая ж закономерность характерна и дороге Кунгыр-буги – Кан-Карабак: Ак-Инэк (водная Корова) – бог рода Катай-Кыпсак юго-восточного отрога, а Кар-Угез (снежный Бык) – бог рода Кыргыз-Огуз северо-западного отрога дороги Кунгыр-буга; точнее, два отроговых божетсва перворода Башкорт, чьим первопредком был Урал-батыр. Прекрасно знаете, что Усярган и Башкорт – это первые два близнеца-рода, произошедшего ещё со времен сотворения мира, на сегодня – начало и исток всех человеческих родов. Если подробнее рассмотрим Усярган, то он на языке почитателей Буре-Асак (Волчицы) претерпел изменение как Бура-Асау (Высокий Жеребец), позже Асау превратилось в слово йылкы (конь), в результате чего первоначальное слово означало «глава племени Кобыла»; а после того как к этому Асау прикрепился термин Ай-Угыр (Ай-Угез – Луна-Бык), произошел Асау-айгыр -- жеребец (дословно: «муж кобылы – глава племени»), позже жеребца стали называть и как Асау, и как Айгыр. Также, после того, как к этому «асау» прикрепился слово «огор» (бык), получилось следующее: (а)саугор (т.е. дойная корова сыйыр/һыйыр). До сих пор Усярганцы называют самку только что родившегося теленка или жеребенка “һаулыҡ” (ахаулык, асаулык, т.е. – племенная самка) ...
Если вернуться к Башкорту, то он на нашем языке почитателей Хыйыр-Эйэ или Инёк-Эйэк означало «глава племени Инэк»; также под Хыйыр-Эйэй подразумевалось «доит корову» (Хыйыр эйэ); это же «Эйэ» от нас проник в древнегреческую мифологию в виде Хыйыр-Эйэк ’Корова дающая молоко‘ как богиня Ио (Эйэ) в греческой мифологии. А Угез-кан (т.е. наш первопредок Урал-батыр), действительно, был зафиксирован в древнем шежере в виде предка башкир (хунов-огузов) Огуз-хан. Поэтому башкирские племена часто обозначаются как народы огузы; о том, что огузы это и есть башкиры было доказано ещё в XI веке в словаре М.Кашгари, где ясно показаны сходства закономерностей древнего огузского и современного башкирского языков … В связи с этим с некоторых пор близнецы-дороги, воссоединившие собой пересечение четырех сторон света, стали называться Кюн-Уфа (Канифа), т.е. конская (или волчицы) дорога и Кан-Карабак (Кунгыр-Буга), т.е. коровья дорога. Если взглянуть с центра (с горы Тора-тау, а позже с Аркаима), то эти дороги представляют собой раскинувшиеся в четыре стороны света, которые поэтому стали называться четырьмя (а позднее восемью) дорогами страны Самрау/Сумеру -- Башкортостана. Отсюда пошли такие понятия как «Все четыре стороны – Кибла» (ср. с рус.: «(идти) на все четыре стороны»), «восьмигранный» (слова похвалы).
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Таким образом, каждая из парных дорог, разделившись в центре (гора Тора-тау, гора и городище Аркаим) на равные части, образовали по два ответвления-отрога (всего четыре, рис. 42); на рисунке арабскими цифрами обозначены:
0. Узловая гора или городище Аркаим.
1. Красное море.
2. Юго-западный отрог дороги Кунь-Уфа.
3. Северо-восточный отрог дороги Кунь-Уфа.
4. Желтое море.
5. Синее (Индийское) море.
6. Юго-восточный отрог дороги Кунгур-буга.
7. Северо-западный отрог дороги Кунгур-буга.
8. Черное (Карское или Снежное) море.

Основной закон природы таков: каждому смертному приходит конец, тлен, а бессмертные лучезарно возносятся в Небо. Случилось это и с близнецами Уралом и Шульганом. Как известно из мифологии, названные наши первопредки были полубогами-получеловеками: голова – бессмертная, а туловище – смертное. Когда наступил последний срок, при предсмертной агонии Урал-патер (как и индуистский бог Шива) в исступлении вырывает свой половой член и бросает на землю – возникает фаллос-гора Иремель-тау. Смертное туловище первопредка  падает – образуется Урал-тау (Урал-гора). Бессмертная голова его возносится в Небо в качестве Месяца-Луны, и начиная вечный круговорот вокруг Земного шара уходит на север (по направлению земной оси), утопает в Северный Ледовитый океан (заходит в Нижний Мир -- «умирает»), а место его мора и по-ныне называется Атай-мор (Таймыр), что по-башкирски означает буквально «Отец-умер». Начиная с этого времени «голова Урала» на небо Верхнего Мира восходит как Месяц, а на Нижний Мир заходит как Луна. Путь его вечного движения называется священной дорогой Конгур-Буга («взлетающий [на небо] бык-производитель»).

Точно так же происходит и с Шульганом. При предсмертной агонии она в исступлении вырывает свой детородный орган и бросает на землю – возникает йони-гора Балкан-тау. Смертное туловище первопредки падает – образуется Шульган-тау или Шылган-тау (Шульган-гора). Бес-смертная голова ее лучезарно возносится в Небо в качестве Кун-Апа (Канифа) или Ак-Аяз (Кояш), то есть Солнце, и начиная вечный круговорот вокруг Земного шара уходит на юг (по направлению земной оси), утопает в море Шульган (Мертвое море в совр. государстве Израиль) – заходит в Нижний Мир. Путь ее вечного движения, пересекавший путь Конгур-Буги, называется священной дорогой Кун-Апа (Канифа). В седой древности на месте современного города Уфы имелся религиозный центр с святилищем Кун-Апа или Канифа, от этого названия и происходит название города Кан-ифа -- Уфа. А на северной стороне города возвышался еще храм Конгур-Буги. Подобный религиозный центр находился также на месте современного города Стерлитамак.

Имелись еще два, пересекающиеся между собою, главные священные дороги, начерченные воображаемыми прямыми линиями по телу Господа Всевышнего Имира, – Дороги Богов; пути эти пересекались на пупе (Аркаим) прапредка, образуя тем самым правильный крест (рис. 43):
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1. Мужская дорога богов-мужчин по направлению север – юг или нос – фаллос через пуп.
2. Женская дорога богинь-женщин по направлению восток – запад или правый сосок груди – левый сосок через пуп. (Православные христиане крестятся согласно этому канону: лоб – нижний конец тела – правый сосок – левый сосок). Образовавшийся правильный крест составил потом главный национальный орнамент башкир и других народов, водружался на острия вершин их святилищ.

Эти священные дороги Прародины человечества (исторический Башкортостан), показанные на рис. 44, также широко отражены на главных башкирских национальных орнаментах, один из них, как свастикаобразный, приводится здесь на рис. 43 (башкирская вышивка).

Таким образом имелись две пары священных дорог и оба они в воображении наших далеких прапредков проходили по воображаемому человекообразному телу превратившегося после тления в землю Господа Всевышнего Имира, пересекаясь между собою на его пупе (“Пупе Земли”) и образуя там главный священный религиозный центр Аркаим.
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Правая ветвь Усярган обосновалась на северо-восточном отроге дороги и прозывались они ’люди Эт-буре’ (люди собаки-волка); позже изменилось на Этбур>(Э)тъбур>Тэбур>Дибир>Зибир, после этого превратилось в Сибирь – Сибирская дорога. То, что это так, можно доказать и опосредованно: к примеру, возьмем «железо» и «тимер» на русском и башкирском языках. Как известно, первые железные орудия были изготовлены именно на дороге Тэбир – Сибирь и назывались именем этой дороги: Тэбэр – Тэмер – тимер (башк. железо). Русское «железо» также произошло от нашего «жул-аза» (юл-аса, т.е. дорога волчицы). Усярганцы по-разному называли своих сородичей этого правого (мужского) крыла, связывая их с названием «ата буре» ’самец-волк‘ – атабур>тавор (тавр), и Тибер, Тверь, абар, авар… Племена левого крыла Усярган расположились на юго-западной части дороги Буре-асак (волчицы) и назывались народом эсэ-буре>сэмуре (самурай/самара), сабир, сэбур-сувар (суваз, сыуаш – чуваш) – сумар (шумер); название дороги Самар до сих пор сохранился в названиях реки и города Самары и реки Самур (Дагестан), древнего города Самарра (Палестина). Вследствие того, что эту дорогу называли также дорогой Усярган-Наҡай (Усярган-Нугай – поклонники волчицы-собаки), сохранилось и укороченное название – Ногайская дорога…
Теперь дадим краткую справку о происхождении прозвища части усярганцев ногай. Они почитали прирученную волчицу и под влиянием языка своих тесных соседей (ут күрше) печенегов-башкир называли ее, волчицу, их словом анак/анай, а ласкательно анакай ’матушка‘; а для контактирующих усярганцами монголов-буддистов прирученная волчица и культ ее вызывали крайнее удивление, и такую волчицу вместе с ее поклонниками они стали называть тоже анакай/накай/ногай (в смысле «собака»), прозвище это потом закрепилось за этими усярганцами северо-восточного отрога дороги. В то же время их сородичи усярганцы юго-западного отрога свой кумир (волчицу) называли аса-бака/сабака/собака ’мать-кормилица‘ (теперь русское слово), а также ласкательно асакай ’матушка‘>сака/шаке ’волчица‘>сак прозвище-этноним этих усярганцев, почитателей сака-волчицы.
Левое крыло Башкорта, расположенное на юго-восточном отроге дороги, стало называться именем кумира этих людей (башкир) Хыйыр-Эйэ ‘Корова-дойная‘; божеству эту, выступающую также в образе Луны/Месяца Кан-карабак ’Солнце-черноликое или Луна‘ называли укороченным именем Эйэ (греческое Ио)/Эй/Ай ’Луна‘, а дорогу вариантным именем – дорогой Ай, где проживало башкирское племя Ай/Айле. От выше приведенного слова Кан-карабак и произошло: Кан-карабака – Канкар-бака – Кангар-бага/Кунгыр-буга – название дороги; люди (индийцы) проживающие на юго-восточном отроге этой дороги до сих пор корову считают священным животным...
А правое крыло Башкорта обосновалось на северо-западном отроге дороги и стала называться бычьей дорогой – Огуз. Это название, со временем видоизменяясь, дал такие наименования, как Огузан – Гузан – Газон – Казанская дорога. От (Ог)узан – Усан –Уса -- Усинская дорога. Людей дороги называли огузан (огуз), гузан (гизан – баски, народ, живущий в нынешней Испании), также называли кидань (вариантное название башкир-катайцев). Так как эту дорогу называли дорогой Уса, то произошло, надо полагать, и прозвище живущих там людей: ир-уса (мужик-усинец) – ирус -- урус/рус, название русского народа…
- Вот тебе на! – протянул удивленный мой сотрапезник учитель Акрам. – Получается, русские – тоже башкиры Усинской дороги?!
Все рассмеялись.
- Действительно, разве нельзя назвать Николая Петровича башкиром? – Подтрунивали над самим ученым. – Он на башкирском говорит так, что может продать самого башкира!
- Вы, сами-то не меньше всякого русского хорошо говорите на русском! – проговорил ученый. – А вед не зря. Ведь общая для нас всех священная Тамга (Знак) Асаба-Астак (Свастика) говорит о происхождении наших предков из одного корня, о том, что они изъяснялись на одном языке.
- Я этому не удивляюсь, - сказал Мутахар. – Ведь в нашем кубаире «Кузыйкурпяч и Маян-хылыу» ясно говорится о том, что «русское племя – восьмой башкирский род».
- Вот это вот – проблема, - сказал Аглям. – Выходит это не совпадает с тем, что говорил ученый? Мы перечислили четыре ветви дороги Прародины, перебрали божества каждой племени … Не лишний ли этот «восьмой род»? Было-то ведь всего четыре дороги?!
С улыбкой наблюдающий за происходящим ученый поспешил прийти на помощь:
– Вы оба верно предполагаете. Со временем четыре дороги, разветвлявшись ещё по одной ветви, превратился в восемь – об этом я уже намекал по ходу рассказа. Однако русские были первыми племенами одной из начальных дорог. В «Шежере тюрков» Аб-л-Гази, составленном 300 лет тому назад (а он переписал древнюю историю башкир) так и говорится: «русские» записаны четвертым родом из восьми.
– Верно, – хозяин дома с удовольствием одобрил, – я читал это великое «Шежере» - у нас называется книгой «Огузнаме».
– Однако речь идет о первых сеятелях Пшеницы на просторах Урала и Идели – об аборигенах этих четырех дорог.
– А разве наши кочевники-предки не из племени скотоводов? – испепеляющее сверкнула своими черными глазами на ученого Минзифа, зажимая в кулаке толстую косу.
– Одомашнивание животных – великое достижение человечества. До того человеческое дитя занималось охотоводством, собиранием ягод, семян. А выращивание пшеницы является огромным открытием до скотоводства. Короче. К скотоводству он пришел через возделывание земли. Таким образом, сегодняшние земледельцы являются прямыми продолжателями древнего ремесла предков!
– Всё же недосказанное ещё осталось. – Аглям-агай скрипнул деревянной ногой. – Как могли, говорю, наши предки преклоняться зернышкам – плодам своего примитивного труда? Возвышали их как богов?
– Потому что они правильно освятили его, хлебушка, как подарок священного Эсэра. Как я уже упомянул, одновременно существовал бог ржи Эпи (би) - Эпий (хлеб), порожденный первоисточником Эсэ-Эр – Эсэр ’Мать-Земля‘… Что же касается конкретно названий (сортов) пшеницы-богов… Видели ли вы, дети Башкорта, гору Тора-тау?
– Хоть и не видели, но знаем: кто же не знает её, священную гору, белую как мел гору, возвышающуюся на берегу реки Агидели, вблизи прославившегося своим маслом земли (нефтью) городом Ишимбаем! В свое время в газетах так писали, - скзал Мутахар. 
Старик Канагат с видом знатока добавил:
– Эту гору Тора-тау мы ещё знаем как Столп Земли.
– Верно. На языке наших предков древних скифов гора называлась как Тарык (Торок). Её также называют Тарыг-атау (Тора-тау), на которую наш предок Нух (Ной) наткнулся во время Всемирного потопа на своем знаменитом ковчеге. В известном «Шежере тюрков» - «Огуз-наме» мы также ясно видим это название: оно было дано одному из внуков предка Нуха. Шежере повествует о том, что у Нуха было трое сыновей – Хам, Сам, Яфет (или Яфес, а в древнегреческой мифологии Зевс). Якобы, Нух отправил Хама в Индию, Сама – в Иран, а Яфета – на север к берегам Идели и Яика. Возможно, по моим предположениям, эти северные земли назывались первозданным именем Яфета и стал: яфет – Уфут – Уфа… Кстати, как вы думаете, от кого родился сам Яфет? 
– Сами же сказали, что он – сын Нуха.
– Верно, Нух. Если сказать полнее, то Нухай, Ногай. А Ногай по старому, якобы, означает «эт-буре» («собака-волк»)… Значит, Яфет – из рода «собаки-волка»…
– Оказывается, точно, мы – Усярган-бурзянцы, - начала было сдержанная Хабира, Деревянная нога нетерпеливо постучала:
– Тихо, мать, нарушаешь ход речи (мысли)!
– В древней башкирской книге «Ахуаль Чингиз-хан и Аксак-Тимер» есть сведения об этом. Рожденный от солнечного луча Дуинбиан, у Геродота – Таргатай, завещал: «После смерти я буду играть солнцем, выйду волком…» Кто же родители этого Дуинбиана-Таргатая? Согласно сведениям Геродота, по словам скифов, он родился от Яфет-Зевса и девы реки русалки Борисфен (Буре-Аса-Уфун – ныне Обь)…
Как видно из родословной богов, существует вечная дорога, по которой Кюн (Солнце-Шульган) и Ай (Месяц-Урал) могли беспрерывно ходить по кругу во Вселенной (рис.28).
По представлениям древних людей Вселенная состояла из трех уровней: Верхний Мир богов (все пространство южнее 20 градусов южной широты – мир за пределами нарисованного нами выше подола “еляна”), Серединный Мир людей (евразийский континент в указанных выше пределах, где Небо, Солнце, Луна – персоны женского пола, Земля – мужчина-отец) и Нижний Мир мертвых (Западное полушарие или американские континенты, где Небо, Солнце, Месяц – персоны мужского пола, Земля – женщина-мать). Простые смертные люди евразийского континента на Верхний и Нижний Миры по своей воле не ходили, по причине чего те пространства для них долгое время (вплоть до магелланова похода) оставались географическими “белыми пятнами”. Эпоха эта являлась мифологической и завершилась она с полным разрушением идеологии прарелигии (язычества). Но во временах до эпохи сложения и укрепления прарелигии (приблизительно в 25000 лет тому назад) прапредки наши имели полное представление о всех континентах и множества архипелагов Земного шара, об этом говорят удивительно точные атласы мира, нарисованные ими в седой древности на скалах гор в местах их обитания (см. журнал “Ватандаш”, 1997 г., №2 – 3: З. Султанов. Корни. На русском языке. Уфа).

Согласно идеологии прарелигии Солнце и Месяц (или Луна) совершали по указанным священным дорогам вселенной свой вечный круговорот, проходя через подземные воды в Верхний, Серединный и Нижний Миры по восьмеркаобразному маршруту. И якобы две рыбы-божества (титаны), обитающие в подземных водах двух миров, контролируют их движение; а иногда они попеременно задерживают и выпускают одного из светил, происходит тогда затмение Солнца, или Месяца-Луны (рис.45)...
Имея форму парных окружностей волшебного числа 8, через которую могли бы проходить Солнце и Луна, образовала собой что-то вроде круговорота окружностей Асаб-Астаков Мироздания -- положительные и отрицательные свастики (основные родовые тамги великой дороги изображены в шежере Усярган). В мифе предков представлена территория Верхнего Мира в одной окружности Мирового Колеса (Внутренний Башкорт-Усярган – Внешний Башкорт-Печенег), Нижнего Мира в другой окружности и третьего Серединнего Мира (возле точки пересечения восьмиобразных окружностей Пупка Земли Аркаима).
Восьмиобразные признаки Мирового Колеса и являются дорогой Кюн-Уфа (Солнце) совмещенная с дорогой Кунгур-Буги (Луны). Если после выявления Срединнего Мира местом пересечения этих дорог сперва была Тора-тау (Столп Земли), то позже вместо неё эту роль играл Аркаим (Пуп Земли). У дороги Кунгур-буга возникают свои божества Матери и Отца: у юго-восточного отрога дороги им является Хыу Хыйыр (дословно: Водяная Корова -- Бегемот), а у северо-западного отрога дороги – Кара Угез (дословно: Черный Бык – Бизон). Всех указанных божеств (Волчица-Мать, Волк-Отец, Водяная Корова, Черный Бык) объединяют Близнецы-Рыбы – Асар Ак (Сурагай – Щука-Мать) с Асар Ат (Суртан – Щука-Отец), якобы обитающие на пути круговорота Солнца и Луны в подземных водах; Оба Близнецы-Рыбы, являясь «тотаном»-титаном -- мировым держателем, вечно вращающим Мировое Колесо, лежат под двумя омывающими оба берега Срединнего Мира (Идели – общим руслом Камы, Иртыша – общим руслом Оби) (рис. 45)… Такое изображение богов в виде различных веществ и животных нашло своё наглядное отражение в происхождении очень древних слов башкирского языка. Вот смотрите, - ученый начал рисовать на листе бумаги, - это отразилось в первых терминах в нашем общечеловеческом великом мифе. Возьмем Буре-Аса (волчицу) и Буре-Ата (волка) в их древнем произношении: Обогоро-асай и Обогоро-атай. Обратите внимание: Обогоро-асай>Обогоро-апай>Обохарахай>Уба-Сорагай>Апа-Сурагай ’Матерь-Щука‘. После того, как к «Сурагай» прибавили окончание определенности «ас», получаем следующее понятие: Сурагайас>Сура-гайас>Сыра-Кояш (Свет-Солнце)>Хары-Кояш (Желтое Солнце). То же понятие, произносящееся Сураган ’влага-вода‘ – Сыра-Кюн, т.е. дневное светило, опять же восходит к названиям приклоняемым ему родов – Сураган>Эсэраган>Усярган (этноним). От Сураган-Эсэ (Сураган-Мать) произошло Сураганэсэ>Сулаансэ>Сулансэ>Солнце, которое закрепилось в русском языке.
Также: Обо-горо-асай>Апа-Хары-сай ’Матерь-Желтая-вода‘. В резултате звукоизменений само по себе обнаруживается: Обо-горос-ай>Апа-гойас-ай>Апа-Кояш-Ай ’Матерь-Солнце-Луна‘, где Кояш является теперь, на ряду с Кюнь, вариантным названием Солнца…
Определим также и второй термин: Обогор-атай (Обо-горо-ат-ай> (О)бого-ор-ат-Ай>Буга-ир-ат-Ай (Буга означает Бык, т.е. Бык, превращенный в Луну, ир-ат – мужской пол, Ай – Месяц/Луна) и (Об)огор-атай>Огор-атай ’Бык-отец‘, где Огор – тот же Угез-Бык: после превращения последнего «р» в «ҙ» произошел: Огор – Огоҙ(з) – Үгеҙ (бык). Однако видоизменения не завершаются только этим, первоначальный вид лежит в глубине, на дне Бездонного озера…
– Бездонное озеро?..
– Наше Бездонное озеро что ли?!
– Да, именно ваше озеро, согласно мифам древних.
– Это Сурагай с Суртаном на дне Бездонного озера что ли?
– Именно они и есть. Древний вид древних Первопредков Бурэ-Асай с Буре-Атай.
– Мы показали, как волчий род превратился в быка, лошадь, поверили в это, а Сурагая с Суртаном как свяжешь с этим родом? – спросил Мутахар.
– Это не я связал, старина, а – предки. И в восхитительных мифах, и в иносказательных намеках древнейшей «ненаписанной» истории башкирского языка… Вот смотрите, только одно слово из шежере Суртан: Обогор-атан >Обо-гора-тан ’Холм-гора-влага‘>Аба-Хоратан>Ава-соратан>Апа-Суртан; этот же термин дает Сура-тан>Сыра-тун ’Светило-ночное‘, т.е. известное уже ночное светило Луна и сыратун-сарацины, поклоняющиеся ей, т.е. башкирские сарты, айлинцы. Наша Луна Суратан у египтян считатеся богом Солнца (Сур-Атон): Хоро-Атан – древнеегипетский бог Хор-Атон. Следовательно, Луна (Ай) у них превратился в Солнце, если только ученые верно перевели из иероглифов слово Солнце…
– Значит, Эс (Вода-Воздух) с Эр (Земля-Огонь) являлись началом возникновения человечества, вместе дают Эс-Эр – Эсэр ’произведение‘… производящее жизнь!.. – постаралась заключить проницательная Минзифа.
– Да, это Эсэр, о котором будут вечно писать и читать… Наши предки начали фиксировать его со времен сотворения мира в своих мифах и построили совершенную концепцию… Верно, из-за того, что мы старались оказаться выше них, считали себя умнее и безразлично относились к наследиям, заветам прошлого, чуть не стерлись и не потерялись написанные предками страницы заветного произведения Эсэра… Однако настало время собирать по крупицам его остатки, восстановить недостающие страницы – избавиться от манкуртства, вернуть память мирового человечества!..
На этой священной деревне Сэнкем-Биктимер, среди вас, возможно, только-только набухают как бутоны будущие великие ученые – сэсэны из сэсэнов, вскоре эти бутоны раскроются и пышно расцветут цветы. Вот поэтому я с почтением вручаю вам чуть не затерявшийся волшебный ключ от таинственного замка Эсера, созданного предками со времен сотворения мира. Я обнаружил его с помощью мифов народов мира. Любой наделенный умом человек, получив в руки этот ключ, сможет найти верное направление в лабиринте мира мифов. Для этого прежде всего, не посчитав это утомительным, обратитесь к ниже приведенным результатам цепочек (все начинается с «Ас-Ар» -- «Хыу» -- «Ер» («Мать-Земля -- Вода-Земля»):
I. Ас-Ар – Асар (Эсэр); здесь сосредоточимся на видоизменениях термина «Ас» (Аса, Эсэ):
Аса (Эсэ) – Аха – Ака – Айа (варианты слова «эсэ» - «мать»); в связи с этим происходит:
Асар-акай – (А)саракай – Сарагай – Сурагай;
Ака-боро (акбур – известковая гора, произошедшая из накоплений костей древних морских рыб) – (А)коборо – Кабара – Кобра (змея); Эсэ-бейэ – (Э)сэбэйэ – Сэбэйэ – Зэмейэ – Змея;
Ака-боро (акбур) – Ак-Буре, т.е. почитаемый Волк;
Аса-ака – (А)сака – Сака – Сэке – Шэке (Волчица);
Аса-боро - (Асау-Бура) – (А)сабуры – Сауыры ’дойная‘ – Сайыры/Хыйыр (Корова);
Аса-боро – Аса-бойо – Асау-бэйэ (Племенная-кобыла).
Из колена каждой цепи представляется Эсэ як ботак (Ветвь со стороны матери) прашежере родословной близнецов:
1. Первопредок Асар. Его наследник – 2. Сурагай. Его наследник – 3. Кобра. Его наследник – 4. Волчица/Кобыла. Его наследник – 5. Шульган. Его наследник – 6. Человеческий род Усярган. Его наследник – 7. Матушка-Хауа ’Воздух‘/Ева – всего семь поколений. У Усярган было запрещено вступать в брак с кровнородственными наследниками семи родов. Колена этих звеньев, как предугадывали предки, являлись ветвью Шульган-матери в шежере происхождения жизни на земле.
Второй ряд с «асаром»:
II. Ас-Ар-атан – (А)саратан – Саратан – Суртан; далее обратим внимание на следующее: Ата – Аза – Ажа – Аша (варианты слова «ата»);
Ажа-атака(й) – Ажаадаха – Аждаха ’дракон‘;
Ата-алан (ата-улан) – (А)жалан – жалан – Жылан/Йылан  ’Змея‘;
Ата-ал (ата-ул) – Атаал – Этил (Идель – река, где обитают аждаха-змеи) – Адал – Азал – Ажаль (смерть; волк-самец, приносящий смерть);
Атак-ал – Ашак-ал – (А)шакал – Шакал (Волк-самец);
Ата-алан – Ата-Лань (Бык-Олень -- Урал).
Из колена каждой цепи как следствие выделяется Ата-як ботак (Ветвь со стороны отца) прашежере-родословной близнецов:
1. Первопредок Асар (Вода-Земля). Его наследник – 2. Суртан. Его наследник – 3. Аждаха-Змея (Дракон). Его наслденик – 4. Шакал. Его наследник – 5. Ата-лань -- Урал. Его наследник – 6. Человеческий род Башкир. Его наследник – 7. Адам – Отец наш. Всего семь родов. Башкирам было запрещено вступать в брак, состоящим в семиколенном родстве – вступали в брак лишь с представителями семи колен усярганцев. Колени этих связей являются ветвью Урал-батыра. Поэтому во время изучения башкирской мифологии, вообще, мировой мифологии, необходимо иметь это в виду.
Первые хлебные зерна – разветвления нашего шежере
Пришедший из далека ученый, обладатель ценного знания, украсив застолье, заставил забыть о времени – магически заворожил нас. Вдруг, поняв, что он все дальше углубляет слушателей в глубины, в чащу знаний наших предков, как бы желая понять, не сбились ли с пути, по которой он ведет за собой всех нас, обвел своим взглядом задумчивые их лица и сказал:
– Ладно, пусть и это было так… Давайте вернемся к сыновьям общетюркского предка Яфета – внукам Нуха… Один из сыновей, как было сказано у Геродота, предок скифов Таргатай (Тарых) – носил название первого зернышка Тары (Просо)… Интересно и следующее: повествование шежере племени Тарых/Тарих, передача его из поколения в поколение, записывание его на лист бумаги, называемое также Тарих (История) – тоже восходит в древность, т.е. Истории злаковых – Истории хлеборобов…
– У главы Тариха (Истории) Таргатая разве были братья?
– Вот именно, что было: «Тюркское шежере» повествует «От Яфета родились 8 глав рода: 1. Тюрок. 2. Хазар. 3. Саклаб. 4. Рус. 5. Мин. 6. Син. 7. Кумырык. 8. Тарих…» Обратите внимание: 8 глав рода! Как уже говорили, первые четыре дороги нашей Прародины страны Самрау Башкортостана со временем превратились в 8. Следовательно, 8 сыновей Яфета – вожди этих 8 дорог. Ведь и в башкирском эпосе, как говорил Мотахар-агай, русский народ воспринимается как восьмым родом башкир. А в списке «Тюркского шежере» восьмым сыном назван Тарих, а Русский – четвертым; возможно, он был вождем одной из четырех дорог… Однако речь сейчас о восьмом сыне. Наверное, этот самый Тарих был ханом горы Тора-тау (по-старому Торок-тау/Тарих-тау), на которую наткнулся его дед Нух во времени потопа. Потому, что как видно из истории Геродота, первопредком Урало-Идельских скифов считался именно этот Таргатай, одновременно он представляет название нашего первого злака: Тарыг-атай (Просо-отец -- Таргатай)… От этого Таргатая, как донесли Геродоту скифы, родились трое детей: 1.Липоксай. Разберем: ли-пок-сай – Оло-бог-эсэй – Оло-богэҙэй – Оло-Богдай/Оло-Бойҙай ’Великая-Пшеница‘; 2. Арпоксай: Арпа-эсэй (Ячмень-мать); 3. Колаксай: Колак-сай – Холог-эсэй (Овес-мать)...
Что же касается зерна и хлеба, то в восточной части внешнего Башкортостана племена абызай-бажанаков (башкир) выращивали абызай>бозай>(бойҙай) пшеница. А на западе рутены-русские (ырыс) – арыш>рыш>рожь. Обитатели же восточной части внутреннего Башкортостана (абары) выращивали (а)барай>борай (полва) и родственный ему (аб)ар-апа>арпа (ячмень), на западе же усярганцы/ухярганцы – (у)хуре(гян)>хуле>холо (һоло) (овес) и (а)сарга(н)>сарга>сорго (разновидность проса), а также сарг(а)>тарг>тары (просо)… Кстати, о разделении страны Самрау Башкортостана на Внутреннюю и Внешнюю части мы черпаем из древнего эпоса «Узак и Тузак или Балобашняк». Конечно же, эти места, на которой мы живем,  разделены близнецами – Земля Узака и Земля Тузака. Здесь «Узак», понятно, -- это Азак/Эсяк, Эсяка, следовательно, Эске, т.е. внутри, внутреннее (Внутренний Башкортостан). «Тузак»> Тазак>Ташак>Ташакы, следовательно, Тышкы – внешний (Внешний Башкортостан). Эти древние географические названия были зафиксированы ещё не менее древними арабскими путешественниками, посетившими Башкортостан в очень древние времена… 
Возвращаясь к выращиванию злаковых, выясняется, что круговорот земледелии разделился на четыре сезона: перекопка земли (землепашание), косьба пшеницы (уборка хлеба), придавливание колосьев (молотьба), закладывание продукции в амбары. Перед тем, как приступить к каждой из сезонных работ, представители четырех дорог подтягивались к Столпу Земли – горе Тора-тау, вешали драгоценные дары на Тирэк-Дереве, символизирующее дух Тора-предка, что являлось обязательным ясаком для общей казны Усяргано-Скифского государства. Остатки этого ритуала сохранились до ХХ века – каждый, кто поднимался на гору Тора-тау, привязывали к дереву одежду, ленты, лоскутки… Представители дорог, собравшись каждый раз у подножия Тора-тау, вкусив в каждый сезон дары той или иной дороги, вели беседы о положении в стране, держали совет о том, как удачнее выполнить сезонные работы и т.д. Проведение очередного ритуала в каждый сезон возлагался также по очереди на каждого представителя из 4-х дорог. Скажем, после схода снега в начале весны на Тора-тау проводили праздник «Карга буткахы» (Грачиная каша). Проводившие этот праздник представители племени урыс-кузян-баск-швед (руты или рутены) Казан-Усовской дороги остановились на отдых у горы Ур-Ат ’высота отцовская‘ – на северном холме нынешней горы Куш-тау под началом аксакала с почетным титулом һөр-сыҡ ’паши-выходи‘>герцог. Изготавливаемая ими «фирменная» пища для угощения представителей всех четырех дорог «карака батка» (грачиная каша) представляла собой жидкую кашу, заквашиваемая опарой, имела опьяняющее свойство. Первая часть термина «карака» позже приняла вид «арака» (башк. название водки), а последняя «батка» – «водка», превратившаяся позже в крепкий напиток в сорок градусов. После того, как выпивали «карака батка», оставшаяся на дне посуды опару -- зернышки ржи выложили на камни Тора-тау для птиц… От этих слов происходят и применяемых по-ныне названия национальных посуд: карака – көрәгә, от кара-кабат – кабат>хауыт и каба>хаба...
После завершения возделывания земли и посева, с приближением нового сезона, наступал праздник асаба или ас-саба ’пища-жатва‘ – жатва хлеба. Его проводили остановившись на Кәс-Ур ’девичья высота‘ -- южном холме горы Куш-тау, представители западного усярганского племени; возглавлял их родоначальник с почетным титулом Кәс-Ур -- кесарь. Изготавливаемым их блюдом для общей трапезы являлся сабаток-он-ас ’жатвенной поры мучная пища‘ – (саба)-токанас>тоҡмас (лапша). Посуда: сабан>жабан>жбан (теперь русское название)>табан>тәпән>таба. Они также пекли ажабан ’лепешка на дне котла‘>жбень (теперь русская толстая ржаная лепешка). Их напитком была, возможно, бүре-аға>брага ’волчье молоко‘ и, согласно Геродоту предполагается, курили они марихуану анаша (от того же слова «он-аса» ’мучная пища‘ из зерен конопли...
После уборки урожая, наступало время молотьбы. Перед ним абасово племя (печенег-башкир-огуз) тоже тщательно исполняло священный обычай. Его члены потянулись в эти места с Сибирской дороги, где их предводитель Бас-кар-ул ’башкира сын‘>король остановился на горе Карак-тау ’белоснежная гора‘. Необходимо помнить, что корень названия этой горы «кар» со временем видоизменилась как кар>гур>юр>ер (земля). Возможно, в связи с этим название горы Карак-тау изменилось в Юряк-тау. Переместившееся оттуда к горе Тора-тау абасы исполнили обряд «басак орад» ’колосьев битье‘ перед молотьбой. Это священное действо совпало с названием племени басакарад/баскорд (башкир – Башкорт), а первоначальное «абас» превратилось в «абыз» (почтенный, мудрец). Этот самый «басакарад» преподнесет на застолье бузу-корот (опьяняющий напиток) и баса-корот (корот – кислый творог), а посуда – корота/корыто. Кроме того, племя, разводившее ак-абыз-ат (акбузат – белый конь), преподносил напиток из кобыльего молока акабыз (кабыз>кымыз/кумыс). Посуда для акабыз>кабыз(кумыс) назывался тоже кабыс-ак ’кумыс-молоко‘>көбөсәк/көбө.
Таким образом, после завершения молотьбы хлеба, оставив себе в достаточном количестве запасы для пропитания, настало время заложить зерна в государственные закрома четырех дорог – Дөйөм Ҡазан (Общий Котел). За обряд этого сезона отвечали потомки шахской (правящей) племени – жители Усярган-нугайской дороги (усярган – кангы – самар – шумер) во главе с Царь-Ханом (от слова «усярган»). На своем пути следования из Усярган-нугайской дороги они остановились на горе Шаке-тау (эта гора теперь уничтожена Стерлитамакским Содовым комбинатом). К застолью на Тора-тау они готовили следующие угощения: из выращенного ими овсы кисель – холок-эсяль ’овсяной напиток‘; блюда из варено-сушеного пшена «сак» («сук»), опьяняющая похлебка «кузя» и такая же «сак-оһоря» ’сак-похлебка’. От двух половинок «сак-оһоря» произошли алкогольные напитки у японцев «саке» (рисовая водка), а также – известная у нас пиво – һыра. 
Место, куда засыпали зерно – ясак в закрома четырех дорог Царя-Хана, называли «асяркан бак аран» (место, охраняемое усярганом или царем-ханом). После того, как первая часть этого понятия «асяркан» сократилось, от следующей части произошли канбагар>анбагар>анбар/амбар, а также амфора -- горшок (ваза) больших размеров. Понятие «асярган бак аран», видоизменившись в языке, со временем дало следующее: сярган бай аран – серегян бай аран (вместилище загнившего богача). Оно также обозначило сам праздник закладки в амбары зерна: сяр-кан бай-аран – царь-хан байрам (самый величавый праздник) – современное слово «байрам» («праздник») произошел отсюда…
Собранное с народов каждой дороги и заложенное в амбаре зерно называлось һалым (халым) ’закладка‘, т.е. налог. И теперь он называется также. Сюда кроме зерна в виде налога также привозили золото-серебро, богатые уборы. Для хранения этого богатства, из меди отлили огромный казан (котел), заостряющийся в поддоне в виде материнской груди и он считался священным. Слово «казан» произошел от сокращенной «а» в (а)к-эсэн (эсэ агы хауыты – сосуд с материнским молоком – грудь): кэсэн (кэсэ – пиала – заостренная в поддоне чаша)> кэзэн (коза – скотина с двумя сосками)>казан>казна…
В Прародине предков существовал строгий закон по принудительному налогообложению: если предводитель страны (Юл, Ил) не вносил необходимого налога, то отсекали его голову, которую клали рядом с казаном; отсюда произошло понятие ҡазан ит ’казаном сделай‘>казнить – отсекать голову…
Если верить некоторым сведениям, то, согласно им, в средние века наш Дуюм Казан, якобы, был разграблен Аксак-Тимуром. Во время своего нашествия в конце XV в. он отлил из его меди новый казан и пожертвовал его для строительства мавзолея Ахмета Ясави в Туркестанском городе Ҡызыл-Орда. Позже он был разграблен русскими и переведен в Санкт-Петербург и спрятан в Эрмитаже…
Ученый, взяв в руку свой остронаточенный карандаш, указал им на продольно-поперечные узоры на стенном ковре Амины-енги:
– Теперь, мои башкиры, скажите-ка мне что это?
– Это, это – четыре дороги, дороги Прародины башкир, как вы сами и говорили.
– Совершенно верно. А что это такое изображено между дорогами в виде зернышек?
– Конечно же, это поля зерновых! – дружно ответили все в один голос. Довольный ученый, откашлявшись:
– Славно, глаза ваши многое могут распознать, родные! Ведь эти узоры представляют собой священное завещание, нестираемую память о Прародине, завещаемые из поколения в поколение четырех дорог с четырьмя полями!
– А эти четыре дороги… -- кто-то открыл было рот порасспросить поподробнее. Ученый решил облегчить свою работу:
– Постойте-ка, старейшины, давайте-ка сперва начертим схему четырех дорог… - На листе бумаги изобразил знак Свастики. – Вы знаете – это священная из священных для нашей Отчизны Знак-Тамга… общая для всех россиян.
– Да, действительно, это тамга нашего Асаба-Астака!..
– Теперь же, опираясь на старика Геродота, мы разовьем начатое шежере: опять же от Таргитаевого сына Оло-Бойдая произошли авһ (во множественном числе авһат), от Арпа-Эсэя получили своё начало роды кати и траспи, от Холо-Эсэя – царственный род парал. Как видите, они ведь являются первородами четырех дорог только что начерченной нами ветвистой тамги Асба-Астака – точно четыре! Если исследовать поглубже, названные Геродотом имена родов занимают важное место на священной земле в стране Самрау Башкортостане: 1. Авһ>аваһ>авас>абас/абыз (абыз значит башкорт-огуз), т.е. жители дороги Казан-Уса. 2. Катиар (Ак-ати-ир – старейшина-отец-мужчина)>кати-ир>катай-ир (род Катай), т.е. жители дороги Дибир/Зебер/Сибирь. Северо-восточные усярганцы из-за варианта названия дороги Дибир вошли в древнекитайскую историю как народы дибир (в связи с тем, что на китайском языке отсутствовал звук “р”, племена усярганцев именовались как “диби”). 3. Парал – это от названия Буралы Хыйыр (Крупная Корова или Бизон), т.е. название дороги Кунгыр-буга – место жительства рода Кангы. 4. Траспи – тора-асаба (асаба – это усярганцы-вотчинники) ’место жительство усярганцев‘ – в последствии Ногайская дорога. 
Народы перечисленных ветвей-племен все вместе, говорил Геродот, назывались именем царя Скол (во множественном числе сколот); а это, возможно, ск-ол – сэк-ул (шэке-ул, т.е. сын Эсэ-Бурэ – Волчицы-матери) – также являются людьми из племени Усярган. По-видимому, имя царя Скол (сэк-ул -- шэк-ул) является тоже высоким титулом царя в смысле «сын Волчицы»: ведь Шэк до сих пор является царским титулом «шах» в Иране… Как рассказывали скифские предки, на их землю Господь Всевышний ниспослал три золотых предмета: секира, бычий хомут и острый сукэрэ (соха) и чаша. Старший из сыновей царя первым хотел было схватить одну из предметов, но внезапно вспыхнувший огонь принудил его остановиться. То же самое случилось и со средним из них. Младший брат, подбежав прикоснулся, и огонь тот час погас, а золотые предметы прилипли к его рукам…
– Чудеса! – проговорила до сих пор молчавшая Альпина-енгэ и, сказав, мол, и наше чудо-то припомнилось, посмотрела на своего Канагата. – Я говорю о тех торчащих и склонившихся друг к другу двух толстых камнях, что на окраине деревни. Поговаривали, якобы, Лотош-агай, да будет земля ему пухом, с Хасаном-агаем в молодости нашли там сверкающее сокровище. И после того, как они прикрыли его ладонью, оно не погасло, они тогда занесли было ноги, как внезапно поднялся ураган, вихрь, будто бы после этого случая у Лотош-агая глаза скосились, а у Хасана перекосился рот…
Старик Канагат только хихикнул, но ничего не сказал.
– Почему это «якобы», это и вправду так было. Я обеих хорошо знал: действительно, у одного глаза были косыми, а у другого – рот кривой, - сказал Мутахар. – Насколько мне известно, эти памятные камни и были перенесены туда для замаливания грехов, как урок для внуков.
– Вот ведь как. Как же не поверить в это! – смеялся Николай Петрович. – Но вернемся к Геродоту. Таким образом, самый младший из братьев сгреб золотые предметы. Значит, это было прощением Божьим. Поэтому остальные братья, посоветовавшись между собой, посадили младшего брата Холо-Эсэ на трон шаха в старне скифов (в нашей Прародине -- стране Самрау в Башкортостане). Он является не кем иным, как первопредкой усярганского рода Шульган-матерью. Потому что по Геродоту, если приставить к первому имени Холо/Соло-Эсэ или просто Соло имени бога Усярган «Кюн» (Солнце), то получится Соло-Кюн – Сюлюгян – Шульган…
– Славно, славно, старейшина, устами бы твоими мед пить! Спасибо тебе за то, что хорошо вспомнил нашу первопредку! – погладил свою бороду Канагат.
– Вот ведь, ты смотри, а! Если б умер вчера, то не узнал бы об этом! – Деревянная нога также постучала об пол. Только женщины со свойственной им преданностью национальным законам приличия терпеливо молчали, поджав губы.
 – Будет ли удобно для вас, если я несколько слов скажу о четырех видах зерноводческого ремесла?
– Удобный  случай – он в наших руках – вся ночь впереди!
– Я уже, друзья мои, сказал вам о том, что Столпом Земли (Тирэк) страны Асаба-Астака (Свастики) является гора Тора-тау – родитель всех богов пантеона. Говорят, что сотворение мира произошло именно здесь, в месте пересечения созданного для человеческого рода дорог Кюн-Уфы и Кунгыр-буги, только потом оно (это пересечение) перешло к Пупу Земли в Зауралье, где расположился колесообразный город Аркаим. А сейчас определим первоначальный период мироздания. Если посмотреть с высоты Божьего Помысла, то увидели бы: приблизительно у горы Тора-тау на четыре стороны протягиваются четыре дороги. Если примерно представить, то они, пройдя между парными холмами священной горы Куш-тау (другое название Эмей/Имай/Умай – грудь женской половины прапредка Имира-гермафродита), пересекаются и в какой-то древний период образуют трансконтинентальные дороги Кюн-Уфу (дорогу Солнца или Волчицы) и Кунгыр-бугу (дорогу Луны или Бизона-Коровы). Скифский первоцарь-эсэркан Шульган поделил поровну между двумя близнецами – сыновьями Арпа-Эсэя (предкам усярганцев?) территорию Внутреннего Башкорта (от Урала до линии рек Кама – Идель и дальше на запад до Атлантического океана), расположенную на юго-западной стороне линии, прочерченной протяжением дороги Кунгур-буги от юго-востока (от Индийского океана) на северо-запад (до Северного ледовитого океана). Другая же половина скифской земли, расположенной за этой чертой (от Урала до линии рек Иртыш – Обь и дальше на восток до Тихого океана), Внешний Башкорт, как пишет Геродот, был поровну поделен между сыном Оло-Бойдая (предком башкир?), и своим сыном (предком русских?). Это подтверждается в тюркском шежере, записанном в средние века историком Рашид-ад-дином. Там даже приводятся имена вождей племен, чего нет у Геродота: Кыз-хан, т.е. сторона Внутреннего Башкорта -- усярганцы и Гур-хан, т.е. сторона Внешнего Башкорта – печенеги-башкиры... Кстати, здесь надо раз и навсегда избавиться от порочной инерции, проявленной в ошибочной трактовке только что названных географических понятий древних авторов. Дело в том, башкирские тупейные «сверхученые» (или недоучки?) уже полвека не могут определиться с географическим местонахождением «Внутреннего Башкорта» и «Внешнего Башкорта», несмотря на то, что это давно уже не составляет загадку. Чтобы они впредь не запутывались в своих же собственноручно построенных тенетах, приведу здесь авторитетную цитату: «...легенда гласит, что в царствование византийского императора Маврикия (582 —602) из Внутренней Скифиии (то есть Внутреннего Башкорта. – З.С.) со стороны_гор Имаус (Уральские. – З.С.) вышли три брата со своими сподвижниками. Часть их во главе со старшим братом Хазариком заняла страну Берсилию (по последним исследованиям, область Дагестана или еще более обширную) и стала называться хазарами. «Внутренняя Скифия» (или точнее «Скифия по сю сторону гор Имаус» в отличие от_«Скифии за_горой Имаус» Птолемея) в труде ал-Хорезми фигурирует как страна Искутия, населенная тюрками (в отличие от страны Искутии, населенной тогузгузами, -- Внешней Скифии [Внешний Башкорт. – З.С.] Птолемея)». – Древнейшие государства на территории СССР. 1983. Издательство «Наука», стр.184.
Как говорится у Геродота, у скифов на три рода назначался один общий шах из рода Холо-Эсэ (Олэсэй – бабушка), следовательно, ветвь Шульгана из племени Усярган (сохранилось Царское шэжэрэ усярганцев). Над названными тремя родами главенствовали малые божества, дающие духовное воздержание, а над ними – Общий Дух Господа Всевышнего Имира на небесах... Якобы, четыре рода из четырех сторон по четырем дорогам обязательно потянутся по своим государственным делам к Таргатаю, к священному центру – Торага (к горе Тора-тау); это наше слово «Торага» ’к горе Тора-тау‘ со временем превратилось в Дорога, также Торак-ут ’пройди к Тора-тау‘ – Тракт (большая дорога), а дорога к Пупу Земли – Кендек-ут ’пройди к Пупу-Аркаиму‘ – Контакт, слова эти в том же изначальном виде превратились в международные термины… Если же обратимся к более древним по смыслу и полным по произношению наименованиям Столп Земли Тора-тау и Пуп Земли Аркаим, то можно было бы разгадать многие древние загадки духовной ценности. Для этого первоначально коротко обозрим происхождение мироздания в древнебашкирской (языческой) прамифологии.
Еще раз о происхождении мироздания
Во мраке космического пространства сперва был, как уже было сказано, округлое как яйцо сгусток материи с парными половинками Хаос – Морак, являвшимися зачатками будущих парных явлений: двутелесный и двуполый (гермафродит) начало всех начал Господь Всевышний Имир или Им-Ир, первая половина этого имени Им/Ам означает «женщина» (буквально йони/матка), а вторая половина Ир/Ор -- «мужчина» (буквально фаллос), Земля – Небо, Кормилица-Корова – Кормилица-Волчица, их будущие приемные молочные дети-человеки Урал/Адам – Шульган/Ева... Имеются еще вариантные названия гермафродита-Имира: Ир-Кыз (Иргиз) ’мужчина-дева‘, Кыз-Тэкэ ’дева-самец’. Как видим, сперва и Небо с Землей, и Им с Ир, являющиеся половинками одного целого, были в состоянии воссоединения и духом и телом, так что между ними не могли проникнуть, как говорится, ни дождь, ни ветер. Такое застывшее положение вещей препятствовало движению мироздания – началу жизни, являющееся главным божьим делом (перелистайте мифы в книге Ф.Б.Я.Кейпер. Труды по ведийской мифологии, М., 1986). Чтобы разрушить этот застой, между двумя половинками одного целого встрял и потянувшись встал во весь рост фаллос Торак-Атау или известная нам гора Тора-тау; раздвинув в разные стороны две половины, он сделал между ними щель для обдувания ветра и дождя. Однако они ещё не до конца разъединились: Им с ИР в человеческой плоти ещё оставались сплетенными между собой различными парными членами (к примеру, волосами, бровями, глазами, ушами и т.д.). Такое состояние прапредка в мифологии башкирский народ помнит до сих пор. К примеру, под стремлением к близости мужчины и женщины понималось стремление прапредка к единению с другой половиной в одно целое – в первозданное их положение, поэтому и говорили, что «муж и жена – две половинки» (у русских: «муж да жана – одна сатана»). В поверьях связывание волос -- означает воссоединение девушки с молодым человеком и т.д... Фаллос Господа Всевышнего гора Тора-тау, который встал уже во весь рост, производит мощное движение, вконец разъединив слипшиеся друг к другу две половины: образовываются Небо с Землей, Им с Ир, от них разветвлявшись происходят род женской половины Им – первород Усярган (Внутренний Башкорт) и первород мужской половины ИР – первород Башкорт (Внешний Башкорт), затем начинается жизнь – бесконечное движение Солнца и Луны, Дня и Ночи, Света и Тьмы в вечном Круговороте Мироздания (Свастики). Подходя к нашей непосредственной задаче, от пупа мужской половины Ира Господа Всевышнего образуется Пуп Земли (гора Аркаим), который, как уже было сказано выше, определяется в Зауралье на развилине рек Утяган и Караган; там же обнаружены руины одноименного колесообразного города…
Как уже известно из предидущих глав изложения, от смертного человекообразного тела Господа Всевышнего Имира, умершего в самое нужное для космогонии время, образовалось целое мироздание с его живым и неживым миром, а все 14 (по числу дырок парных человеческих тел) бессмертных душ его в виде вечных звезд Большой и Малой Медведиц переселились на Высший Мир – небосклон; каждая часть Его Тела на Земле превратились в единый комплекс горных гряд Урал – Кадак -- Алтай и в благодатную почву, подземные и наземные воды, давая тем самым начало жизни всему сущему. Уральские горы – это торс (туловище) Имира; Кадак (Казахский мелкосопочник) -- Алтай – правая нога Имира; Азов-гора около Азовского моря – левая нога Имира. Каждый из его членов, превратившихся в гору и расположенные на территории исторического и современного Башкортостана, именуются по-башкирски, вот они:
1. Баш-тау (Голова-гора).
2. Елмердак-тау (Ветренно-сопливая гора – Нос).
3. Ирен-дек 1 на Учалинском районе (верхняя Губа-гора).
4. Ирен-дек 2 на Баймакском районе (нижняя Губа-гора).
5. Бакты-тау или Бакан-тау (Шея-гора).
6. Куш-тау (парная Грудь-гора).
7. Тора-тау (Фаллос, столп-гора).
8. Калу-тау (левая Рука-гора).
9. Ала-тау (Берущая-гора, правая рука).
10. Тукан-так или Ту-кендек (Пуп-гора Дороги Богов).
11. Могажар-тау или Бокос-ур-тау (женская детородная возвышенность-гора).
12. Машак-тау (Мошонка-гора, Имирово яичко его левой женской половины, породивший Шульгана, первопредку Усярганцев-башкир).
13. Нары-тау (Нара-гора или Нарасида-гора, Имирово яичко его правой мужской половины, породивший Урала, первопредка бажанак-печенегов-башкир).
14. Яман-тау или Жопан-тау (задница, Жопа-гора).
15. Кадак – Алтай ( правая Нога-гора).
16. Азак-гора около Азовского моря (левая Нога-гора).
Таким образом на первом этапе преображения тела Имира образовался регион для проживания богов и первопредков человечества. 
Затем подошла очередь к зарождению молочных кормилиц будущих первопредков человечества – тотемных животных Волчицы и Коровы, а за ними последовало рождение близнецов-первопредков человечества Шульгана и Урала.
Как свидетельствует мифология, из человекообразного смертного тела Господа Всевышнего Имира брали свое начало и первороды человечества – 5 (пять) человеческих+2 (два) божественных (шаманские и каганские) первороды племени Усярган (из женской половины прапредка) и 7 (семь) человеческих первородов Башкорт из мужской половины – всего 14 (четырнадцать), из них 12 (двенадцать) человеческих и 2 (два) божественных; о 12 (двенадцати) башкирских первородах отмечены и в научной публикации: С.И. Руденко. Башкиры. Историко-этнографические очерки, М. – Л., 1955, стр. 50). Однако это положение не востребовано в местных башкирских научных и политических кругах, ошибочно считавших происхождение башкирского народа только из 7 (семи) первородов, в следствии чего в Конституцию Республики Башкортостан вкрался неверный государственный символ – изображение на флаге выдуманная некомпетентными «знатоками» число бутонов цветка курая только из 7 (семи) лепестков (а должно быть 12)...
И так, вернемся к мифическому происхождению первородов человечества. В мифах говаорится, что эти первороды «вышли» из 14 (четырнадцати) священных «ворот» (дырок) тела Господа Всевышнего Имира, а для наглядного объяснения этого наши предки провели горизонтальную линию (географическая широта) через пары сосков прапредка (рис.44), разделив его на две части: выше линии – Баш (Голова, сторона семи первородов Башкорт), ниже – Тушь (Грудь, сторона пяти+двух первородов Усярган). «Хозяином» всего этого был, конечно, Сам прапредок Имир, об этом есть башкирская народная поговорка: «Үҙе -- Баш, үҙе -- Түш» ’Сам – Голова, Сам -- Грудь‘, то есть Повелитель Вселенной.
Как видно из рисунка, через горизонтальную линию (геогр. широту) проходящую через Пупа прапредка была проведена воображаемая перпендикулярная линия (геогр. долгота) проходящая между бровями по носу и до йони и фаллоса тела гермафродита, разделившая его (фактически евразийский континент) на две – левую (географическое понятие Внутренний Башкорт) и правую (Внешний Башкорт) части, в следствии чего половые дырки гермафродита оказались отнесенными к обоим половинам тела (евразийского континента), это показывает, что человеческие первороды уже изначально составляли единый башкирский народ и представители каждого из них имел право проживания в любой части континента или священных дорог.
Таким образом якобы из семи (7) священных ворот-дырок (названия башкирские) в основном головной и частично грудной части тела прапредка Имира зародились семь (7) первородов фратрии Башкорт:
1. Ауыҙ-урт буквально ’Рот-полость щеки‘: Абыҙ-аҡ-урыт (База-Рот)>(А)быҙҡурт>Баҙҡурт/Башҡорт/Башкир.
2. Аҡатаҡ (фаллос): Ҡатаҡ>Ҡатай.
3. Правый сосок груди: Боҙан-аҡ ’Бизона-коровы (ледяное) молоко‘>Бәжәнәк/Печенег.
4. Күтән ’прямая кишка‘: Хотан>Көҙән (Кидань)>Гизун (баски).
5. Правая ноздря: Туңаҡ-өн ’мерзлая (правая) дыра носа‘>Танайән>Тамъян.
6. Правое ухо: Туң-улаҡ ’Мерзлой (правой) стороны голоса проход‘>Ҡолаҡ>Колх (правое крыло народа Колхиды).
7. Правый глаз: Туң-күр ’мерзлый (правый) глаз‘>Дунгар>Уңғар.
Пять (5)+два (2) первородов фратрии Усярган родились якобы таким же путем:
1 Әсә-орған (ышырған) ’матка-орган‘: Әсәргән>Усярган.
2. Левый сосок груди: Мәре-һөт ’Волчицы (талое) молоко‘>Мәркет/Меркет/Гот.
3. Левая ноздря: Убар-өң ’высасывающая-дыра‘>(А)Барын>Абар/Авар.
4. Левое ухо: һул-ҡолаҡ>Ҡолаҡ/Колх, (левое крыло народа Колхиды)>Килик>Халах>Халыҡ ’народ‘.
5. Левый глаз: Сүл-күҙ ’мокрый (левый) глаз‘>Сүл-Ғуз ’пустынный-гуз‘ и Ғуз-ар ’гуз-мужчина‘>Хазар.
Еще из двух (2) божественных дыр:
1. Асаман ’отверстие мягкого неба‘: Саман/Шаман (шаманов особый род).
2. Ҡаҡан ’гортань‘: Ҡаған/Каган (каганов особый род).
Значит, первичная человеческая фратрия Башкорт состояла из семи (7) первородов, фратрия Усярган – из пяти (5). В Авесте и Ригведе тоже боги-первопредки разделены на пять (5) и семь (7) групп: из них пятеро – асуры (по-видимому Усярганцы) и семеро – даевы-дивы (по-видимому Башкиры). В Ригведе глава асуров Варуна (вар-ана – мокрая матка, Шульган) считается царицей всех двенадцати первородов (по-видимому признак матриархата). Такое положение, надо полагать, не удовлетворяло сторону семиродов и между двух групп возникли раздоры за главенство в континенте, что отразилось в древних произведениях как антогонизм фратрий, например, между первопредками Уралом и Шульганом. Вот почему в канонической книге усярганцев Авесте асуры (усярганцы) выступают как боги – носители добра, а противоположная сторона даевы (башкиры) изображаются как дьяволы – носители зла. Но в такой же книге башкирцев Ригведе все это расматривается совсем наоборот: даевы (башкиры) – добрые боги, а асуры (усярганцы) – злостные дьяволы, что полностью отразилось в эпосе «Урал-батыр» -- носителе идеологии зороастризма. Здесь утвердился гегемонизм первопредка печенегов-башкир Урала, а первопредица усярган-канлинцев Шульган была низведена до демона – исчадия зла (признак победы патриархата?)...
Относительно бесчисленной множественности этносов мира (Имира!) существует древняя башкирская поговорка «ҡырҡ ата балаһы» ’сорок детей отца‘ (подразумевается отец-Имир). Говорят, что известные нам этносы родились тоже из частей тела прапредка Имира:
I. Этнонимы стороны Баш (Башкорт)
1. Сәс ’волосы на голове‘: чеш/чех.
2. Ҡаш-ҡар ’бровь снежной (правой) стороны‘: Ҡашҡар/Кашгар.
3. Ҡаш-сүл ’бровь мокрой (левой) стороны‘: Ҡошсол/Ҡошсо.
4. Ҡар-күҙ ’снежной (правой) стороны глаз‘:Ҡырғыҙ/Киргиз/Карлук.
5. Сүл-оро ’мокрой (левой) стороны глаз‘: Сүлор/Салор.
6. Аҡа-ҡар ’ухо снежной (правой) стороны‘: Ағар/Уғыр; Аҡай/Ахей; аҡайан>ғайан>Ғәйнә/Гайна>Айна (аборигены японского острова Хоккайдо).
7. Сүл-аҡа ’мокрой (левой) стороны аҡа-ухо‘: Һулах/Халах/Килик.
8. Тан-аҡ (Танау) ’дыхание-проток‘ (правая ноздря): танаҡ>Танай/Данай.
9. Абаран (Мәр-өң/Морон) ’мокрой (левой) стороны ноздря‘: Барын/Абар/Авар/Обр; борон-ос>Франж/Француз; еще: Тамай-өң ’капающая дыра-ноздря‘: Тамайан/Тамъян.
8-9 (вместе). (А)танаҡ-Абар(ан): Танаҡ-Абар>Танғаур/Тунгаур.
10. Ауыҙ-аран ’рот-верхняя губа‘: Оғуз-Уран.
11. Борот-ос (бороулы ос – мыйыҡ) ’выкрученные-усы‘: Бортос/Буртас.
II. Этнонимы стороны Тушь (Усярган)
12. Асып-ҡабан (Асаб-губан) ’открыватель-губ нижний‘: Аҫаба-Ҡубан/Ҡоман/Куман; еще от слова аҫаба-т (во множественном числе): ҫабат>ҫбат>Швед; аҫабай>ҫабай>Свай/Свей (самоназвание шведов).
13. Саҡал-бан ’борода-я‘: Саҡ-Албан/Саҡ-Алман (саксон-герман); еще: саҡалбан>саклабан>Славян.
14. Баҡан (маҡан>майан>муйын) ’шея‘: Меон; майан>Мая/Майя; майан-аҡ>майнаҡ>Муйнаҡ (подрод Усяргана).
15. Тотар (тот-ар) ’держатель-мужик‘, то есть рука мужской (правой) стороны: Татар/Тат.
16. Ман-ҡул ’рука женской (левой) стороны: Манҡул/Монгол.
17. Этереҫәк (терҫәк) ’локоть‘: Этересәк/Этруск; Этересән/Терсән/Тирсен (те же этруски); Терҫәк (совр. Башкирский род).
18. Ҡул-ат ’ладонь отцовской (правой) стороны‘; ҡулат-ан>(ҡу)-латан>ладонь; ҡулат ’свали‘>колоть (мечом): Латан/Латин/Лат/Лат-иш (латыш)/Лат-би (латвий)/Лот/Лид/Лид-би (литва).
19. Аҡас-ир ’аҡас-кисть руки мужской (правой) стороны‘: Аҡасир/Акацир; Аҡас/Хаҡас.
20. Балаҡ/Беләк ’левое предплечье‘: Валах/Поляк/Балҡар/Болғар.
21. Ҡул-әс  (ҡул-ос, ҡолас) ’ладонь материнской (левой) стороны‘: Ҡулос/Галис (галицийцы); Ҡулос-әр/Кәлсер (совр. Башкирский род); ан-ҡуләс>Англоз/Инглиз (англичане).
22. Бала-ус/Балас ’дитя ладони -- палец‘:Бала-әр-ус/Белорус.
23. Инак-ар/Анак-ар ’правая соска родившая Корову-кормилицу мужчины (Урала)‘: Инак-ар/Унгар (племя башкирское)/Инк (племя американское).
24. Әсәбүре/Асабар/Асамар ’родившая Волчицу-кормилицу левая соска‘: Сабар/Савир/Сувар/Суваз/Чуваш/Самар (Самурай)/Сумар/Шумер.
25. Бабу-әс ’привязь материнская -- пуповина‘: Папуас.
26. Асури/Сури (фаллос): Асуры/Суры/Сиры/Сэры.
27. Аса-батаҡ (йони) ’мать-влагалище‘: Асаба/Вотяк.
28. Жаба/Жопа/Яба ’закрывающая – левая ягодица‘: Ябан/Япон/Яман/Йемен.
29. Ҡот/Күт ’укутывающая – правая ягодица‘: Ҡот/Кет/Хет/Хат/Гот/Гет/Кутий/Гутион.
30. Күтән/Ҡотан ’прямая кишка‘: Хотан/Кидан/Көҙән.
31. Бот-ор (боторо – бедро) ’бедро мужской (правой) стороны‘: Вед-Ар (веды, ары).
32. Туб-уҡ/Тубук ’основное (правое) колено‘: Тува.
33. Туҙ-уҡ/Тузук ’подчиненное (левое) колено‘: Тазик/Тажик.
34. Балтыр ’икра‘: Балты.
35. Ҡара-ҡатаҡ ’снежной (правой) стороны стопа‘: Ҡара-Ҡатай/Кара-Китай.
36. Бала-ҡатаҡ ’влажной (левой) стороны стопа‘:Бала-Ҡатай.
37. Ҡара-табан ’снежной (правой) стороны подошва‘: Ҡара-Табын.
38. Күл-сәре-табан ’водяной (левой) стороны подошва‘: Кәлсер-Табын.
39. Ҡарабан/Ҡараман ’щупальцы правой ноги‘: Карабан/Ҡарман/Герман.
40. Барабаҡ/Бармаҡ ’щупальцы левой ноги‘: Бараба.
Для четырех первоплемен из четырех дорог самым священным объектом является Торог (фаллос) прапредка Имира – гора Тора-тау, потому что он, как известно из мифологии, является великим богатырем, своими тремя подвигами приведший в движение все Мироздание, вдохнувший жизнь природе, защищающий и оберегающий её. На древнем языке его называли «Тора-Канбаба». Кан-Баба в образе вечнозеленого дерева – священный защитник всего живого на земле был прославлен в эпосе «Гильгамеш». Известно, что Гильгамеш (Шульган), нарушив запрет вырубил это священное дерево, тем самым первым принес на землю смерть… Поэтому-то его называли Салган (разрубил, вырубил) – Шульган. За то, что погубил Кан-Бабу, герой эпоса был жестоко наказан богами – в отместку за грехи его брат-близнец Энкиду (Урал-батыр) был отправлен на тот свет, где вкусил все горечи смерти… Поэтому люди прокляли Шульгана-Гильгамеша, вина которой из века в век становился все тяжелее и тяжелее. Это позволило Заратуштре 3 700 лет тому назад провести реформу нашей «неверной» по его мнению прарелигии: прокляв Гильгамеша (Шульгана) возвысил Энкиду (Урал-батыра) как одного единственного бога для всех «черноголовых». В результате этих идеологических преобразований эпос «Гильгамеш» был переделан в эпос «Урал-батыр», где бывший положительный герой Шульган был предан проклятию как зачинатель смерти, а бывший отрицательный Урал-батыр воспет как принесший окружающему миру вечную жизнь… Эта религия затем распространилась по дорогам Кюн-Уфу и Кунгур-буги по всему континенту, достигла берегов Индийского океана, в исторических книгах древних греков она зафиксирована как зороастризм…
Хочу еще уведомить вот о чем: современное понятие «океан» -- бескрайняя водная гладь, на которые выходили концы всех четырех дорог, в древности назывался тиңһеҙ/тингхез (теперь диңгеҙ – море) в значении ’необъятный, несравнимый‘ и каждый обозначался общепринятым своим цветом (синий, темный, желтый, красный).
Дорогу Кунгыр-Буги на ее юго-восточной (синей) оконечности омывал Кук тингхез – Синий (Индийский) океан, а на северо-западной (темной) – Кара тингхез или Черный (Сев. Ледовитый) океан, реликтовым названием которого осталось там Карское (Черное) море.
Дорогу Кюн-Уфу на ее северо-восточной (желтой) оконечности омывал Хары тингхез – Желтый (Тихий) океан (имеется там реликтовое название – Желтое море), а на юго-западной (красной) – Кызыл тингхез – Красный (Атлантический) океан, осталось там реликтовое Красное море.
Указанным цветам соответствовали цвета флагов дорог и преимущественный цвет одеяния людей.
Дорога Кунгур-Буги имел символ в виде силуэта шестиконечной человеческой фигуры (голова – две руки – две ноги – фаллос=6) Урала-мужчины – шестиконечная звезда. Главных стражей этой дороги называли Богатырь – от слова Буга-тур ’Бык-тур‘.
Дорога Кюн-Уфи имела символ в виде силуэта шестиконечной человеческой фигуры (голова – две руки – две ноги=5) Шульгана-женщины – пятиконечная звезда. Главных стражей этой дороги называли Витязь – от слова Би-атас ’главарь – сын славного отца‘.
Символом всех восьми дорог, пересекающихся на теле Имира, служила восьмиконечная звезда. Все эти символы, в том числе Свастика, представлены как национальные орнаменты башкир.
Дорога Кунгур-Буги или Урала -- дорога Отцовской (Ата) фратрии
Как видно из древних мифов, после рождения близнецов от первых прародителей на Континенте Евразии, их потомки раздвоились, со временем  эти разошедшие концы отдалялись друг от друга, в результате чего произошли два древних перворода – фратрии. Позже главари фратрий (первопредки) в разных частях континента стали называться по разному: к примеру, близнецы Урал -- Шульган, Ромул -- Рем, Ахурамазда -- Анграмайнью… Фратрия Ата, во главе которой стоял «Боз-Кар улы» ’льда-снега-сын‘ Урал, занимает северо-восточную часть континента (Внешний Башкорт), преклоняется своему первопредку Уралу. От сокращенного от «Боз-Кар улы» «Кар-ул» произошел титул главаря «король»; от него также произошли названия орудий труда «корал», а также имя героя эпоса тюркских народов Гур-ул, Арал, Урал. Потомки Урала добывали руду из недр Уральских гор, отливали оружия, возделывали землю, отражали вражеские нашествия – тем и жили. Кстати, название первого орудия труда для пашни земли также произошел от того же «Кар-угл» - каруг>кюряк (лопата). Другой синоним слова плуг в древнерусский язык вошел как орал -- одинаковый с «Уралом», оратай же (пахарь) – произошел от «Орал-атай» (Урал-батя – отец). У нас «Орал-атай» существует как Орат – ир-ат (мужчины), в виде Эрота проник в древнегреческую мифологию… Мужчины Уральских гор нападали на врагов с кличем «Орал» (русское слово орал -- кричал); клич – оран – русские до сих пор понимают как «орать»; до сих пор наши солдаты идут на наступление с криком «Ура!».
В земледельчестве у предков башкир Луна имела огромное значение: наблюдая за рождением Луны, его «смертью», годичный круговорот разделялся на сутки и месяцы – так произошел лунный календарь, определяющий сезонные земледельческие работы. Связь Ата фратрии с этим небесным телом ясно определяется в отношении его названия с главным термином, давшим имя Урал: вторая часть слова Кар-Агланы (Кар-уланы – снега сын) дает нам Аг-Ланы>Ай-Лана (әйләнә -- вращается) – вращается вокруг Земли)>Ай-Луна (по-башкирски Ай – Луна). Древние верили, что с Луны на Землю выливаются ак-белое (вода), буз (лед) и ат (огонь). Связав в одно эти три вещества, они называли их одним словом Ак-буз-ат – Акбузат (крылатый конь). Потомок Луны Акбузат опускался на землю по мере необходимости Урал-батыру. Если пристальнее взглянуть на часть «акбуз», то вот что можно увидеть: Акбуз>Агвуз>Огуз>Угез (Бык)! Следоватеьно, Акбуз-ат – это есть оседланный Уралом-Быком ат (конь). Вот почему Ахурамазда (Урал!) из Авесты восхваляется «Великий Угез»!.. “Һыйыр” (по-старому «Сыгыр» -- корова) образовался от «Суг-яр» в значении “Һыу-Ер” (Вода-Земля). Древние предки башкир называли себя Огузом (Угез – Бык) и на своих знаменах изображали рогатую бычью голову; позже стилизованный этот рисунок принял вид креста и был воздвигнут на башнях храмов. Ещё до рождения пророка Иисуса существовал священный праздник в честь будущего урожайного года, бога богатства и благополучия Ырыса (Арес<Барес<Буре-Эсэ -- Волчица); с приношением в жертву быка, вознесение его головы на вершину горы. Позже эта обрядовая легенда была положена в основу христианской религии и связана с приношением в жертву Иисуса…
Так как «Урал» в «Кар-але», где «ал» («ул») в полном своем произношении мог произноситься как «ас», то «Корал» мог называться как «Карас». В свою очередь Карас – произносился как Карай. В шежере башкирского рода кыпсак Карас-Карай значится как элемент названия Огуз-Ата фратрии. Название «Кыпсак» несет, по-видимому, также значение Ак-Бозак (Ак Бызау – белый теленок): Ак-Бозак>Ак-Псак>(А)кыпсак>кыпсак. В шежере кыпсак ясно прописано, что прадед рода Карагай-хан тот же, что и Огуз-хан (62:102).
Бычью голову с парой рогов высекали также из камня (в виде креста). Как объект преклонения его воздвигали на вершине горы Тора-тау, в частности, и на вершине другой высокой горы, вообще, в связи с чем этот каменный крест был назван «Карас-Тор-Атас» (Карас-Тораташ). Первое колено «карас» является производное таких слов и понятий как крест, кыраз (скалистые кряжи горы, на которой устанавливали крест), «хураз» (на узбекском означает петушиную гребень), «Ырыс» (Арес) – имя бога, рис, арыш-рожь, арыс-рысь, арыслан-лев, «Христ» (Иисус по-христиански). Второе же колено термина «Тора» - это «Тэре» (крест), Тора-тау (священная гора), «Тор/Тур» -- название дикого быка, «Тор» -- бог народов древней Скандинавии, «Тора» - чувашское название древнего бога, «туря» -- по-башкирски «начальник, правитель», «тора» -- мужской половой орган – фаллос. Третье колено термина «Атас» -- название священной горы Атас (Магнитная гора у Магнитогорска), и Этэс (петух) -- название восточного божетсва Этэс-худая.
После перехода в железный век Карас-Тора (крест) стали производить из железа, который стал называться как «карас» -- «корос» (по-башкирски сталь), а после видоизменения фонемы «р» в «л» - кылыс (меч с крестообразным эфесом). Эти «кылыс»-кресты часто обнаруживались в могильниках наших предков, затем они стали называться бычьим фаллосом мөс (меч). Как видим, поперек к эфесу этого оружия (эфес<Абыз<Апис – бык!) прикрепляли пару символических бычьих рог, что придавало рукоятке вид бычьей головы; а нижняя острая часть оружия вытягивалась и оттачивалась в виде бычьего фаллоса.
Читая о том, как в древние времена массагеты-хунны (Ата фратрия), усярган-саки (Эсэ фратрия), скапливаясь на Урале, объездили Евразийский континент вдоль и поперек, поражаешься: почему эти переселения велись по специальной дороге, в определенном направлении? Возможно ли с определенностью установить эту дорогу и на что следует опираться при этом? Конец этого клубка также находится у нас на Урале, в Башкортостане: как было уже многократно сказано, народная память до сих пор хранит великие дороги Кунгыр-буги (Ата фратрия) и Кюн-Уфу (Эсэ фратрия).
Так как основным ремеслом предков, преклоняющихся этому божеству (Уралу), вместе с изготовлением оружий и ведением скотоводческой деятельностей было и земледельческой, то они первыми освоили плодородные земли Евразии. Великая дорога Кунгыр-буга протягивалась с устья реки Ганга – с Бенгальского залива на юге континента через Урал до устья реки Рейн – до Северного Ледовитого океана, с крайнего юго-востока до конечного северо-запада. «Переломившись» на севере от устья Рейна, она вдоль полуострова Скандинавии протягивается по направлении северо-восток, где раскинулся Ледовитый океан. Люди этой части дороги обожествляли черный цвет полярной ночи; в основном носили одежду черного цвета. У них и знамя было этого цвета и называлось оно от слова Аба-карак ’Небо-черное‘>(А)багарак>байарак>байраҡ (по-башкирскому «знамя»).
На далеком южном берегу континента дорога Кунгур-буга, «переломившись» в устье Ганги, направляется на плодородные земли к берегам Персидского залива. «Край света» на южном кончике дороги упирается на граничившую континент Синий (Индийский) океан, поэтому людей, проживающих на этой развилке дороги Кунгур-буги, привлекал синий цвет – у них и знамя было синего цвета и называлось оно от первой часи старинного слова болоҡ-һыу ’синяя-вода‘>болоҡ>флаг. Если направиться с окраины Индийского океана до Урала, то эта южная развилка великой дороги протягивается к северу с начала от города Сатагам (башк. Сата-Кан – развилина реки Канак/Ганг), что на устье реки Ганга, к северу -- мимо города Ланхпау по верховью Ганги через Кашмир-Пакистан он доходит до Кабула и простирается через Кушка – иранский Мешхед ( башк. Масгут/Массагет) – Ашхабад – Кунграт – Гурьев – Орск, затем по верховью р. Яик к горе Атас (Магнитогорск). О том, что дорога проходит через эти местности, говорят названия древних городов: Башкорт (Афганистан), провинция Башгерд и гора Бажарт (Иран), город Кангырт (между Аральским и Каспийским морями)… В городе Аркаиме, что южнее горы Атас на расстоянии 200 км у подножья горы Аркаим, там, где соединяются реки Оло Караган с Утяганом, был расположен караван-сарай или обсерватория – место пересечения дорог Кунгур-буги с Кюн-Уфу. Процветавший цивилизованный для своего времени город существовал ещё 2 тыс. лет до времен города Трои и прославился на весь свет своими бронзой, золотом, серебром и другими сокровищами Урала. Символ свастики, олицетворяющий воссоединение четырех частей света, эти две дороги Кунгур-буги и Кюн-Уфу, часто встречаются в украшениях Аркаима (журнал «Вокруг света», №3, 1989, С.36-41). Знамя этой дороги назывался, как уже было сказано, от слова болак ’синяя вода‘ – флаг, и имел синий цвет; люди носили одежду преимущественно синего цвета.
Несмотря на то, что род Кангы, давший свое имя реки Кангы/Ганг, по своему происхождению относится к Усяргану (фратрия Эсэ -- Матери), его название в виде гидронима Кангы/Ганг почему-то прикреплено не на усярганской дороге Кюн-Уфу, а на башкирской Кунгыр-буги. В конечном счете по этим дорогам ходили рода двух фратрий, для них были общими и континент, и «дороги», и город Аркаим. Видимо, людям Кангы была по вкусу юго-восточная развилка дороги Кунгыр-буги. Потому что слово «кангы» помогает раскрыть суть «Кунгыр-буги», и «канык», и «кангырыу» (в смысле: «голова идет кругом», «ничего не соображать» и т.д.).
Напишем слитно Куныгырбуга – Канагарбага.
А теперь разделим их на два звена: Канагарбага – Канак-арбага (Канык арбага, Кунак арбага ’приставай к телеге, гость телеги‘). Также: Каныгарб-ыга. Здесь «кангырып» в смысле сходить с ума на телеге от медлительного хода быка; «ыга» («иго») – производное от «ыгыш» (медлительный).
Одновременно столько разновидностей слов: «канык» (запрячься), «кунак» (гость), «арба» (телега), «кангырып» (ничего не соображать, голова идет кругом), «ыга» (иго)… Следовательно, это «Бык, запряженный в арбу», или «Гость оглоблей». Здесь просматривается характерный для наших предков обычай, когда имя Бога не произносят (табу), а называют его отстраненно. Ведь усярганские предки тотем волка называли «кунак», перешедший к предкам-основоположникам г. Рима как «кинок». Такие общеупотребляемые сегодня слова, как «кош-корт» (птица-волк), «кусты» (младший брат) представляют собой интересный пример, где всех парнокопытных предки называли «куст-курт»ами (в смысле «быки-волки»). Если конечное «т» рассматривать как окончание множественного числа, то при его отсутствии получится: Кус – это Укус (Бык) и Кур – это Һур (Һоро/Серый, т.е. “серый волк”); “куст” у русских стал “гостем”, а “кусты” (трудолюбивый сильный человек) – остался у башкир. И “Курт” у некоторых тюркских народов закрепился как Волк...
Таким образом, вырисовывается отстраненное название Быка, запряженного в арбу – «кунак-арбага» (Кунгыр-Буга – название дороги), а от сокращенного от «Кунгир» -- родовое имя Кангы («люди, запрягающие Быка»). В то же время «канны» -- Көнкә/Көнкәй (Солнышко) -- усярганское прозвище от сокращенного Усяр-Кан – Кан/Көн. Кстати, в великом “Огузнаме” ему дано своеобразное объяснение: Огуз-хан, разгромив своего извечно ненавистного врага Татар-хана, заполоучил множества богатства; когда для перевозки этой добычи не хватило верблюдов, один находчивый воин соорудил для него первую арбу, другие также переняли это мастерство. Из-за того, что колёса арбы при передвижении все время издавали сильный скрип, якобы, её прозвали канком (надоедливым), а первого мастера, смастерившего её – кангы (119:43). За оказанные героические поступки во время многочисленных битв, возможно, усярганскому подроду Кангы был дарован берег вдоль реки Ганги (Канги) в нынешней Индии. Эти предки на ряду с реками Кангы присвоили ещё одну большую реку Инд (башк. Инде – вошел); путь наших предков по дороге Кунгыр-буги с устья реки Ганги привела их на юго-запад к плодородным землям низменности Персидского залива и довела до самого устья реки Тигр, где они прославились как шумеры. Таким образом, по причине ввода (на башкирском языке: инде) на берег Персидского моря, вторая великая река и была прозвана как Инд (Инде, т.е. вошел). В связи с этим следовало бы не забывать и о герое из священной книги Ригведы по имени Индра. Среди гимнов древней Ригведы есть и гимн «Возвращение сбежавших коров», в котором с мольбой обращена просьба к Индре-быку вернуться вместе со сбежавшими коровами. Подобный сюжет встречается также в древней Авесте. Башкирский же народ, прошедший по дороге Кунгыр-буги до Индийского (Синего) океана сохранил и донес до наших дней это древнее предание в виде эпоса “Кунгыр-буги”. Как отмечают фольклористы, «здесь можно найти информацию о том, что наши предки башкиры проживали на простарнстве от Урала до бассейна реки Обь. Башкиры жили в дружбе с народами, проживающими на берегах Каспийского моря. Повествуется о том, как один башкир отдал свою дочь за одного из житилей берегов моря. Девушку выдали замуж с приданым в виде стельной коровы. После переезда в дом жениха, вскоре корова отелилась бурым теленком, которому и дали прозвище по масти – Кунгыр-буга. Вследствие того, что хозяин больше времени проводил на охоте, а скотине он уделял мало времени, Кунгыр-буга рассердилась и ушла к себе на родину, уведя за собой всё стадо...» В эпос вошла песня-мольба той самой девушки, просящей Кунгыр-бугу вернуться обратно. Там также говорится о том, что башкирским войскам дорога Кунгыр-буги была очень удобной, и они часто ею пользовались. (135:321-322). Эта дорога, связывающая Индийский океан с Уральскими горами, глубоко врезалась в памяти башкирского народа, она проходит по юго-восточной части Башкортостана по хребту горы по правой стороны реки Сакмары и протягивается с севера на юг (135:319).
И на берегу индийской реки Инд были обнаружены связанные с этим реликвии, в том числе известные в науке как культура ба-инд (протоиндийская культура, третье тыс. до н.э.) – письмена, свитки. Преобладающими рисунками явялются изображения Быка, Колеса, Древа рода, Человека, восседающего на троне Абыза, Человека-Быка (Урал-Энкиду!), борющегося с быком Человека (точь-в-точь как шумерские рисунки). Основа сюжета названного башкирского эпоса, заклинания его героини к Кунгыр-Бугу имеет место и в священных книгах Авесте (Иран), Ригведе (Индия), а путь сбежавших коров с быком проходит вдоль горы Ҡомалаҡ/Гималай, где росли, по-видимому, ҡомалаҡ (башк. хмель) или һаумал-аҡ. Зороастрийцы Индийского субконтинента называли это растение сокращенно һаума и оно употреблялось для изготовления из кобыльего молока опьяняющего напитка Һаума/Һома (Авеста), а также из соков виноградных лоз сома (Ригведа); эти напитки, обожествленные как Һома и Сома, употреблялись во время богослужений в храмах. Современный «богатырьский напиток» из кобыльего молока у башкир также называется һаумал-кымыз...
В иранских и индийских эпосах, впитавшие в себя дух Авесты и Ригведы, прародиной народов этих стран считается «подобный райскому саду страна Сумеру» (то есть башкирская Самара или Самарау. – З.С.), находящаяся на севере, где снежные бури и буран (башкирский Урал, конечно!). Там есть «обиталище богов гора Высокий Хара-л (Урал. – З.С.), огненная гора (Янган-тау. – З.С.), обиталище бога смерти гора Яма-н (Яман-тау. – З.С.)». На этих горах боги нашли живую воду бессмертия «амриту» (от башкирского названия «умер-ита» -- ’жизни дает‘. – З.С.); эта живая вода, называемая теперь Кургазак (’заповедный источник‘), вошедшая в наш эпос «Урал-батыр», тоже бьет ключом из горы в Салаватском районе Башкортостана. Оказывается, обиталище богини Йими (Йима/Има/Имай ’женская молочная грудь с сосками‘), дающей всем жизнь, тоже находится здесь – современная священная гора Куш-тау. От горы Высокий Хара-л (Урал) истекают множества полноводных рек, в том числе великая Раһа (Агидель – Идель. – З.С.). Оказывается, когда-то индийский йог-кудесник Шука (Шаке – Волчица. – З.С.) отправился для паломничества на далекий север до священной горы Кайласа (гора Ягался в Баймакском районе Башкортостана), и этот великий паломник, когда издалека увидел долгожеланные Самарауские горы, наткнулся на кряжистое препятствие и вынужден был для прохода эту гору разрубить на попалам (Кыркты-тау ’разрубленная гора‘ в Абзелиловском районе Башкортостана)...
На южной оконечности дороги Кунгыр-Буга (побережье Персидского залива) есть по-ныне Башкирские горы (Басжарт), иранская провинция Башгерд, а в древности было государство со столицей Пасаргад (Башкорт). В пустыне Лут до сих пор существует город Бурджан – поселение древних башкиров-бурзянов. Согласно источникам (Геродот, «Огузнамэ») башкирскими племенами под руководством легендарного Огуз-хана были завоеваны один за другим Иран, Сирия, Египет; во время великого похода были оставлены (по-башкирски ҡалас) военные гарнизоны в современной Воронежской обласи (город Ҡалас/Калач), на территории Ирана (современное племя ҡалас/халаж; известный историк Абу-л-Гази напоминает, что такие гарнизоны были оставлены и в Балхе (Бактрия), и в Ираке, потомки этих людей вплоть до средних веков назывались ҡалас/халаж... В пантеоне богов Древнего Египта были широко почитаемы башкирские боги Апис/Абыз – Бык, Хатхор/Ҡотҡар ’спаси‘ – Корова.
Как уже известно, другой конец дороги Кунгыр-Буги из Аркаима на северо-запад доходила до Северного Ледовитого океана, проходя приблизительно по такому маршруту: Челябинск – Свердловск – Пермь – Киров – Ярослаль – Москва – Смоленск – Минск – Варшава – Краков – Прага – Берлин – Гамбург и, «переломившись» там, проходила вдоль северного берега Скандинавии. Еще до нашей эры между Уралом и Скандинавией осуществлялся тесная связь летом по водным и зимой по санным дорогам (136:33-65), об этом сохранилась память в сагах, эпосах и летописях скандинавских, англо-саксонских, германских народов. Согласно сочинений византийских историков Прокопия, Иордана, Агафия и др. в 406 году визиготы (башкорты) и баски-башкорты обосновываются на берегах Гибралтара в Испании, а их туда, оказывается, по дороге Кунгыр-Буги довел мифический проводник сам Бык-Олень! (138:158). Продолжив свой путь, предки наши под предводительством Би-канги/Викинга дошли до Исландии, на восточном побережьи этого острова есть большой залив Фаскурдус (Башкорт). Память об этом сохранилась у скандинавских народов: «В Европе самая восточная часть – Скифия, которую мы называем Великой Свитьод (Великая Швеция. – З.С.)... В начале всех достоверных рассказов на северном языке (на языке народов Скандинавии. – З.С.) говорится, что север заселили тюрки  и люди из Азии. Поэтому с уверенностью можно сказать, что вместе с ними пришел сюда на север и язык, который мы называем северным, и распространился этот язык по Саксланду, Данморку и Свитьод (Саксонию, Данию и Швецию. – З.С.), Норвегии и по некоторой части Энгланда (Англии. – З.С.). Главой этого народа был Один (Атан-Урал. – З.С.), сын Тора (бога Тора-тау. – З.С.)... В Тракии сначала жил Фирас (Буре-эсэ – Волчица. – З.С.), сын Иафета, сына Ноя. От него произошел тот народ, который называется тюрками. Очень многие говорят, потому что так рассказывают древние книги, что из этих земель заселялась Свитьод, а Норвегия из Свитьод, а Исландия из Норвегии, а Гренландия из Исландии. Около Тракии находится Унгараланд (страна башкир-унгарцев Башкортостан. – З.С.)... Там рядом находится Болгараланд (Волжская Болгария. – З.С.)» (139:65,95,96). В знаменитых эпосах и сагах германских народов «Беовульф», «Старшая Эдда», «Песнь о нибелунгах» содержатся тоже многие сведения о наших предках. «Сага об инглингах» гласит: «Страна, расположенная восточнее реки Дон – Страна Асов или Дом Асов (асы – прозвище башкир производное от этнонимов аб-ас-корт/баскорт или ас-ярган/усярган. – З.С.), а столица страны называется Асгард (по-видимому от слова Басгард/Башҡорт. – З.С.). Там есть большая пещера (Шульган-таш! – З.С.). Люди этой страны по древнему обычаю поклоняются двенадцати божествам, и есть еще управлющий всеми этими божествами Господь Всевышний (о том же писал о башкирах Ибн-Фадлан! – З.С.)». Рассказывается еще вот о чем: из предков по имени Свейгдир, с намерением найти и поклониться священному дому первопредка Одина (Атан-Урала), отправляется в долгий путь и через пять лет достигает желанной «страны тюрок Великий Свитьод и ее столицы Асгард, встречается он там со многими своими соплеменниками». В «Старшой Эдде» имеются замечательные поучения (глава «Речи Высокого»), которые по сути являются точным изложением десятков башкирских пословиц и поговорок.
Среди эпосов «Старшой Эдды» есть чудесная «Песнь о Хледе», ее во всех отношениях можно назвать чисто башкирским эпосом. Поэтому считаю уместным здесь привести ее сокращенный текст о нашем древнем предке Халите/Хледе сыне Хайдарака/Хейдерака. Эпос замечателен еще тем, что там назван древнейший наш город Аркаим/Архейм.
ПЕСНЬ О ХЛЕДЕ
Хумли, как слышно,
Гуннами правил...
Хлед родился
в гуннской земле,
в священном лесу,
с ножом и мечом,
остро отточенным,
в шлеме украшенном,
в длинной кольчуге
и с резвым конем.
Хлед с востока,
Наследник Хейдерака,
в Архейм к жилищу
готов приехал, --
наследье свое
собирался он требовать.
Тризну там Ангантюр
Правил по Хейдераку...
Тот (слуга-привратник) вошел, стал перед столом конунга/кагана, приветствовал Ангантюра и сказал:
«Хлед появился,
наследник Хейдерака,
смелый воитель,
брат он тебе,
он гордо в седле
сидит, возвышаясь;
с тобою он хочет,
конунг, беседовать».
Зашумели в палате,
встали сидевшие, --
всем знать хотелось,
что скажет Хлед
и как отвечать
Ангантюр станет.
Тогда Ангантюр сказал: «Добро пожаловать, брат мой Хлед! Садись с нами за пир! Выпьем прежде всего меду в память нашего отца и к славе всех нас!» Хлед ответил: «Мы приехали сюда не для того, чтобы набивать животы». Затем он сказал:
«Я хочу половину
наследия Хейдрека:
доспехов, мечей,
скота и приплода,
сокровищ казны,
жерновов скрипящих,
рабов и рабынь
с их ребятами вместе,
и лес знаменитый,
что Мюрквид зовется,
на готской земле
могилы священные,
камень чудесный
в излучинах Данпа,
кольчуг половину,
у Хейдрека бывших,
земель и людей
и блестящих колец».
Ангантюр сказал:
«Сначала расколется
щит сверкающий,
и с холодным копьем
столкнется копье,
и воинов много
падет на траву,
прежде чем Тюрвинг
начну я делить
или дам тебе, Хумлунг,
долю наследства.
Родич, тебе я
кубки вручу,
и скот, и сокровища,
сколько захочешь;
по дюжине сотен
людей и коней
и столько же воинов
вооруженных.
Дам я дары
каждому мужу,—
дороже у них
не бывало подарков;
каждому  дева
достанется в жены,
деве же каждой
я дам  ожерелье.
Серебром я тебя
покрою, сидящего,
золотом звонким
осыплю, идущего,
так что покатятся
кольца повсюду;
треть  ты  возьмешь
готской  земли».
При конунге Ангантюре был тогда Гицур Грютингалиди, воспитатель конунга Хейдрека. Он был тогда очень стар. Когда он услышал слова конунга Ангантюра, ему показалось, чтот тот предлагает слишком много, и он сказал:
«Щедро сулишь ты
рабыни отродью,
сыну  рабыни,
от князя рожденному.
Этот  ублюдок
сидел на кургане,
в то время как конунг
наследство делил».
Хлёд очень рассердился на то, что его назвали сыном рабыни и ублюдком после посулов брата. Он сразу же уехал со всеми своими людьми и направился домой в гуннскую земдю к кощтагу Хум-ли, отцу его матери. И он рассказал Хумли, что его брат Анган-тюр не дал ему равной доли наследства. Конунг Хумли спросил, что произошло между ними, и очень рассердился, узнавший, что Хлёд, сын его дочери, был назван сыном рабыни. Он сказал:
«Мы проведем
эту зиму в довольстве,
станем беседовать,
мед  распивая;
гуннов научим
оружье готовить
и смело его
в бой понесем.
Славную,  Хлёд,
соберем мы дружину,
доблестно  будут
воины   биться,
герои-юнцы
на двухлетках-конях,
войско  такое
будет  у  гуннов».
Эту зиму конунг Хумли и Хлёд пробыли дома. Но весной они собрали такое большое войско, что в гуннской земле совсем не осталось мужей, способных носить оружие<...> Пять тысяч было в каждом полку, и в каждой тысяче было тринадцать сотен, и в каждой сотне — четыре отряда по сорок воинов, и таких полков было тридцать три.
Собрав это войско, они поехали в лес, который называется Мюрквид. Он отделяет гуннскую землю от земли готов. Когда они вышли из леса, перед ними оказались большие селения на широкой равнине, а посреди равнины стояла великолепная крепость. Там правила Хервёр, сестра Ангантюра и Хлёда, и с ней был Ормар, ее воспитатель. Они должны были оборонять границу от гунских ратей, и уних было большое войско.
Однажды утром Хервёр стояла на башне над городскими воротами. Она взглянула на юг в сторону леса и увидела большие клубы пыли от скачущих коней, и эта пыль   надолго   закрыла солнце. Затем она увидела, как в клубах пыли что-то сверкает, как золото,— великолепные   щиты,  окованные золотом,  позолоченные шлемы и светлые кольчуги. Тогда она поняла,   что   это   войско гуннов и что оно очень многочисленно. Она быстро спустилась, позвала своего трубача и велела ему трубить сбор. Затем Хервёр сказала: «Берите оружие и готовьтесь к битве! А ты, Ормар, поезжай навстречу гуннам и предложи им бой перед южными воротами крепости». Ормар сказал:
«Конечно, поеду
и щит понесу,
с готами вместе
буду  сражаться!»
Тогда Ормар выехал из крепости навстречу гуннам. Он громко закричал, зовя их к стенам крепости: «Я предлагаю вам битву на поле перед южными воротами!»<...> Но так как гунны были гораздо многочисленнее, войско Хервёр стало нести большие потери. В конце концов Хервёр была убита и вокруг нее погибла большая часть ее войска.
Когда Ормар увидел гибель Хервёр, он обратился в бегство, а с ним все, кто еще оставался в живых<...>. Представ перед конунгом Ангантюром, он сказал:
«С юга  я прибыл
с такими вестями:
в пламени лес,
Мюрквида   чаща,
залита кровью
готов земля.
Знаю,   что  в   битве
Хейдрека дочь,
сестра твоя, пала,
сраженная  насмерть,
гунны  ее
убили и с нею
воинов многих
из готского войска.
Легче ей было
битву  начать,
чем свадебный пир
или с милым беседу».
Когда конунг Ангантюр услышал это, он сжал губы и долго молчал. Наконец он сказал: «Не по-братски поступил с тобой Хлёд, сестра моя благородная!» Затем он окинул взором свою дружину, которая была немногочисленна, и сказал:
«Много нас было
за чашею  меда,
да мало осталось
для ратного дела.
Нету в дружине
моей никого,
кто бы поехал
и щит бы понес,
чтобы вызвать на бой
гуннское  войско,
хотя б я прибавил
к просьбам награду».
Гицур  Старый сказал:
«Не стану просить
в награду себе
даже ничтожной
золота доли;
но я поеду
и щит понесу,
чтоб гуннам вручить
жезл войны».
<...>Гицур надел хорошие доспехи и вскочил на своего коня, как юноша.   Затем он сказал конунгу:
«Куда  мне  позвать
гуннов для схватки?»
Конунг Ангантюр сказал:
«К Дюльгье зови их,
на Дунхейд зови,
зови их в пределы
Ёссурских гор;
там  готов дружины
в битвах нередко
победу и славу
себе добывали».
И вот Гицур ускакал и ехал долго, пока не подъехал к войску гуннов. Он приблизился настолько, что его могли услышать, и крикнул громким голосом:
«Войску разгром
и гибель вождю!
Подняты  стяги,
против вас Один! 
Зову я вас к Дюльгье,
на  битву  сзываю
на Дунхейд, в пределы
Ёссурских гор!
Усейте  поля 
своими телами,
пусть Один направит
копье, как сказал я!»
Услышав  слова  Гицура,  Хлёд сказал:
«Схватите  скорее
Гицура  Старого!»
А конунг Хумли сказал:
«Посланца не троньте,—
один он приехал».
<...>Гицур пришпорил своего копя и поскакал к конунгу Ангантюру. Он предстал пред ним и приветствовал его. Конунг спросил, был ли он у гуннов. Гицур сказал: «Я говорил с ними и позвал их на поле битвы на Дунхейде и в долины Дюльгьи». Ангантюр спросил, как велико войско гуннов. Гицур сказал: «Их великое множество».
Шесть  боевых
у гуннов полков,
в каждом пять тысяч,
а в тысяче — сотни
счетом тринадцать,
в  каждой же  сотне
вчетверо больше
воинов  смелых».
На следующий день они начали битву. Они бились целый день и вечером вернулись в свои шатры. Так они сражались восемь дней<...>. День и ночь к Ангантюру подходили подкрепления со всех сторон, так что у него было не меньше народу, чем вначале. Битва стала еще жарче, чем раныше<...>. Готы защищали свою свободу и свою родину, сражаясь против гуннов, они поэтому стойко держались и подбадривали друг друга. К концу дня натиск готов стал так силен, что полки гуннов дрогнули. Увидев это, Ангантюр вышел из ограды щитов, стал во главе войска и, взяв Тюрвинг в руки, начал рубить людей и коней. Ограда щитов вокруг конунга гуннов была прорвана, и братья сошлись друг с другом. Тут Хлёд пал, и конунг Хумли пал, и гунны обратились в бегство, а готы убивали их, и убитых было так много, что реки оказались запружены и вышли из берегов, и долины были заполнены мертвыми лошадьми и людьми и залиты кровью. Ангантюр пошел тогда на поле боя посмотреть на убитых и нашел своего брата Хлёда. Тогда он сказал:
«Сокровищ тебе
немало сулил я,
немало добра
мог бы ты выбрать;
битву начав,
не  получил  ты
ни  светлых  колец,
ни  земель,  ни богатства.
Проклятье  на  нас:
тебя я убил! 
То навеки запомнят;
зол  норн приговор!»
Ангантюр долго  был  конунгом в  Хрейдготаданде. Он был могуч, щедр и воинствен, и от него произошли роды конунгов.
В эпосе даны верные географические координаты древнейшего Внутреннего Башкорта со столицей город Аркаим (готы-усярганы), а где-то далеко на востоке на другой дополнительной северо-восточной развилине дороги Кунгыр-Буга находился Внешний Башкорт (гунны-башкиры). Эта гунно-башкирская дорога протянулась, думается, от Аркаима по направлению через современных городов Омск – Новосибирск – Томск – Красноярск – Братск – Усть-Кут – Бодойбо – Алдан – Охотск – Магадан – Эленск – Уэлен и через нынешний Берингов пролив до земли Аляска (по-башкирски Алыска ’идти очень далеко‘) и дальше по континенту Северной Америки. На Аляске у Берингово пролива имеется гора Брукс (Буре-эсэ – Волчица) и река Юкон (Йыу-Кан ’вода-река кангинцев-башкир‘); от Берингова пролива до залива Гудзон обитают коренные жители атапаски (ата-паски-р -- «отцовские башкиры», то есть приверженцы Отца Урал-батыра). Там же в мифе индейцев каяу (кая/каяк/кейек – значит волк; как и усярганцы, приверженцы волка-волчицы) повторяется сюжет о двух первородах-фратрий из башкирской писаной истории «Ахуале Сынгыз»: человеческая дева, оплодотворенная лучами Солнца, рождает близнецов, одна из которых превращается «в водного дракона» (Шульган!), а другой, превратившись на десять гор (Урал!), дает тем самым обиталище для людей племени каяу, родоначальник которых, как у башкирских кипчаков, был рожден из дупла дерева.
Южные соседи печенегов-башкир вдоль дороги Кунгыр-буга восприняли многое из их духовной культуры, вплоть до того, что первооснователем китайской государственности является северный «варвар» (печенег-башкир) Хуан-ди (Куандык?). Китайский мифический герой Паньгу, как и башкирский Имир, был рожден из Хаос-Мрака и имел, как и Энкиду-Урал, парные бычьи рога. Он жил на высокой горе из яшмы (Уральские горы!), а после смерти его тело дало начало, как и в мифах об Имире и Урал-батыре, мирозданию со всей живностью на земле; его дыхание превратилось в ветер и облаков, голос – гром небесный, левый (женская половина Имира!) глаз – Солнце-Мать, правый (мужская половина Имира!) – Луна-Отец, руки и ноги – четыре стороны света, позвоночник – пять высоких гор (Тора-тау, Шаке-тау, двуглавый Куш-тау, Юрак-тау?); кровь – это все реки, сухожилия и кровеносные сосуды – дороги на земле, мышцы – почва, волосы – звезды на небе, зубы и кости – драгоценные металлы и камни, сперма – жемчуг и яшма, пот – дождь и роса... – все точно так же, как и в эпосе «Урал-батыр». Ученые считают, что китайцам миф о Паньгу был внесен со стороны (140:39), значит, от печенегов-башкир. Китайцы считали, что далеко на западной горе (Урал!) живут люди «с варварским одеянием» (башкиры!), которые поклоняются, как и написано у Ибн-Фадлана, двенадцати великим богам (141:347).
Имелась еще одна дополнительная ветвь дороги Кунгыр-Буга, протянутая от Аркаима до Северного Ледовитого океана по направлению приблизительно через пункты Челябинск – Тюмень – вдоль реки Иртыш – через рек Обь, Енисей к северной оконечности горы Барранга – до островов Северная Земля (до этого в разделе «География Геродота» узнали, что вдоль этой дороги жили наши предки-скифы). Жители тундры нганасаны сохранили миф «О зарождении Земли», где речь идет об Уральско-Имайских горах, конкретно о двуглавой горе Куш-тау, у которой «северная глава – Мужская гора, а южная – Женская гора»; при том уточняется, что эту двуглавую гору подпирают с северной стороны – Мужчина-гора (Юрак-тау!), с южной – Женщина-гора (Шаке-тау!). Башкирское предание тоже гласит подобно: «С древнейших времен холм с северной стороны носил название холм Мужчины-царя, с южной стороны – Женщины-царицы» (16:66).
И так, дорога Кунгыр-Буга это есть «Кюн-Кара-Бага» ’Солнце Темное (т.е. Луна) Оберегающее‘ – дорога Коровы-Луны.
В итоге выяснили вот что: дорога Кунгыр-Буги, кроме основной, имела еще две дополнительные ответвления – всего их четыре; символами дорог являлись черный флаг (на севере) и синий флаг (на юге).
Дорога Кюн-Уфи или Шульгана – дорога Материнской (Эсэ) фратрии
Название дороги усярганов-башкир Кюн-Уфа (Көн-Өфө) произошло, думается, от слов Кюн-Апа<Аба<Ама ’Солнце-Мать‘, а это значит, что она является дорогой Шульгана-Волчицы-Солнца, северо-восточная часть которой протянулась от «Пупа Земли» Аркаима на Дальний Восток до Желтого (Тихого) океана приблизительно по местностям Акмулла – Семипалатинск – Абакан – дальше по городам Монголии Кобоо, Улан-батор – и российским Улан-удэ – Чита – вдоль берегов Амура до устья, там переломилась направо вдоль берегов Желтого (Корейского) полуострова с продолжением до Желтого моря. Флаг этой дороги был желтого цвета, а люди носили одеяния преимущественно желтого цвета. Вот что важно знать: река Амур прозвана именем Господа Всевышнего Имира/Умера, башкирское значение этого слова «Жизнь»... Так-как каждодневное «желтое Солнце» там по утрам восходило на краю материка «из-под моря», огибая верхушку горы – ос-таг, то усярганцев-башкир этой земли называли также ос-таг>остяк>истяк, и их флаг желтого цвета тоже назывался стяг.
Другая часть дороги Кюн-Уфа протянулась от Аркаима на юго-запад приблизительно по такому маршруту: Волгоград – Астрахань – Тбилиси – Баку – Ереван и через Кавказ, Турцию, Сирию по верховьям рек Евфрат и Тигр (древнешумерские земли) и городов Халеб – Дамаск – Амман (Иордания) – по берегам Шульганского (Мертвого) моря через городов Акаба – Эт-Тур и дойдя до мыса Синайского полуострова дорога эта перломлялась в сторону «красно-заходящего Солнца» -- юго-запад до устья Суэцкого канала и до реки Нила, обхватывая своей «лапой» Красное море – край Красного (Атлантического) океана. Флаг этой дороги имел красный цвет и назывался алям (от слова алый-красный), люди носили одежду преимущественно красного цвета. По этой дороге древние (XXIV век до н.э.) усярганцы-башкиры под руководством своего славного царя Усярган-Саргона совершили великий военный поход с завоеваниями Месопатамии, Египта и оставляя там свой глубокий след. Можно с уверенностью утверждать, что древние башкиры успешно осваивали земли от Агидели до Нила, что подтверждается наскальной географической картой, начерченной нашими предками на горах Алтая (рис.45), обнаруженная научной экспедицией под руководством известного ученого А.П. Окладникова (Петроглифы Горного Алтая, Новосибирск – 1980, стр.88, рис.3):
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Рис.45. Древняя наскальная карта: от Агидели до Тигра (названия объектов проставлены мною).
Теперь рассмртрим еще две дополнительные ветви дороги Кюн-Уфи.
1. Исходя из Аркаима по направлению юго-восток проходит по восточному краю горы Мугоджар и по реке Тургай с пересечением южнее Тургайскую степь до Аралского моря, а оттуда к верховью Сыр-дарьи до Ташкента, после него, минуя Иссык-куль южнее, через китайскую границу и через города Урумчи – Хами – Юймынь – Синин до истока реки Хуанхэ, проходя по ее течению, у города Ланчжоу поворачивается на восток и дальше через города Сиань – Ухань – Нанкин – Шанхай до протока реки Янцзы и там переломляется в сторону Тихого океана (Восточного Китайского моря). Как видно из китайских исторических записок, еще до XIII века до н.э. на этих землях южнее Великой китайской стены жили наши башкирские предки фратрии Усярган-Усунь; они на протяжении многих веков сдерживали напор китайцев на север, очень часто усярганские ханы занимали китайский трон.

2. Исходя из Аркаима по направлению на запад проходит через города Самара – Воронеж – Москва – Харьков – Киев – Львов – Будапешт – София – Афины (тезка Уфы Уфина) до островов Делос (Талас) – Крит (Баш-кирит – Башкорт?). Согласно свидетельству Геродота на священном острове Делос существовал храм наших предков-гиперборейцев Артемида (Артымитә -- прозвище Шульгана), туда каждый год доставлялся от далеких гиперборе
йцев жертвенный дар – изделия из драгоценных металлов, упакованные с применение пшеничной соломы (значит, наши предки уже тогда выращивали зерновые культуры). На острове Крит сохранились до наших времен развалины храма, посвященные богу Миносу – фаллосу и настенная роспись с изображением танцовщика на спине Быка (занятие Темяса-Шивы на Урале!). После заниятия острова греками храм был разрушен, но на страницах греческих книг сохранились некоторые гиперборейско-башкирские слова: пакана (бәке-энә -- длинный кинжал), палтаяу (балта-яу – топор для сражения), яукыя (врагов сражает – пика), ян (лук боевой), икияя (ике йәйә -- два лучника на боевой колеснице), эрмэ (арба – телега). На концах оси боевой колесницы прикреплялся острый нож кераяпи (керә-йәбе – резец-лезвие), изображение этого оружия часто встречаются на старых фолиантах (144:310,322). А что самое важное, на острове Крит была обнаружена великая находка – всемирно известный Фестский диск с текстом на башкирском языке (об этом есть моя специальная статья).

По этой дороге наши предки освоили Западную Европу, дойдя до островов Британия, Ирландия, Исландия.

Известно, что полная форма произношения этнонима Усярган, поклонников Волчицы-Солнца, в древности была Аса-Буре-Гюн (Волчица-Солнце); путем отсечения «Аса» произносилось его краткая форма «Буре-гюн» -- Бургун/Бургунд, арабские географы писали буржан (от слова буре-асан – волчица). На территориях современных Франции и Испании было образовано целое королевство этих усярганских башкир Бургундия. Была еще Пруссия -- «Буре-аса-эйэ» ’Волчицы дом-страна‘ – обиталище знаменитых «варягов» ’волков‘ -- основателей русской государственности. Так как эти европейские усярганцы-башкиры сыграли заметную роль в истории современной России, «варяжский вопрос» представляет для нас несомненный интерес.
«Варяжские гости» -- кто они такие?

Как известно, вопрос этот до сих пор остается неразрешенным и на этой почве вот уже на протяжении нескольких столетий не утихает острая, в основном политическая; дискуссия относительно этническому происхождению князей-варягов Рюрика, Сивара и Трувора -- основоположников российской государственности. Мечи скрещиваются между сторонниками теорий “норманистов” и “русистов”, первые из которых считают названных князей этническими скандинавцами или германцами, вторые из-за их уязвленных патриотических чувств стараются всеми силами это отвергать, признавая их, варягов, русинами-славянами. Многовековой дискуссии был недавно подведен научный итог в книге московского историка (В.И. Меркулов. Откуда родом варяжские гости? Наука, М., 2005) с привлечением фактов из изысканий известных немецких ученых. Автор пришел к твердому убеждению, что “истоки варяго-русского вопроса надо искать... в этнической среде, которая была не славянской и не германской” (стр.89). И еще: “Ни венды, ни вандалы изначально не были “славянского” происхождения” (стр. 110). Однако вопрос и после этого остается открытым по причине укоренения в научной среде небезизвестного вируса европоцентризма, не допускающего даже мысли о возможном не индо-европейском (конкретно тюркском) 
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Рис. 46. Две дороги в древнюю Скандинавию -- к варягам-усярганцам.
происхождении таинственных для них варягов. Но должно быть многим арабистам давно уже известны свидетельства средневековых восточных географов-путешественников, побывавших на родине варягов, в Пруссии, и писавших о том, что жители этой страны, называемой “прус” или “бурж”, являются “буржанами” – до сих пор так называют себя башкиры рода бурзян (родственники усярганцев), коренные жители Урала. А само название “прус” или “бурж” является сокращенным вариантом башкирского слова “Буре-Аса” (Волчица-Мать), так именовали мифическую молочную мать родоначальницы башкир усярганского рода Шүльган. А что касается других, я немного ранее на страницах газеты “Истоки” уже доказывал башкирских корней славян (в частности и русов), германцев и др. О своих предках пришедших из Скифии на Запад (“север”) и говоривших на тюркском языке писали средневековые скандинавские историки: “В начале всех достоверных рассказов на северном языке говорится, что север заселили тюрки и люди из Азии. Поэтому с уверенностью можно сказать, что вместе с ними пришел сюда на север и язык”. (Е.А. Мельникова. Древне-скандинавские географические сочинения. М., 1986, стр. 95). Да и известный русский историк прошлого В.Н. Татищев тоже писал об этом же: “...но по ясному тех древних гисторей показанию Варяги (как) Швеция, Норвегия и Финляндия имянованы... Что же до шведов касается, то они сами утверждают, еже варги (“варг” это башкирское слово бүрег “волк”. – Й.С.) и варгионы называны, что на древнем готическом языке значит волк, или образно разбойник, понеже они разбоями на море славны были, о чем в Библиотеке шведской части первой ясно показано. Да и в вандалах от того же ремесла народ называн волчий и лотры (от башкирского слова олотор “заставляющий выть по-волчьи”, т.е. разбойник. -- Й.С.), или разбойники, равно сему в татарех (в тюркских языках. – Й.С.) башкурт, или, как наши зовут, башкир, то же самое значит главные волки”. (В.Н. Татищев. Избранные произведения. Л., 1979, стр. 204 – 205). От того же башкирского произошли широко известные слова матрос (батыр-әсә “смелая мать-волчица”), пират (бүре-ата “волк-отец”), море (бүре “волк”, т.е. пространство деятельности волков-пиратов). Главарь этих отчаянных мореходов назывался викинг – от башкирского «би-кангы» ’началиник-путешественник-пройдоха‘... Значит, как бы тяжело ни было для сознания славяно-патриотически настроенных авторов, все же во имя справедливости необходимо признать, что варяги, положившие начало российской государствен-ности, были этническими тюрками, а точнее – башкирами-бурзянами и башкирами-упейцами. Это подтверждается и смысловым содержанием их имен (из книги В.И. Мерку-лова) в родословной “варяжеских гостьев”:

1. Годлиб (по-башкирски Ҡотлобай), “князь вендов и ободритов, повешен датским королем в 808 году после взятия Рерика. Ф. Виггер систематизирует данные английских и датских источников, которые называют Годлиба (Годелейба) князем варягов”.

Что касается этнонимов “венд” и “ободрит”, они тоже явно башкирские: “венд” – от башкирского слова “абанды”, которым до сих пор называются башкиры одного из подразделений (ара) рода Усярган; “ободрит” (обо-дра-т) в себе тоже скрывает башкирское содержание, где “Обо” есть название древнейшего религиозного центра башкир, которое произносится и пишется теперь “Өфө” (Офо, Уфа) и является столицей Республики Башкортостан, в ойкумене этом живут и соплеменники ободритов -- башкиры рода Обой или Опей; “дра” (Тора) – языческий бог, святилище которого в древности находился на северной части Уфы; “-т” – это есть окончание-показатель множественного числа. Этноним по-современному должен звучать “Обо-Торалар” – “люди пришедшие из ойкумена с центром “Өфө-Тора”, то есть башкиры-тюрки рода Обой (Опей).

Продолжим начатую родословную:

2. Сыновья Годлиба Рюрик (по-башкирский Ир-Ыруг, “достойный муж рода”); Сивар (по-башкирски Аси-Баре, “Мать-Волчица”); Трувор ( по-башкирски Тора-Боре, “Божество-Волчица”). Под этими именами в генеологии дано интересное объяснение: “Рюрик, Сивар, Трувор стали основателями русских правящих домов”. В.И. Меркулов сделал примечание: “Самое важное указание, которое проливает свет на происхождение варяжских братьев-князей, призванных, согласно летописной легенде, править на Руси. Это еще одно подтвержденин версии об ободритских корнях Рюрика” (стр. 117). В книге приводится весьма ценный документ, т.н. “Гюстровская ода”, “к свадьбе герцога Карла Леопольда Мекленбургского и Екатерины в 1716 году”, вот из него отрывок:
В супруги герцогиню выбрал он себе,
И в том весь Мекленбург нашел свое богатство,
Что Рус и Венд соединились в браке вновь.
Все стало как и прежде, как при Ободритах,
Когда держал наш Мекленбург и трон, и скипетр:
И власть у нас от тех Рифейских Ободритов...
Что были Венд, Сармат и Рус едины родом...

Современник героев оды немецкий историк Фридрих Томас написал комментарий: “Как известно из истории, ободриты, древние венды, жили на территории Мекленбурга, марки Бранденбург и в Померании свыше шестисот лет. И также известно, что свое первоначальное происхождение они вели из Сарматии, Пруссии, Руси и Самоедии, придя к Балтийскому морю с Рифейских гор, где была прародина всех скифских и сарматских народов. Возможно, имя ободриты они также получили в России, где по сей день есть река Обь”. Остается только уточнить: в названном этнониме “Об” одновременно означает и реку Обо (Уфа), устье которой находится возле города Уфы, и город Обо (Уфа); а Рифейские горы это есть Уральские горы – родина башкир-аборигенов. В древности с Урала до самой Скандинавии функционировали оживленные две пути: северо-западная (Конгур-Буга) по направлению рр. Агидель – Кама – Вычегда – Сев. Двина – Белое море – Скандинавия и юго-западная (т.н. “из варягов в греки”) по направлению рр. Сакмара-Самара (здесь надо иметь в виду, что современные реки Сакмара и Самара в древности составляли единое русло) – Итиль-Волга – оо. Онега  -- Ладога – Балтийское море – Скандинавия (смотрите схему).

Жители Урала во всех отношениях были тесно связаны с жителями Скандинавии и вообще с Западом. Память об этом сохранилась в географических сочинениях и эпосах германских народов (ниже следующая цитата приводится из широко известных трудов Г.В.Носовского и А.Т.Фоменко).
Вкратце содержание этой небольшой немецкой книги можно передать в следу​ющих словах. В начале всемирной истории стоит Ассирийское (уточняю: Усярганско-башкирское. Й.С.) царство. Оно же, по утверждению Дримеля, — царство Скифов, оно же — царство Казаков, оно же — царство Гога и Магога. Оно же — РОССИЙСКОЕ (уточняю: Усярганско-Российское. – Й.С.) ЦАРСТВО. Библейский Нимврод был СКИФ, то есть РУССКИЙ. Так прямо Дримель и пишет! В XIII веке РУССКИЕ, — которых (т.е. всех тюркских народов. – Й.С.) на западе называли татарами, — совершили нападение на Западную Европу. Память об этом хранят многочисленные географические названия, например, в Западной Германии. В качестве примера Дримель приводит название горы РИЗЕН между Богемией и Силезией. Дримель объясняет, что название РИЗЕН означает РУССКАЯ.
В заключение Дримель пишет. «Само слово РИС без сумнения СКИФСКОЕ, и через оное переведено название СКИФА... Говорят, что РИС — есть слово немецкое, но равно оно может быть и скифское же. НЕМЦЫ И СКИФЫ ИМЕЮТ МНОГИЕ ОБЩИЕ НАИМЕНОВАНИЯ. ПРИТОМ НЕМЦЫ И СКИФЫ БЫЛИ БРАТЬЯ. ПОСЕМУ
РОССИЯНЕ СУТЬ РИСЫ, ГИГАНТЫ, СКИФЫ, САКИ, КУРДЫ, АРАРАТЦЫ» [261], С. 46-47.
Поразительно — с точки зрения современного читателя, но отнюдь не с точки зрения жителя Нюрнберга XVIII века, — что ДРИМЕЛЬ ГОВОРИТ О ТОЖДЕСТВЕ ТАТАР С РУССКИМИ, КАК О ЧЕМ-ТО САМО СОБОЙ РАЗУМЕЮЩЕМСЯ. Он даже не считает нужным приводить тут какие-либо доказательства. Как он это делает во многих других случаях. Для него это вещь самоочевидная! Важно понимать, что книга Дримеля была написана еще ДО ТОГО, как замечательные «русские ученые» Байер и Шлецер создали привычную нам сегодня теорию об ужасающем «татаро-монгольском иге» на Руси. Дримель попросту еще не знал об их великом открытии. И думал, по старинке, как и прочие немцы, что татары (усярганцы-башкиры. Й.С.) и русские — это одно и то же. А вот тот факт, что великий библейский Нимврод — тоже русский, Дримелю уже приходилось доказывать. Поскольку скалигеровская версия библейской истории к этому времени уже достаточно распространилась по Западной Европе.
А теперь мы просто приведем цитаты из книги Дримеля. Они говорят сами за себя.
Дримель начинает с того, что со ссылками на «античных» авторов доказывает, что первым народом после потопа были КУРДЫ (уточняю: Башкурды. Й.С.). Само имя которых, между прочим, явно происходит от имени ОРДА, ГОРДЫЙ. Итак, почему Курды = ордынцы были первым народом? Потому, отмечает Дримель, что современный КУРДИСТАН (Башкурдистан. Й.С.) — это часть АССИРИИ на географической карте. А средневековому хронисту было хорошо известно, что ПЕРВЫМ ЦАРСТВОМ НА ЗЕМЛЕ БЫЛО АССИРИЙСКОЕ ЦАРСТВО. Как мы постарались показать в этой книге, подлинный смысл этого утверждения состоит в том, что «Монгольская» = Великая, она же РУССКАЯ = АССИРИЙСКАЯ Империя, была первым охватившим весь тогдашний мир царством. И рассуждения немца Дримеля фактически подтверждают нашу реконструкцию, поскольку в дальнейшем он отождествляет БИБЛЕЙСКИХ АССИРИЙЦЕВ СО СКИФАМИ И С РУССКИМИ. Что касается расположения Ассирии, то здесь Дримель уже следует искаженным скалигеровским представлениям о географии, не понимая, что библейская Ассирия — это на самом деле Русь-Орда. Поэтому у него и получается, — как и отражено в заголовке его книги, — будто бы русские произошли от древних обитателей современной Месопотамии, Ассирии.
Дримель сообщает: «Страна сия (Курдистан — Авт.), составляющая большею частию Ассирию, В СЕВЕРНОЙ части называется Адиабене... Об Адиабене далее пишет Страбон (Землеописание, кн. IX), что жители оные называются Сакоподы или Саки... Птоломей в Таблицах Асии отмечает, что Сакийская Скифия есть место, где остановился Ной... Солин в книге ХЫХ пишет, что Персы названы были Корсаками и сие название сложено из Корс+Сак, что означает Кордийские Саки» [261], с. 26—27. К этим цитатам из «античных» авторов Дримель делает сле​дующее многозначительное примечание: «Может сии — праотцы КАЗАКОВ» [261],
с. 27. Таким образом, Дримель прямым текстом ОТОЖДЕСТВЛЯЕТ Скифов, «античных» Саков и Казаков.
Дримель продолжает. «Саки есть главнейший Скифский народ (Страбон, Землеописание, кн. XI)... Везде Саки есть часть Скифов (Исидор в «Отличительных свойствах», Ариан «О походах Александра Великого», кн. 3)» [261], с. 29. Примечание Дримеля по этому поводу таково. «Имя СКИФ (уточняю: скиф – от слова асак-аба – “волчица”. Й.С.) означает ЛОВЦА» [261 ], с. 29. «Неврод в Священном Писании называется ЛОВЦОМ... Слово ЛОВЕЦ в Греческой Библии переведено через Гиганта (Исполина); другие же народы выражают сие через слово СКИФ... Следовательно, ЛОВЕЦ, КУРДЫ, ГИГАНТ и СКИФ суть тожде значащия слова... в Священном Писании слово ЛОВЕЦ (т.е. “волчица, волк” или “курд”. – Й.С.) означает имя народное» [261], с. 30. Таким образом, здесь Дримель доказывает, что библейский царь Нимврод, основавший первое царство на земле после потопа, был по происхож​дению СКИФ. Что в современной Библии переведено по недоразумению словом ЛОВЕЦ. Дальше, как мы увидим, Дримель отождествит Скифов с Русскими.
«К названиям СКИФОВ принадлежат имена ГОГ и МАГОГ» [261], с. 33. Обсуж​дая известное место из пророка Иезекииля, где говорится о Гоге и Магоге, Дримель пишет следующее: «70 толковы так передают это место: «Утвердишеся лицо твое на ГОГА, КНЯЗЯ РОСЬ, МОСОХА И ФОВЕЛЯ»... Так как Магог здесь переведено как Рось — название народа, которое толковникам должно было быть известно, 1 то они (то есть Гог и Магог — Авт.) были СКИФЫ, ибо МАГОГ, МОСОХ, ФОВЕЛЬ, ГОМЕР, ФАРГАМАН были СКИФЫ, как первые северные народы (Моисей, книга I, гл. X 2. 3), большая часть которых в то время, к которому сии слова пророческие относятся, назывались СКИФАМИ... Писатель Иудейских Древностей, Иосиф Флавий именно сказует, что ГОГ и МАГОГ означает СКИФОВ (книга VII, гл. 1)... Стромберг, живший между потомками Скифов, и весьма достоверный писатель,. пишет (в Описании его Европы и Асии, с. 42), что СКИФЫ сами себя называют ГУГ и ГИУГ, и что приложение МА означает у них Восток, следовательно, ГОГ и ГИУГ есть одно и то же, а МАГОГ — СКИФЫ ВОСТОЧНЫЕ» [261], с. 34—36.
Далее Дримель доказывает, опять-таки со ссылками на «античных» и средневековых писателей, что СКИФЫ — ЭТО ТО ЖЕ САМОЕ, ЧТО ПЕРСЫ (т.е. буре-аса “волчица” – бурсе – фарсе – перс. – Й.С.). «В Свиде (средневековый словарь — Авт.) под словом МАГИЯ познаем мы, что ПЕРСЫ от самых их единоземцев называются МАГОГ и НАГУЗЕЙ (Ногайцы? — Авт.)... ОТЕЧЕСТВО СКИФОВ ЕСТЬ ВЕРХНЯЯ АССИРИЯ. Персия же лежит к востоку... Но никакого на​рода нельзя с большим правом признать за СКИФОВ ВОСТОЧНЫХ, как ПЕРСОВ... Ходоллогомор царь Елимский или Перский (Бытие, гл. XIV) назван царем СКИФ​СКИМ (в толкованиях своих на X главу Бытия), следовательно, Гог, магог, гиуг | СУТЬ СКИФЫ» [261], с. 37—38.
Может показаться, что здесь речь идет о восточных народах, всегда живших на территории современной Персии. Что, в общем-то, не очень противоречит , скалигеровской истории. Однако в дальнейшем Дримель доказывает, что от Скифов произошли русские и немцы. Эти утверждения Дримеля, — который, обра​тим внимание читателя, — сам был НЕМЦЕМ, конечно, никак не укладываются в рамки привычной нам сегодня скалигеровской истории. Но прекрасно объясняются нашей реконструкцией. Согласно которой, библейская Ассирия, она же страна Гога и Магога, она же Персия, — это средневековая Русь-Орда. А немцы в значительной степени — потомки славян, вышедших из Руси-Орды во время великого = «монгольского» завоевания.
Цитируем Дримеля дальше. «Праотцы Немцев, то Скифами (Плиний в Естественной Истории, кн. IV, глава 25), то Гетами, Кельтами Аллеманами, Франками, Германцами прозывались... ИАФЕТ есть Гигант. В Сарматской Летописи именуется он ГИГАНТОМ. В Александрийской же — СКИФОМ... Немецкие народы (Гуд-лингиан, гл. 1) выражают Греческого «Гиганта» через РИЗЕН (Великан)... в Свя​щенном Писании упоминаются народы, имеющие чрезвычайный рост, храбрость и крепость телесную, как то: Нефаимы, Емимы, Енаккимы, которые в Немецком переводе названы РИЗАМИ... Норвежские и Датские летописи сказывают, что КМ (Риси) — народ при Балтийском море, заключивший дружественный союз с Норманами» [261], с. 39, 42.
И далее Дримель прямым текстом пишет: «РИСЫ — СУТЬ РОССИЯНЕ» [261], с. 43. «Название РУСЬ есть латинское, РОСЫ — греческое. (О самом сем же народе упоминают Греческие писатели, как о Скифском: в 10—13 столетиях Кедрен в Сокращенной Истории, с. 453 [пишет] «Росы суть поколение Скифов, занимающее северную часть Тавра). А собственное их имя РЕЙСЫ (РОССИЯНЕ)... Немцы же выговаривали их как Ризы» [261], с. 42—43.
«Посему я вопрошаю, — продолжает Дримель, — откуда между Богемиею и Шлезиею (Силезией — Авт.) гора РИЗЕН? Иной причины сему дать не можно кроме сей, ЧТО было НАШЕСТВИЕ РИСОВ ИЛИ РУСОВ, ПОЧИТАЕМЫХ ТАТАРАМИ; которое неприязненное и печальное нападение на Шлезию случилось в 13 столе​тии» [261], с. 45.
Вот так, мимоходом, Дримель упоминает о татаро-монгольском нашествии на Западную Европу, называя его РУССКИМ и даже не подозревая, насколько сильно он нарушает будущее соглашение историков никогда не вспоминать о том, что РУССКИХ на Западе называли ТАТАРАМИ. И что Орда колонизировала Запад.
И далее. «Сии РИСЫ, РОСЫ или РЕЙСЫ от писателей всех времен почитаемы за народ СКИФСКИЙ (Кедрен)» [261], с. 46.
Вот так мировая история представлялась немецкому автору начала XVIII века. С точки зрения современных учебников это, конечно, полная чепуха. Непонятно даже — как при таком невежестве он смог книжку написать. И издать. Впрочем, в ХРОН5 — со ссылками на А. Д. Черткова — мы объясним, что подобных книг в Германии БЫЛО ИЗДАНО МНОГО. Было бы очень любопытно все такие книги проанализировать. Мы этого не делали и ограничились лишь одним примером — книгой Дримеля, существующей в русском переводе. Как мы видим, в начале XVIII века в Германии еще многие помнили, хотя уже достаточно смутно, как на самом деле развивалась мировая история.
Думаю, что здесь комментарии излишни.
Часть II. НАЧАЛО НАЧАЛ
,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,,
Господь Всевышний Имир – суть вселенной
(краткое изложение структуры прарелигии)
Введение

Прарелигия является основой всех мировых рели-гий, мифологий и искусств народов мира, а сложилась она в седой древности на Урале -- территории исторического Башкортостана.

Со всей ответственностью перед башкирским наро-дом и народами всего мира утверждаю данный постулат, поскольку уже давно занимаюсь с этой проблемой. Пришло время обнародовать результаты моих исследо-ваний, чтобы задать точку отсчета иного времени, раскрыть новое пространство для научной мысли.

Еще в 1982 и 1984 годах прошлого века в 4-х ромерах журнала “Агидель” под заглавием “Родословная Урал-батыра”были опубликованы (на башкирском языке) главы из моего фундаментального труда, что было отмечено ежегодной премией журнала. В 1996-97 годах в 15-и номерах того же журнала исследование это под названием “Башкорт хатере” дошло до читателя в полном объеме. Но лишь двадцать лет спустя, в 2002 году труд был выпущен отдельной книгой в госиздательстве “Китап” (г. Уфа) на башкирском языке под названием “Хатерхитап” (Книга судьбы народа) -- о духовно-культурной истории башкир в тесной связи ее с историей мировых культур.

В названных публикациях мною впервые, по крайней мере в нашей республике, были введены в научный оборот термины прапредок (Имир), прапатер (Янбирде, из башкирского эпоса “Урал-батыр”) и праматер (Янбике, из того же эпоса), первопредок [мужская ипостась] (Урал-патер) и первопредка [женская ипостась] (Шульган-матер); прародина (Урал – Кадак
 -- Алтай, территория исторического Башкортостана), праязык (основа всех языков мира), прарелигия (основа мировых религий), прамифология (основа мифологий народов мира). Отсюда следует, что моя концепция о происхождении народов мира и их духовных культур основана на эпицентризме, т.е признании территории исторического Башкортостана (на основе комплексных исследований) колыбелью человечества, что и подтверждается материальными и духовными памятниками истории развития человечества.

К сожалению, результаты моих исследований, написанные и опубликованные на башкирском языке, остаются замкнутыми в своей узкой скорлупе и совершенно не известны русскоязычным читателям. Незнание основы основ – прарелигии приводит к тому, что научная мысль в этом направлении все еще зиждится на устаревших взглядах или коньюнктурных концепциях, построенных на зыбких фундаментах идеологий или политических заказов. Стержневая идея исследований даже такого гиганта мыслей, которым являлась всемирно известная Елена Петровна Блаватская, несмотря на ценный фактический материал и гениальные догадки в ее сочинениях, безвозвратно устарела по той же причине. А именно по причине  смутного представления ею основы основ мировых религий, на знание которых она опиралась, потому что  любая мировая религия является только продуктом прарелигии и не может отражать ее структуру во всей цельности и универсальности.

Названный мною башкирский эпицентризм нельзя рассматривать, как в былые советские времена, “отрыж-кой национализма” или называть входящим в последнее время у нас в республике в моду термином “башкирский гегемонизм”; ведь моими исследованиями в центр ставится не отдельный какой-нибудь народ, а мифический прапредок всего человечества Имир Господь Всевышний. Он является, в соответствии с воззрениями наших общих и далеких предков, сутью Вселенной, родителем-родительницей не только первопредков человечества и всего живого на земле, но и всего множества богов прарелигии. Его, соединяющего в себе и мужское и женское начала, мы далее, следуя европейской (эллинистической) традиции, будем называть гермафродитом (Гермес и Афродита в одном теле). Хотя сама прарелигия сложилась задолго до греческих мифов и олимпийского пантеона, в седой древности на территории исторического Башкортостана (Урал – Кадак -- Алтай), главными носителями и многовековыми хранителями ее основ являлись башкиры, поэтому, мне кажется, не грех здесь в связи с нею применение прилагательного башкирский.

В пользу т.н. башкирского эпицентризма говорит и тот факт, что мифические “дома” (предполагаемые места обитания) всего этого множества богов были названы и до сих пор называются именно по-башкирски. Это разные “священные места” – конкретные горы (возвышенности) Урала и его окрестностей, образованные якобы от частей тела усопшего Имира; находятся все они на исторической башкирской земле и именованы они названиями членов тела человекоподобного первобога Имира (ниже будут перечислены). У башкир есть выражение “дети 40 отцов” (о человечестве), которое тоже тесно связано с мифическим Имиром: из 40 суставов его тела родились 40 этносов (этнонимы их тоже названы на башкирском языке и соответствуют названиям частей тела Имира).
Запоздалое, но великое открытие века:
Большой Шигирский Идол, Зур Бакан.

Но самым убедительным материальным артефак-том, подтверждающим правильность воссозданной нами структуры прарелигии, является археологическая находка конца 19 века на территории исторического Башкор-тостана (ныне Свердловская область Российской Федерации) и только недавно описанная в научном издании. Это т.н. Большой Шигирский Идол (рис. 1), а на самом деле древнейший в мире Бакан -- деревянное скульптурное изображение Господа Всевышнего Имира – сути вселенной!

Скульптурное воплощение Имира было изготовлено в седой древности нашими прапредками из ствола сверх-прочного дерева лиственницы. Поскольку  воздвигался этот идол обычно на высоком месте как столп, то и назы-вался он, по всей вероятности, словами Бакан, Бакана. которые до сих пор на башкирском языке употребляются и содержат понятия и “объект поклонения” (идол), и “столб” (опора). Самая высо-кая из вершин Урала называется Бакты-тау или Бакан-тау (Бакан-гора). Можно предположить, что стоял там некогда Зур Бакан -- идол подобный шигирскому. У нас есть основания полагать, что Зур Бакан, деревянный идол-столб Бакан представляет собой изображение Имира. Эта уникальная, всемирного значения, находка (“Большой Шигирский Идол”) выставлена теперь в краеведческом музее г. Екатеринбурга и подробно (на уровне современной офици-альной науки) описана специалистами. Случилось это событие лишь в 2004 году, то есть целых 117 лет после находки этот уникальный артефакт ждал встречи с нами. Как пишет археолог и старший научный сотрудник музея С.Н. Савченко, “самый известный экспонат коллекции – Большой Шигирский идол – найден 24 января (5 февраля) 1890 г. на Втором Курьинском прииске Шигирского торфя-ника.
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Когда-то он представлял собою сделанную из ствола лиственницы фигуру высотой более 5,3 метра с объемной головой и туловом в виде доски. Идол покрыт резным гео-метрическим орнаментом. Помимо орнамента на широких плоскостях идола вырезаны лица (личины), венчающие фигуры, образованные орнаментом. Всего на идоле выделяется семь персонажей: верхнее двустороннее изображение с объемной головой и по три фигуры на лицевой и оборотной плоскостях. В 1997 г. с помощью радио-углеродного анализа был определен возраст идола, оказавшийся равным приблизительно 9,5 тысячи лет. На сегодняшний день это самая древняя деревянная скульп-тура, известная человечеству”. 

Это и есть древнейший образец протобашкирской материальной и духовной культуры.
Сравнительная датировка древнейших культур.

В глубокой древности предки башкир-арийцев из их прародины, которая по их представлению составляла единый ареал Урал – Кадак
 -- Алтай, начали продвигаться на все четыре стороны света, чтобы освоить новые и новые земли Восточного (“Верхний мир”) и Западного (“Нижний мир”) полушариев земли, основали и развивали там свои общества и государствообразования. Например, согласно башкирскому письменному памятнику “Огузна-мэ”, а также по Геродоту и другим источникам, проникли они в древний Шумер, Египет, Грецию, Индию и др. стра-ны, что подтверждается результатами исследований сов-ременных ученых. Приведу такие факты: египетскими фараонами III династии (2778 – 2723 гг. д. н. э.), V династии (2563 – 2423), XXII династии (950 – 730), XXIII династии (817 – 730), XXV династии (715 – 664) являлись башкиры Хуни (из Хуни-Кипчакского рода башкир), Усеркаф (Усерган-Кафказ, что означает “пришедший из Закавказья башкир Усерганского рода”); Осоркон I, Осоркон II, Осоркон III, Осоркон IV (Осоркон означает “из Усерганского рода башкир”), Шаб-ака (“лучший мужчина”), Шаб-ат-ака (“лучшего коня хозяин-мужчина”)...
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В этом отношении интересен рельеф старовавилон-ского периода (рис. 2 начало II тысячелетия до н.э.), ярко отразивший башкирскую прамифологию о наших пра- и первопредках, первородах-близнецах, где в центре стоит сам Господь Всевыш-ний Имир (праматер Янбика+прапатер Янбирде из башкирского эпоса “Урал-батыр”) с первопредками человечества Шульган (на левом плече) и Урал (на правом плече). Под фаллическими символами с обеих сторон сидят первороды Усер-Кан (или Усерган, слева) и Бажанак-Башкорт (справа).

Если верно утверждение о том, что возраст этноса устанавливается по его эпосам и языку, то в этом отношении башкирский народ надо признать одним из древнейших. Тем более, что это подтверждается и археологическими данными, добытыми на территории Башкортостана. Для определения места протобашкирской цивилизации в истории человечества начнем наш коаткий обзор с древнейших культур:

Египет: заселение территории восходит к эпохе палеолита (10 – 6 тыс. до н.э.).

Греция: в 5 – 4 тыс. до н.э. вырабатывались локальные варианты неолитической культуры матери-ковой Греции, островов Эгейского моря и особенно Крита.

Китай: древнейшая культура Яншао датируется при-мерно с середины 3-го тыс. до середины 2-го тыс. до н.э.

Индия: первые датированные остатки бронзовой культуры, найденные в долине р. Инд, относятся к началу 3-го тыс. до н.э.

Исторический Башкортостан (Южный и Средний Урал): свидетельства интенсивного развития культуры народа, населявшего эту территорию, относится к эпохе мезолита (12 – 7 тыс. до н.э.), тогда были созданы красочные наскальные рисунки пещеры Шульган-таш и, выше названное, единственное в мире сохранившийся древнейшее деревянное скульптурное изображение Гос-пода Всевышнего Имира (совокупно с изображениями на плоскостях фигуры богов прарелигии). Это говорит о правомерности применения термина башкирский эпицентр распространения древних культур. Именно эпицентр, потому что культурный импульс, толчок развития чело-вечества, заданный нашими предками-уральцами в эпоху позднего неолита, оказался скрытым множеством наслоений, включающими в себя все способы сокрытия истины: утаивание, фальсификацию, откровенные искажения и наглую ложь. Но Богу было угодно сохранить Зур Бакан, чтобы сквозь тысячелетия мы прочитали картину мироздания, созданную нашими предками. Как пишет извест-ный исследователь древностей Евразии Петр Михайлович Золин в своем сайте www.trinitas.ru, “античные римские историки (Помпей Трог, Юстин, Павел Оросий и другие) еще 20 – 16 веков назад говорили, что скифы (т.е. наши прапредки. – Й.С.) – первый цивилизованный народ на земле, даже древнее египтян. И они – эти самые ранние скифы, - достигли господства в Европе и Азии за 2800 лет до образования Рима. Примерно в 3553 году до нашей эры. Так что в 2002 году незаметно прошло 5555-летие отечественной государственности с ее экономикой и педагогикой – доказанной археологически, антропологически, генетически, общеисторически… Если реально господствовали, то доказывали и своим уровнем эконо-мики, воспитания и образования.
Образованность скифов в античное время признавалась многими авторами. Из Великой Скифии даже в греческих городах появлялись педагоги – «детей вожди». Одним из доказательств особого развития народов на землях России в первое послеледниковое время (уже после достижений Каповой
 пещеры) стали на Урале древности времен Шигирского идола.
Этнографические материалы показывают лишь некоторые возможности подхода к объяснению смысла древних изображениях Большого Шигирского идола, но не раскрывают его полностью. В образах, представленных на идоле, нашли отображение сложные мифологические представления древнего населения Урала”... 
А вот высказывание профессора Жилина, специально приехавшего из Москвы: “В нем закодирована история этих людей, строение окружающего их мира и еще многое, о чем мы можем лишь догадываться. И знаете, что самое интересное? Обычно такого рода скульптуры, ну, скажем, тотемные столбы американских индейцев, вкапывались в землю. Этот же по всем признакам просто стоял, к чему-то прислоненный. Почему — загадка из загадок”… 

Очевидно, для полного раскрытия тайн, зашифрованных в рисунках на двух сторонах скульптуры Имира, требуется некий понятийный ключ. Можно утверждать, что тот ключ находится в волшебном сундуке под названием структура прарелигии. Откроем же его и постараемся строго научно обосновать наши удиви-тельные предположения!
Возникновение мироздания

Как уже было сказано, прарелигия является основой всех мировых религий, мифологий и искусств народов мира, а сложилась она в седой древности на территории исторического Башкортостана.
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Об этом подробнее описано в моих произве-дениях на башкирском языке “Хәтерхитап” (Книга судьбы народа) и пока еще неизданном двухтомнике “Заманалар” (Времена), поэтому здесь, для избежания длиннот, суть вопроса изла-гается конспективно-кратко. Итак:
Первый этап. Сперва был первичный парный (дуализм) элемент мироздания – Хаос-Мрак (Беспорядок-Темнота), т.е. космос, что было изображено нашими предками на скалах гор в местах их обитания (рис. 3. Хаос-Мрак. Гора Хантау, неолит – бронзовый век).
Второй этап.

На втором этапе развития (рис. 3. Первичный сгусток мироздания. Гора Тюлькули, IV – III тт. до н.э.) в недрах Хаоса-Мрака самоформируется парный сгусток-зародышь будущего двуполого человекообразного Господа Всевышнего Имира – сути вселенной, где белый верхний слой Им -- будущая женская половина или праматерь Янбикэ (из эпоса “Урал-батыр”), она же Небо, а нижний слой Ир -- мужчина или прапатер Янбирде (из того же эпоса), он же Земля.
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Третий этап. Появляется сам человекообразный Имир – двуполый Господь Всевыш-ний, гермафродит, воплотив-ший в себе одновременно и женщину, и мужчину, и жизнь, и смерть.
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Имена Им (“женщина”) и Ир (“мужчина”) образова-лись, очевидно, тоже из двух половин имени Имир (Им-Ир). А само слово Имир или Умер на башкирском языке озна-чает “жизнь”, а на русском – “смерть”, что тоже логично, ибо смерть Имира дает жизнь вселенной...

Таким образом, Вселенная самообразовалась в три этапа развития природы, поэтому по канонам прарелигии число 3 считается священным.
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Рис. 5. Женщина-Небо и Мужчина-Земля -- рисунок на бинте мумии
древнеегипетского фараона. Британский музей.

Господь Всевышний Имир, двуполое человекообразное существо, являлся началом начал всего сущего. Но для того, чтобы возникла вселенная, как уже было сказано, его смертное тело должно было умереть (от этого русское слово Умер), а бессмертные его 14 душ из 14 “священных врат” – по числу отвестий на двух половинах его тела -- должны были улететь на вечное пребывание в небеса. 

Так и случилось. Из мужской половины тела возникла Мужчина-Земля, а из женской половины – Женщина-Небо (рис. 5 на бинте мумии древнеегипетского фараона, Британский музей. Надписи внесены мною). Идентичность древнеегипетского мировозрения с башкирской мифологией здесь очевидно: 1. Возвышенность (уба) и река Эмба; 2-3. Грудь левая и соска – северный холм горы Куш-тау и гора Юрак-тау; 4-5. Грудь правая и соска – южный холм горы Куш-тау и гора Шаке-тау; 6. Гора Тора-тау; 7. Гора Машак-тау; 8. Гора Нары-тау. На древнебашкирском языке женщину-небо называли в двух вариантах ас-аба и ан-аба (“родительница-баба”), от чего получилось слово Асаба (башкир – владелец Земли и Неба) <Сава <Хауа (на башк. “Воздух-Небо”). 

Так-как синонимом слова “ас” (родительница или ро-дитель) является “ан”, путем замены первого последним получилось слово Анаба <Наба <Небо (теперь русское слово). А мужчина-земля в свою очередь назывался тоже в двух вариантах: ар-ас и ас-ар (“мужчина-родитель” и “родитель-мужчина”), которые тоже дали миру вариантные новые понятия: Ар-Ас (Арес, Ырыс – имя Бога Плодородия скифов) <Ер-Су (“Земля-Вода”) <Урыс, Рус (этническое название древних башкир-усерганцев, а теперь славян-русских); и еще Ас-Ар, Сар/Царь (имя Владыки-Земли) <Су-Ер (“Вода-Земля”) <Асар, Усер+Кан (“Вода-Земля-Солнце”), Сер (все они варианты этнического названия как древних, так и современных башкир-усерганцев).
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14 бессмертных душ Имира, вознесшиеся в космос, сверкают на ночном Небе в виде созвездий Большой Медведицы (мужская половина) и Малой Медведицы (жен-ская половина) – всего 14 звезд. На рисунке 6 воспроизведена древняя каменная статуя из Тувы , изображающая Господа Всевышнего Имира с названными близнецами – первопредками человечества Шульганом (в мифах других регионов именуются Ева, Рем, Гильгамеш и др.) и Уралом (Адам, Ромул, Энкиду и др.). На боку скульптуры выбиты изображения 2 названных созвездий – Малая Медведица и Большая Медведица -- 14 душ Имира (гермафродита).

Смертное тело Имира распалось, превратившись в единый комплекс горных гряд Урал – Кадак -- Алтай и в благодатную почву, подземные и наземные воды, давая тем самым начало жизни всему сущему. Уральские горы – это торс (туловище) Имира; Кадак (Казахский мелкосопочник) -- Алтай – правая нога Имира; Азов-гора около Азовского моря – левая нога Имира (рис. 7). Каждый из его членов, превратившихся в гору и расположенные на территории исторического и современного Башкор-тостана, именуются по-башкирски:
1. Баш-тау (Голова-гора).
2. Елмердак-тау (Ветренно-сопливая гора – Нос).
3. Ирен-дек 1 на Учалинском районе (верхняя Губа-гора).
4. Ирен-дек 2 на Баймакском районе (нижняя Губа-гора).
5. Бакты-тау или Бакан-тау (Шея-гора).
6. Куш-тау (парная Грудь-гора).
7. Тора-тау (Фаллос, столп-гора).
8. Калу-тау (левая Рука-гора).
9. Ала-тау (Берущая-гора, правая рука).
10. Тукан-так или Ту-кендек (Пуп-гора).
11. Могажар-тау или Бокос-ур-тау (Детородная возвышенность-гора).
12. Машак-тау (Мошонка-гора, Имирово яичко его левой женской половины, породивший Шульгана, первопредка усерганцев-башкир).
13. Нары-тау (Нара-гора или Нарасида-гора, Имирово яичко его правой мужской половины, поро-дивший Урала, первопредка бажанак-печенегов-башкир).
14. Яман-тау или Жопан-тау (Задница, жопа-гора).
15. Кадак – Алтай ( правая Нога-гора).
16. Азак-гора около Азовского моря (левая Нога-гора).

Таким образом на первом этапе преображения тела Имира образовался регион для проживания богов и пер-вопредков человечества. 
Затем подошла очередь к зарождению молочных кормилиц будущих первопредков человечества – тотемных животных Волчицы и Коровы, а за ними последовало рождение близнецов-первопредков человечества Шульгана и Урала. 
Произошло это следующим образом. Прежде всего надо иметь в виду, что все мы, интересующиеся этнологией и мифологией, имеем хотя бы общее представление о выше названном мифическом прапредке – т.е. сути мироздания Имире-гермафродите в облике двуполого человека, что было отражено, как мы видели выше, в самом имени его Им-Ир, где левая половина Им (Әм) по-башкирски означает “женщина”, а правая Ир – “мужчина”; производным от этого имени является слово Мир (вселенная).
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Если обобщить сведения, передаваемые мифами разных народов мира, то можно изложить их следующим образом. Земной шар и вся Вселенная образовались от застывшего в виде горной системы Урал – Кадак – Алтай (последние 2 названия – нижняя конечнось тела) прапредка; корпус Имира был расположен головою на север по направлению земной оси, которая в древности прходила через точки Таймырский полуостров – Мертвое море (Израиль).
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Рис. 7. Расположение трупа Имира по линии древней Земной оси.

Такая ориен-тация привязывается и к географическим точкам на карте: Кольский полуостров – Qul (по-башк. “рука”); горная высота №1701 Путорана – искаженная Totorana (“держатель” т.е рука); Азак (Азовское море) – Ajaq (“нога”); Кадак (Казахский мелкосопочник – Алтай) – Adaq<Ajaq (“нога”), что наглядно локализовано на рис. 7, то есть руки и ноги прапредка Имира достигали указанные на карте точки. Надо заметить, ось земли в данной древности проходила на 24 градуса восточнее от современной.
Имир, башкирский елян и просторы Евразии

Таким образом если воображаемое тело уложить в центр Евразии (в круг) – по направлению расположения горных гряд Урала и представить его в виде условно разделенных вдоль на две равные половины (“женщина” и “мужчина”) круга, то “женская” (левая) сторона будет расположена на юго-западной половине от Урала (древнее название Внутренний Башкорт), а “мужская” (правая) – на
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Рис. 8. Современный башкирский национальный костюм – верхнее
одеяние первопредка Имира ялан или елян ("пространство-континент").
северо-восточной половине (Внешний Башкорт). Соот-ветственно этому ориентиру и размещались на континенте представители двух родственных по крови фратрий (ча-стей одного народа): “женской” – на юго-западе, “мужской” на северо-востоке. А верхнее одеяние первопредка Имира ялан или елян, распростертое с востока на запад или с Тихого океана до Атлантического, а с севера на юг с полярного круга до 20 градусов южной широты представляет собою евразийский континент или мифический Серединный Мир (по-башкирски ялан или елян – означает “пространство-континент”), где края еляна окружены водами океанов, а два рукава – это великие озера Евразии: Байкал и Арал (рис. 8). Как видно, топоним “Байкал” происходит от изначального башкирского слова “Бай-Кул” (богатая рука или богатое озеро) – правая рука, а “Арал” от слова “Ярал” (яралы или ярлы – “бедное”), где “Ярал-Кул” означает Ярлы-Кул (бедная рука или бедное озеро) – левая рука.

Думаю, многим также известно, что есть теория, согласно которой все языки и народы мира произошли от одно-единого корня; а потому ни один народ не сможет представить и доказать свое происхождение в отрыве от других. Комплексные исследования ученых самых различных стран (кроме расистов, конечно!) подтверждают это положение.
Рождение Шульгана и Урала

Согласно мифу, на юго-западе Урала из утробы “женской” половины тела прапредка Им на устье реки Им-аба (Им-омут, т.е. женский детородный орган) – сов-ременной реки Эмба должна была родиться девочка-первопредка юго-западной фратрии человечества (будущий близнец Шульган или Рем или Гильгамеш). Но этому помешала смерть прапредка Имира (как было уже ска-зано, его кончина была необходима для образования Вселенной) и будущий первопредок женской фратрии Шульган временно оставалась пока нерожденной в утробе (семеннике) женской половины яичек прапредка Имира, превратившегося в гору Машак (мешок, утроба), известный и ныне под тем же башкирским названием. Как было уже сказано, Уральские горы представляют собою якобы набор частей застывшего тела Имира и сохранили свои соответствующие башкирские названия (об этом подробнее в книге: Йыһат Солтанов. Хәтерхитап. Уфа, 2002, на башкирском языке).
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Точно таким же образом на северо-востоке Урала из утробы мужской половины яичек Имира, а точнее, из его застывшего в виде горы Тора-тау фаллоса (“Тора” по-башкирски фаллос, буквально -- стоит) должен был родиться будущий первопредок северо-восточной фратрии человечества (будущий близнец Урал или Ромул или Энкиду). Но его появление также отсрочила смерть прапредка Имира и наш первопредок Урал оставался пока нерожденным в утробе (семеннике) мужской половины Имира, превратившегося в гору Нары (“Нарасида” – семенник). Потому что прежде человеческих первопредков должны были появиться на свет их будущие кормилицы – молочные матери Шаке (Волчица) и Инак (Корова); согласно преданиям все так и произошло: родились они, молочные матери, в одно и то же время также из застывших в виде гор грудей Имира и эти горы назывались в древности Эмей Куш-тау (букв. Грудь Парная гора, а у древних географов писались Имай, Хумай, Умай, Юмай). Современное название этой парной горы также Куш-тау...

На рис. 9.А,Б дается схема священных дорог, проложенные первопредками человечества и их молочными кормилицами в пору их зарождения и становления.
Напомним: прародителем и прародительницей богов и богинь являются детород-ные органы Имира (мужской и женский). Это священные горы Тора-тау (фаллос Имира) и Эмба-тау (вагина Имира). В привязке к местности они показаны на рис. 9Б (внизу слева) с указанием совре-менных топонимов Башкортостана. Другие священные горы, образовавшиеся также от различных членов тела Имира, породили затем первопредков человечества -- Урала (родился от горы Нары-тау, правое “мужское” яичко Имира) и Шульгана (родилась от горы Машак-тау, левое “женское” яичко Имира), а также их молочных матерей-кормилиц Корову (корми-лицу Урала), которая родилась от уничтоженного теперь Содовым комбинатом Шаке-тау (считался левым соском груди Имира -- горы Куш-тау) и Волчицу (кормилицу Шульгана), которая родилась от Юрак-тау (считался правым соском груди Имира – горы Куш-тау). Чтобы исполнить предназначенную им роль повивальной бабки и кормилиц первопредков человечества, Корова и Волчица прошли долгую, утомительную дорогу от мест их рождения через гору Тукан-тау (считается, что эта гора- пуп Имира, там скрестились их пути) до выше указанных гор (рис. 9А, прямая линия между пунктами 2 – 4, путь Коровы; между пунктами 5 – 1, путь Волчицы). Обратный маршрут Коровы с младенцем Уралом пролег через пещеру Аскын, места их краткой остановки для отдыха, дальше до Юрак-тау и до места их жилища-Первой Теремы (Юрты) – в местечко Талас, что обозначен пунктирами (4 – 5 – 6); такой же путь прошла Волчица с младеницей Шульганом через места их краткой остановки для отдыха пещеру Инаяк (или Киңдер) до Шаке-тау и Талас, обозначена она на схеме точечной линией (1 – 2 – 3). На рис. 9Б повторена схема тех же священных маршрутов, но по возможности приближенно к натуральному виду с привязкой их к некоторым современным административным пунктам. 
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Дороги эти считались священными, принадлежавшими людям и животным. Скрещивающиеся эти пути-линии отразились в схеме родовой тамги усерганцев-башкир (образец на рис. 10, реконструкция на основе личных родовых знаков башкир из деревень Юлдыбай и Кузяш, поставленные ими 31 мая 1804 года. – ЦГИА РБ, И-2, дело 190, л. 31) и в форме креста на Андре-евском флаге россиян. Эти узоры (“андреевский крест”) воспроизведены как национальный орнамент и на башкирском ковре (рисунок 11).
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К глубокому сожалению, священной горы Шаке-тау теперь уже нет – уничтожена она руками человека для производства каустической соды...

Непростая эта мифология, по-видимому, нуждается в повторном и более подробном ее изложении, поэтому постараюсь удовлетворить желание любознательных.

Согласно тем же мифам, рождение первопредков-близнецов происходило следующим образом: одна из священных молочных кормилиц Шаке (Волчица) якобы пришла к названной горе Машак и начала лизать промерзшую камень, она растаяла -- чем способствовала появлению из скалы первопредки женской фратрии человечества Шульгена, затем она вскормила ее своим молоком и привела ее для постоянного обитания к современной священной горе Шаке (Волчица).

Точно таким же образом и другая священная молочная мать Инак (Корова) якобы способствовала появлению из скалы горы Нары будущего первопредка мужской фратрии человечества Урала, вскормила его своим молоком и привела для постоянного обитания к современной священной горе Йурак. Название это происходит от слова Һйурак (корова белая) – Йурак-тау... По-башкирскому (вообще, по-тюркскому) представлению настоящей матерью ребенка считается не родившая его, а вскормившая своим грудным молоком; поэтому ребенок принимает облик своей молочной матери (например, в шумерском эпосе Гильгамеш-Шульган представляется человеком с львиной головой – эквивалента волка, а Энкиду-Урал – в облике быка)... Рождаются они полубогами (в головной части) – бессмертными и получеловеками (туловище) – смертными. Далее будет описана каким образом происходила смерть (туловища) и бессмертие (головы) названных перво-[image: image70.png]rovah il
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предков.

Затем, выращенные их молочными кормилицами, Волчицей и Коровой, первопредки Шульган и Урал, достигнув зрелого возраста, оставляют своих молочных матерей – переправляются через реку Агидель на левый берег и ставят там Первую Терему (Юрту). Это есть купол с основанием в виде круга, повторяющего линию горизонта (рис. 8). Этот Первый Круг, где были якобы размещены первопредка-женщина Шульган (золотое Солнце) и первопредок-мужчина Урал (сияющий Месяц-Луна), назы-вался Алтын Урата
 или Алтын Урда – Золотая Орда и был разделен он, согласно известному канону, тоже попалам на 2 равные половины: левая – женская половина (место-расположение Шульгана с ее потомками -- первородом Усер-Кан или башкирские роды Усерган и Канлы), и правая – мужская половина (месторасположение Урала с его потомками -- первородом Себер-Абар или башкирские роды Самар/Шумер и Абар/Авар). Подобное (левое и правое) расположение интерьера в старых башкирских избах сохранялось долго, вплоть до нашего времени (например, в моей родной деревне Санкем-Биктимер).
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В ходе естественного развития эти первороды расплодились на белом свете, расселившись из первого круга во внешнюю сторону и вокруг Первой Теремы образовали они второй круг, который назывался Ак Урата или Ак Урда – Белая Орда.

Когда потомки Урала и Шульгана размножились настолько, что заняли весь окоем, все поднебесное пространство, появился третий круг – Кук Урата или Кук Урда – Синяя Орда.

Все три названия кругов, или исторических этапов равития человечества впоследствии были использованы чингизидами как названия своих государств, то есть не в хронологическом, а в пространственно-географическом смысле.
Древнее копье с тамгой башкир-табынцев
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Теперь, зная сакральный смысл кругов, квадратов и крестов мы можем расшифровать рисунки на уникальном артефакте -- железном наконечнике копья, найденном около города Ковеля. Мы видим эти же священные круги, а рядом с ними - Свастика – что является обозначением всего мирозданья: Асаба-Астак (Небо-Земля) или Донъя Куласаһы (Колесо Мироздания) и дороги Солнца и Луны, а в нижнем ряду – схематически обозначена Прародина 
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человечества Тәүтөйәк – символ исторического Башкортостана в форме квадрата разделенного правильным крестом на четыре равные части, а рядом один из башкир-ских родовых знаков “Кабырға” (ребра) – тамга башкирского рода Табын (см. Р.Г. Кузеев. Происхождение башкирского народа. М., 1974, стр. 295); на другой стороне той же находки начер-чены малые круги – символ Первой Теремы (Юрты) первопредков человечества (Урал, Шульган) и рядом знак в виде полумесяца со стрелой или копьем и еще дороги Сонца и Луны, а ниже на всю ширину дана руническая надпись из 9 знаков (рис. 13). 
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Доказательством того, что знаки соответствуют смыслу нашей расшифровки является то, что надпись также нами расшифрована и читается на башкирском (тюркском) языке в порядке справа – налево, где первый знак является упрощенным начертанием руны со значением русск. “р”, а второй является словом “ҡан” (кровь) из расшифрованного нами катайско-киданьского письма (дешифровка дана в неизданном еще XIV томе моих “Сочинений”), последний же знак имеет значение “нс” (некоторые авторы читают как “нч”). Ниже для удобства современному читателю все значения переставлены в привычном для нас порядке слева – направо, а отсутствующие как правило в той письменности гласные проставлены мною в скобках:

(о)р ҡан(а)п ҡ(а)сасышнс(а). – “Ор (һуҡ, сәнес) ҡанап ҡасасағынса”. Перевод на русский: “Коли (врага), чтобы он истекая кровью убежал”.
Имир – мифический прапредок всех народов
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На указанной нами круговой схеме “женская” фратрия (род Шульгана) человечества занимает (или должна занимать) юго-западную половину кругов или земного полушария, разделенного попалам священной дорогой Кунгур-Буга от южного Индийского до Северного Ледовитого океанов; а мужская (род Урала) – северо-восточную его половину. В соответствии климату регионов сложились и этнонимы обитающих там фратрий и их подразделений.
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По тому же известному канону каждую из двух фратрий составляют два крыла: женская и мужская, здесь мы их будем рассматривать по отдельности.
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1. На “женской” (Им) – юго-западной половине региона с теплым климатом (Внутренний Башкорт) соответственно сложились первичные этнические названия: ас (женщина-вода)+ар (мужчина-земля)=асар – Усар/Усер (этноним усерганцев-башкир); а на небе светило для них Солнце (согласно мифу посмертно отсеченная голова первопредки этих людей Шульгана – божества фратрии), которое на диалекте или говоре этих людей называлось: ак (белая)+ан (мать)=акан – Кан/Конь (по-башкирски Солнце). С указанных двух понятий и сложился этноним людей данного “женского” крыла фратрии: Усер+Кан=Усеркан/Усерган (население покло-няющееся Кану – Солнцу). Этноним Усер-Кан в древности произносили по-разному: Сер, Серик (китайцы, лишенные фонемы “р”, произносили Усень), Кан, Канлы... Этноним Асара-Кан (Усерган) в то же время являлся и именем их священной молочной матери (Волчицы), вскормившей первопредка Шульгана: асара-кан/соро-хун, где “соро” – серый, “хун” – дикая зверь, волк; у некоторых амери-канских индейцев волчица также называется соро/зорро.

А на диалекте или говоре людей “мужского” крыла данной женской фратрии (усерганцев) приведенные выше первичные названия при перестановки их частей несколько видоизменялись (в противовес “женщине” на первое место было поставлено значение “мужчина”): ар (мужчина-земля)+ас (женщина-вода)=Арас/Урус (рус) – этноним родственного населения – “мужского” крыла данной женской фратрии; а на небе светило для них то же Солнце, но названное по диалекту или говору этих людей мужского крыла как: ак (белый)+айас (ясный)=акайас – Кайас/Койаш/Кай/Кий (Койаш – по-башкирски синоним того же Солнца). От последних двух понятий и сложился этноним Арас-Кай – Уруский/Русский (поклонники Кайа – Солнца); как видно, присоединившийся элемент “Кай/Кий” изменил имя существительное “урус” на имя прилага-тельное “уруский” (русский)...

От слова Кай/Кий+Об (возвышенность) образова-лось название города Киев...

Этноним урус (русский) с приставкой аб (тетя-воздух) являлся тоже именем той же молочной матери-волчицы, вскормившей первопредка Шульгана: аб+арас=барас/бураса (Барс или Буре-Аса -- волчица-кормилица). Это значит, что “русское мужское” крыло усерганцев-тюрков поклонялись тоже той же волчице-кормилице; некоторую часть этих людей, переселившихся на Запад в Прибалтику, арабские путешественники знали под тем же именем Бурасан/Буржан (“люди волчицы”), называли еще бурас/прус. В средних веках бурасы-пруссы имели там свое государство Бурас-ийе (волчицы дом) или Пруссия. Как писали арабские географы, буржане-пруссы были воинственными кавалеристами, каждый год летом проводили праздник байге – конные скачки, пили кумыс из кобыльего молока. Они часто воевали с соседями, занимались морским разбоем. Так что, древних пруссаков смело можно причислять к древним урусакам (русским), но только через древних усерганцев-башкир.

Рассмотрим теперь вторую “мужскую” фратрию (род Урала).

2. На “мужской” (Ир) – северо-восточной половине региона с холодным климатом (Внешний Башкорт), как известно, преобладает застывшая в виде льда-холма влажность -- аб/аба/хава (буквально женщина-воздух) и ас/аса/абаса (буквально женщина-вода), а также ак (мужчина-белизна), ар (мужчина-земля); все эти элементы слагаются в этноним людей здесь обитающих: аб+ac+ak+ap=Абасакар/Баскар/Башкир, а во множест-венном числе (с показателем множественного числа “т”) он же: Баскар+т=Баскарт/Башкорт (самоназвание совре-менных башкир). Путем незначительного изменения этот же этноним дает: Баскар – Бажгар – Болгар (самоназвание древних башкир-булгар – дочернего народа) и Бажгар – Мадйар (древние мадъяры-венгры). В то же время при разделении основного этнонима на две половины обозначаются на башкирском же языке физические состояния природных материалов холодного региона:

бас-кар=боз (лед)-кар (снег) и:

боз (лед)+ан (мать)=бозан/бизон (ледовая корова) – название молочной матери, вскормившей первопредка Урала на диалекте или говоре людей “женского” крыла фратрии. Еще:

абазан (бизон) изменяется на абалан/болан/олень – аба-лана – Луна (якобы посмертно отсеченная голова первопредка этой мужской фратрии Урала -- ночное светило – объект религиозного поклонения на диалекте или говоре людей “женского” крыла данной мужской фратрии).

Получаются этнонимы обитателей региона:

абалан (олень) – аб-алан – алан (древние аланы); и:

абалан (олень) – Аполлон (Феб -- Өфө-об в значении “олень из Уфы”) – одно из важнейших божеств олимпийской религии (Древняя Греция);

боз+анак=Бозанак/Бажанак/Печенег; в древнеки-тайских хрониках этот этноним дается в сокращениях: бажан/жан/жун/сун/хун – древние башкиры-хунны/гунны; также боз/бос/бас/баси/басил – те же древние башкиры.

Вторая половина этнонима Бас-кар дает:

кар (снег)+аба (воздух)=караба/корова (снеговая корова) – название той же молочной матери первопредка Урала на диалекте или говоре “мужского” крыла фратрии и:

акар (кар – снег)+акай (белый-ясный)=ак-Ай (белая-Луна – синоним того же светила на башкирском языке) – тот же объект религиозного поклонения на диалекте или говоре “мужского” крыла фратрии. Имеется и синоним: боз (лед)+ас (вода)=Бозас<Мосас<Месяц – объект поклонения того же крыла фратрии.

Получаются еще этнонимы обитателей региона:

кар+т (“т” – показатель множественного числа)=-карт/картли – предки современных грузин;

караба (корова)+н (“н” – это есть показатель роди-тельного падежа)=карабан/караман/герман – древние германцы. Еще:

карабан – каламан – аламан/алман – общетюркское название германцев-немцев и:

албан – древние албанцы-германцы.
Краткая схема происхождения этнонима “башҡорт” (“башкир”).

 Как уже известно, т.н. мужская половина челове-чества (печенеги) поклонялась мифической молочной матери их первопредка “ледяной корове” боҙану (бизону); женская же половина (усергане) – поклонялась также молочной матери их первопредки “серой волчице или собаке” хорот (ҡорт); каждая из половин подразделялись на роды, племена, ара, сата (шато); но обе половины составляли одно целое – башкирский народ с изначальным тюркским языком. Из этого следует объединенное общее название (этноним) древнейших наших предков:

боҙан+хорот=боҙ+хорот<боҙҡорот<башҡорт (башкир).

Рассмотрим теперь происхождение некоторые из главных славянских этонимов: русских, белоруссов, украинцев (все они происходят из общего с башкирами-тюрками корня из Урала).

1. В древности из Урала переселилась на Запад масса тюрков-урусаков (урусы) или по-другому уру-саки (букв. род-сак, т.е. сакский род) совместно с массами алабан-германцев. Сакский компонент этой массы в основном составляли тюрки-печенеги и тюрки-урусаки (саки). Племена эти на новом месте составляли общий военно-племенной союз и повели тесное сожительство (симбиоз) в новых условиях; из их симбиоза возник новый этнос с своеобразным “ассорти-языком”:
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сак (русы-тюрки)+алабан (германцы)=сакалабан/-саклабан/славян – далекие предки современных славянс-ких народов. Так как племя состояла из двух слагаемых главных частей, ассимиляция шла по двум направлениям: “женское” крыло новообразовавшегося этноса славян урусаки-тюрки в основном были “проглочены” преобла-дающими алабан (алман)-германцами и, теряя основные свои тюркские качества и язык, в отличие от германцев, поклоняющихся Луне, стали называться этнонимом урус-акайас (светлое-Сонце-мать) /русскаясь (русский, покло-няющийся Солнцу) – возник новый этнос русские. Второе (“мужское”) крыло этих же славян, состоящих в основном из печенегов, “проглотило” албан-германцев, сохраняя свои некоторые тюркские качества, и стали называться сакал (от слова “сакал-абан” – славян); название сакал изменился в хакал/хохол (предки современных украинцев). От крыла “урус” отошла еще развилина бала-урус (букв. “малый-русский”) – белорус (предки современных бело-руссов). Всех их от тюрков-уральцев (их кровных братьев) разобщил исторический водораздел – постепенно изме-нившийся язык и другая религия (христианство).

В своде арабских источников (Б.Н. Заходер, Каспийский свод сведений о Восточной Европе. Горган и Поволжье в IX-X вв. М., 1962) древние авторы этих урусов/русов твердо считают тюрками и нет сомнения в том, что они (урусы) и башгирды – один и тот же тюрко-язычный народ, предки современных русских и башкир. Из названного “Свода”:

“67. Царя русов называют каган”. – Это есть чисто тюркское название.

“79...русы носят шапки с спущенными по затылку хвостами”. – Что до сих пор является атрибутом единст-венно башкирского национального костюма, но у ни одного другого народа этого нет.

“83. Русы делятся на три разряда: куйаба, салабийа, арса (а в книге “Худуд ал-галам” еще на уртаб. – З.С.)”... Здесь куйаба – Киев, салабийа – Силаби (Челябинск), арса – это есть сокращенное от слова арсаба/артаба (уртаб); и по всей вероятности это есть арас-аба – Урыс-Уфа/ арат-аба – Урыт-Уфа (столица современной Республики Башкортостан), что одно и то же, ибо древних тюрков-арасов (русских) называли также рас/раш/рат/рут... Близко к городу Уфе сохранилось название речки Арасак/Урушак, являющийся, по-видимому, памятником о пребывании здесь древних тюрков-арасов, далеких предков совре-менных русских.

Продолжим цитирование “Свода”:

“...особенно страшен разряд арса; в страну арса никто не проникает, так как они убивают всякого иноземца, кто вступил на их землю”... – Что прямо соответствует сведениям из знаменитых путевых заметок (922 год) Ибн Фадлана: “Всеми средствами остерегались мы от башгирдов. Потому что они среди тюрок являются самыми опасными и способными к убийствам. Человек встречает иноземца, отсекает ему голову и уносит с собою, а самого (тела) оставляет”. Как видно, исламскому миссионеру Ибн Фадлану был тоже закрыт доступ к запретному священному городу Уфе и священным Уральским горам – по представлению наших предков застывшему телу прапредка Имира. Именно по этой причине иностранные географы не имели сведений о башкирских городах и других объектах, что подтверж-дается в продолжении той же цитаты: “Сами русы-арса спускаются вниз по реке для торговли, но никому ничего не сообщают ни о себе, ни о своих товарах, никого не допускают в свою страну”.

В “Сводах” верно определено географическое расположение страны этих урусов-тюрков (Внутренний Башкорт):

“86. К востоку от области русов находится гора печенегов, к югу – река Рута, к западу – славяне, к северу – безлюдные земли севера”.

В названной книге “Худуд ал-галам” уточняется, что река Рус (та же Рута. – З.С.) проходит за пределами “Уртаб, С.лаб, Куйафа, которые являются городами русов”... Здесь, как уже заметили, “Уртаб” – Уфа, “С.лаб” – Силаби (Челябинск), “Куйафа” – Киев; река Рус (или Рута) – это есть современная Усер-даръя (Сыр-даръя), т.е. Усергенская река; очевидно, в древности носила она название усергенских русов Урус/Урут-даръя, сокращенно Рус/Рут. Эти древние тюрки-арасы (арыси) оставили свой след на гидротопонимии совр. Казахстана: приток Сыр-дарьи река Арысь, озеро Арыс и поселок Арысь – южные пределы обитания древних башкирских урусов (предков совр. русских). В 1969 – 1970 гг. под руководством археолога К.А. Акишева близ Алма-Аты был раскрыт т.н. Иссыкский курган с богатым захоронением, относящийся к V веку до н.э., что является наследием тех же древних урусов или урус-саков – руссаков (или просто саков). Там среди высокохудожественных изделий древних мастеров есть и серебряная тарелка с нацарапанными руническими буквами. составляющими текст зороастрийской молитвы, который читается на башкирском языке (дешифровка надписи дана в XIV томе моих “Сочинений”).

Ал-Идриси (XII в) тоже подтверждает языковую принадлежность урусов: “Кукийана (Киев. – З.С.) – город тюрок, именуемых Руса”. (Древнейшие государства на территории СССР. М., 1984, стр. 214).

В “Своде” говорится и о религии тюрков-русов:

“87. В 300/912-13 г. или 333/944-45 г. русы приняли христианство, но исповедание этой веры “притупило их мечи”, и они отправили четырех мужей в Хорезм, чтобы при посредстве хорезмшаха стать мусульманами”.

Подобные данные находятся и у Ал-Казвини о русах и башкыртах (в книге Ал-Бакуви “Сокращение книги о “памятниках” и чудеса царя могучего”. М., 1971, стр. 104, 111):

“(20). Страна русов. Это большой народ из тюрок. (Очевидно, здесь речь идет о усерганцах-башкирах. – З.С.).

(1). Башкырт – большой народ из тюрок (здесь речь идет о баджанаках – киевской группы башкирах. – З.С.) между Константинией и булгарами... Среди них есть такие, которые покланяются журавлям и это большой народ. Но большинство их христиане. Среди них есть группа мусульман”...

Усергенцы-тюрки названы здесь именем “мужского” крыла их фратрии – русами. Что касается религии, как видим из цитаты, предки башкирского (и русского!) народа приняли христианство уже в 912-13 г. (на 76 лет раньше крещения князя Владимира киевских урусов), и потом они, коренные башкиры, по-видимому, были ассимилированы вышедшими из их же среды христианами-славянами и, по течению времени изменив свой язык, этнопсихику, превратились в предков современных русский, белорус-ский и украинский народов. Лишь малая их доля, которая приняла ислам, избежала ассимиляции, сохранили себя как аборигенов Урала.

По свидетельству арабских авторов, на славянов часто нападали их же бывшие тюркские братья: и оставшиеся на Урале урусы, и усеры, и бажанаки-башкиры; этих несчастных людей массами угоняли в [image: image80.png]
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рабство для продажи на невольничьих рынках Византии. Вот почему слово “славян” стало у англичан в значении “раб” нарицательным.

Выше дается схема (рис. 14) распределения по кругам первых 3, 6, 12, 24 родов человечества; родословная и число их подробно описаны в источнике “Огузнамэ” (А.Н. Канонов. Абу-л-Гази, родословная тюрков. М. – Л., 1958).

Все это значит, что человек и человеческая цивилизация берут начало с Урала, а не наоборот. Ведь недаром выдающиеся ученые Запада и Востока современности считают Урал колыбелью человечества.

В связи с этим должен высказать свое отношение к усиленно муссируемым в последнее время публикациям о пресловутом т. н. “пупе земли” -- ираноязычном Курдистане, якобы древнем центре мировой цивилизации и о якобы курдских корнях тюркоязычного башкирского народа. (см. недавно изданную книгу Салавата Галлямова “Древние арии и вечный Курдистан”) Считаю это обыкновенным кокетничаньем перед зарубежным денежным мешком. Хотя подобные “откровения” подкрепляются некоторыми бесспорными материалами из мировой историографии, но они, к сожалению, перевернуты вниз головой, концепция построена на песке. Таким же способом можно было бы утверждать, что башкиры-башкурды происходят не только от курдов, но также и от фарси (персов) и пришли они на Урал из области Башгурд современного Ирана; или корнями их являются древние бурзян-бургундцы (Франция), башкир-баски (Испания), уфей-бурзян-пруссы (Германия), усерген-свеи (Швеция); или же они отпочкавались от катай-китайцев (Китай), гайна-айнинцев (Япония), и даже истак-ацтеков (Америка). Если следовать этой логике, то получится, что все они со всех сторон переселились скопом на Урал, слились и стали башкирами; хотя дело обстоит совсем наоборот...
А что стало с первопредками человечества?

Основной закон природы таков: каждому смертному приходит конец, тлен, а бессмертные лучезарно возносятся в Небо. Случилось это и с близнецами Уралом и Шульганом. Как известно из мифологии, названные наши первопредки были полубогами-получеловеками: голова – бессмертная, а туловище – смертное. Когда наступил последний срок, при предсмертной агонии Урал-патер (как и индуистский бог Шива) в исступлении вырывает свой половой член и бросает на землю – возникает фаллос-гора Иремель-тау. Смертное туловище первопредка  падает – образуется Урал-тау (Урал-гора). Бессмертная голова его возносится в Небо в качестве Месяца-Луны, и начиная вечный круговорот вокруг Земного шара уходит на север (по направлению земной оси), утопает в Северный Ледовитый океан (заходит в Нижний мир --“умирает”), а место его мора и по-ныне называется Атай-мор (Таймыр), что по-башкирски означает “Отец-умер”. Начиная с этого времени “голова Урала” на небо Верхнего мира восходит как Месяц, а на Нижний мир заходит как Луна. Путь его вечного движения называется священной дорогой Конгур-Буга (“взлетающий [на небо] бык-производитель”).

Точно так же происходит и с Шульганом. При предсмертной агонии она в исступлении вырывает свой детородный орган и бросает на землю – возни-кает йони-гора Балкан-тау. Смертное туловище перво-предки падает – образуется Шульган-тау или Шылган-тау (Шульган-гора). Бес-смертная голова ее лучезар-но возносится в Небо в качестве Кун-Апа (Канифа) или Ак-Аяз (Кояш), то есть Солнце, и начиная вечный круговорот вокруг Земного шара уходит на юг (по направлению земной оси), утопает в море Шульган (Мертвое море в совр. государстве Израиль) – заходит в Нижний мир. Путь ее вечного движения, пересекавший путь Конгур-Буги, называется священной дорогой Кун-Апа (Канифа). В седой древности на месте современного города Уфы имелся религиозный центр с святилищем Кун-Апа или Канифа, от этого названия и происходит название города Кан-ифа -- Уфа. А на северной стороне города возвышался еще храм Конгур-Буги. Подобный религиозный центр находился также на месте современного города Стерлитамак.

Имелись еще два, пересекающиеся между собою, главные священные дороги, начерченные воображаемыми прямыми линиями по телу Господа Всевышнего Имира, – Дороги Богов; пути эти пересекались на пупе (Аркаим) прапредка, образуя тем самым правильный крест (рис. 15):
1. Мужская дорога богов-мужчин по направлению север – юг или нос – фаллос через пуп.
2. Женская дорога богинь-женщин по направлению восток – запад или правый сосок груди – левый сосок через пуп. (Православные христиане крестятся согласно этому канону: лоб – нижний конец тела – правый сосок – левый сосок). Образовавшийся правильный крест составил потом главный национальный орнамент башкир и других народов, водружался на острия вершин их святилищ.

Эти священные дороги Прародины человечества (исторический Башкортостан), показанные на рис. 15, также широко отражены на главных башкирских национальных орнаментах, один из них, как свастикаобразный, приво-дится здесь на рис. 16 (башкирская вышивка).

Таким образом имелись две пары священных дорог и оба они в воображении наших далеких прапредков проходили по воображаемому человекообразному телу превратившегося после тления в землю Господа Всевышнего Имира, пересекаясь между собою на его пупе (“Пупе Земли”) и образуя там главный священный религиозный центр Аркаим. По представлениям древних людей Вселенная состояла из трех уровней: Верхний Мир богов (все пространство южнее 20 градусов южной широты – мир за пределами нарисованного нами выше подола “еляна”), Серединный Мир людей (евразийский континент в указанных выше пределах, где Небо, Солнце, Луна – персоны женского пола, Земля – мужчина-отец) и Нижний Мир мертвых (Западное полушарие или американские континенты, где Небо, Солнце, Месяц – персоны мужского пола, Земля – женщина-мать). Простые смертные люди евразийского континента на Верхний и Нижний Миры по своей воле не ходили, по причине чего те пространства для них долгое время (вплоть до магелланово похода) оставались географическими “белыми пятнами”. Эпоха эта являлась мифологической и завершилась она с полным разрушением идеологии прарелигии (язычества). Но во временах до эпохи сложения и укрепления прарелигии (приблизительно в 25000 лет тому назад) прапредки наши имели полное представление о всех континентах и множества архипелагов Земного шара, об этом говорят удивительно точные атласы мира, нарисованные ими в седой древности на скалах гор в местах их обитания (см. журнал “Ватандаш”, 1997 г., №2 – 3: З. Султанов. Корни. На русском языке. Уфа).
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Рис. 17. Восьмеркообразное начертание дороги-круговорота Солнца и Луны через миров.

Согласно идеологии прарелигии Солнце и Месяц (или Луна) совершали по указанным священным дорогам вселенной свой вечный круговорот, проходя через подземные воды в Верхний, Серединный и Нижний миры по восьмеркаобразному маршруту. И якобы две рыбы-божества (титаны), обитающие в подземных водах двух миров, контролируют их движение; а иногда они попеременно задерживают и выпускают одного из светил, происходит тогда затмение Солнца, или Месяца-Луны (рис.17)...
Раскрытие тайных значений рисунков на бакане-идоле (рис. 1).

Фигура гермафродита-Имира нашими прапредками представлялась также в виде обычного (одинарного) человека, но воплотившего в себе признаки обеих полов. Поэтому фигура эта была мысленно разделена горизонтальной линией на 2 равные половины: верхняя половина головы от уровня рта с парами глаз, ушей, ноздрей и ртом (всего 7 телесных “врат” или дыр) считалась мужской и олицетворялась она в образе прапатера Янбирде; остальная вся нижняя часть тела тоже с 7 “вратами” (из них 2 – скрытые от глаз смертных отверстия неба и глотки) считалась женской, олицетворялась она в образе праматери Янбикэ. В итоге Имир имел 14 “священных врат”, из которых 2 скрытых (небная дыра и глоток) считались полубожественными и принадлежали они не простым смертным, а институту шаманов-атаманов и каганов; и за вычетом этих двух остальные 12 “врат” принадлежали основным родам башкир (считалось, что эти роды вышли из тех телесных “врат” Имира): Бажанак-Башкирский племенной союз (мужская половина или Внешний Башкорт) считался “Баш” или “Баж” (Голова Имира) и состоял по числу “врат” из 7 родов, а Усерган-Канлинский союз (женская половина или Внутренний Башкорт) считался “Туш” или “Таш” (Груди Имира или Яички Имира) и состоял за вычетом тех скрытых двух “врат” из 5 родов (как было уже сказано, скрытые 2 рода простым людям не принадлежали и являлись они особыми – шаманы-атаманы и каганы).

Таким образ-ом, числа 2, 5, 7, 12 и 14 тоже считались священными.

Как становится ясным из только что сказанного, фигура Господа Всевышнего Имира представлялась со-стоящей из двух половин-плоскостей (мужской и женс-кой), на которых сверху вниз размещались по трое богов на каждой плоскости (рис. 18: 4, 5, 6 круги), а высший 7-ой круг принадлежал самому Господу Всевышнему Имиру.

Из всего этого следует, что принятое ныне нами в широкое пользование понятие “союз семи родов” (семь соцветий курая на гербе Республики Башкортостан) является ошибочным -- представляет собою лишь одну половину (7 родов) башкирского народа; другая же половина, состоящая из 5 родов, на гербе не представлена и, таким образом, оставлена за пределами башкирской нации... Остается только сожалеть, что ученые мужи, кому было доверено в свое время решение этой важной задачи, оставили без внимания фундаментальный труд С.И. Руденко о башкирах, где им еще в середине прошлого века было четко определено: “Башкиры разделялись на двенадцать основных родов, из которых семь были расположены на территории бывшей Уфимской провин-ции, а пять – в Зауральской ее части”. (С.И. Руденко. Башкиры. Историко-этнографические очерки. М. – Л., 1955; стр. 50). Таким образом, получается весьма неудоб-ное положение, когда вдруг оказалось, что представ-ленные на государственных символиках Республики Башкортостан “семиродцы” в основном проживают теперь на территории республики Татарстан, в то же время “пяти-родцы”, не представленные на государственных симво-ликах, в основном являются жителями нашей республики... Значит, количество соцветий курая на госсимволиках должно быть доведено до 12 – по числу основных родов башкир, что легко поправимо. Подобный промах был допущен в символике Турции, когда в самом центре периметра Полумесяца было помещено изображение звезды, что было по законам астрономии недопустимо, ибо такая звезда фактически находится далеко за диском Месяца и покрывается им (ошибка была потом исправлена)...

Что касается секрета Большого Шигирского бакана-идола, раскрывается он согласно изложенной здесь структуры прарелигии: в приведенном выше рисунке 18 (“поэтажное” расположение богов и богинь) находится тот самый “волшебный ключ”, с помощью которого можно открыть “сундук” с тайнами Зур Бакана-Шигиринского идола.

Соавторы интересной статьи из сборника “Четвертые берсовские чтения” (Екатеринбург – 2004, стр. 133 – 134) С.Н. Савченко и М.Г. Жилин пишут, что изображения на идоле расположены на двух плоскостях и верно заметили в них присутствие женского и мужского начал, но вопрос в целом оставили в тумане недомолвок. О сложности его решения они признаются сами: “Большой Шигирский идол является свидетельством сложной системы мифологических представлений населения Урала того времени. Персонажи идола не поддаются однозначной трактовке. Если это изображения духов, населявших по представлениям древнего человека окружающий его мир, то вертикальная “поэтажная” постановка фигур, вероятно, говорит об иерархии представленных образов. Размещение изображений на передней и задней плоскости идола, возможно, указывает на их принадлежность к разным мирам... Прямые аналоги Большому Шигирскому идолу не известны”. Благодарим авторов за честность и постараемся дополнить их размышления результатами своих многолетних исследований. Вдумчивый читатель, добравшийся до этой страницы, уже может сделать самостоятельный вывод о том, что все это построение соответствует изложенной нами структуре прарелигии.

Мне кажется, авторы в своих догадках подошли очень близко к раскрытию тайн наших далеких предков. Но я не согласен с их пересмотром (ревизией) первичной реконструкции памятника В.Я. Толмачевым. Почему я считаю это ошибкой уважаемых авторов статьи, становится ясным, если сопоставить рисунок В.Я. Толмачева и наш рисунок 18. Поэтому исследователям, которые будут пытаться исследовать Зур Бакан я советую в дальнейшем брать за основу расшифровки нашу схему. Кроме того, я привожу далее “прямой аналог Большому Шигирскому идолу” (см рис 18) и схему расшифровки рисунков, высеченных в камне, а потому наверняка более древних, нежели шигиринские.

Для того, чтобы понять логику “поэтажного” разме-щения фигур на плоскостях тела Большого Шигирского бакана-идола достаточно иметь представление о выра-ботанном веками в сознании первобытного человека и изложенном здесь образе вселенной, как семи вложенных сфер (семь небес). Их проекция на плоскость (разрез) будет представлять рисунок, состоящий из наслоенных друг на друга семи концентрических  кругов (на 7-ом круге расположены 2 души самого Имира), разделенных по диаметру пополам, где в каждой половине ниже 7-го круга самого Имира строго “поэтажно” расположены по 3 пары (всего 6) персон-богов, подчиненные Господу Всевышнему Имиру, а расположены они в кругах 4, 5, 6 по такому порядку:
4. Персонажи связанные с горой Куш-тау – грудями Имира: а) душа правой (мужской) груди Имира, воплащенная в образ Птицы – спутника Месяца, бог Атаман (наделяет всех самцов на Земле мужскими семями-сперматозоидами), б) душа левой (женской) груди Имира, воплощенная в образ Птицы – спутницы Солнца, богиня Асаман (наделяет всех самок на Земле женскими семями-яйцеклетками), она же Асамай < Сомай, Һомай (Хумай), Сома;
5. Оторок или Торок или Тор – душа фаллоса (горы Тора-тау) Имира и Обокос или Бокос или Бог – душа детородного органа (горы Эмба-тау) Имира;
6. Атанкур или Тангри – душа ночного (мужского) ока Имира и Асанкуз или Сынгыз – душа дневного (женского) ока Имира. За пределами этих кругов высшая 7-я сфера, где находятся соответственно 2 души 2-х половин самого Господа Всевышнего Имира-гермафродита: Дуюм-Суюм-Дэу Ходай – мужская душа и Суюм-Дуюм-Дэу Ходай – женская душа.

Структура эта на Большом Шигирском бакане-идоле отражена полностью: лицевая сторона его является мужской по-ловиной, где голова есть Дуюм-Суюм-Дэу Ходай – мужская душа Имира, а ни-же на трех ур-овнях (верх-ний, стред-ний, нижний) расположены боги-мужчи-ны, перечис-ленные выше (надо заме-тить, похожие там на нос изображения – фаллосы). 
В свою очередь тыльная сто-рона бакана-идола явля-ется женской половиной, где голова есть Суюм-Дуюм-Дэу Хо-дай – женская душа Имира, а ниже на трех уровнях рас-положены богини-женщины, также перечисленные нами выше. Доказательством тому является присутствие жен-ских символов (треугольники и ромбы, а на самом низу – изображение двулапчатой “живой” женской яйцеклетки) и отсутствие изображения лишних фаллосов, кроме лишь одного, дополняющего вместе с названной женской яйцеклеткой цельность космического акта совокупления и оплодотворения двух противоположных полов всего живого. Яркую и более полную картину подобного же содержания можно видеть на знаменитой каменной стеле окуневской культуры из Южной Сибири (рис. 19). 

Рассмотрим этот рисунок на камне, где через сим-волические изображения дан космогонический круговорот жизни: где а) граница верхнего мира и б) граница нижнего мира, а между ними подземные воды; в) фаллос (внутри чего четко виден мужской живчик-сперматозоид), проходящий через ряд треугольников – женское влагалище и г) утроба космической матери с яйцеклеткой готовой принять мужского сперматозоида; д) Месяц, оставивший одного из своих четырех лучей во имя оплодотворения мирового материнства и е) он же с возрожденным четвертым лучом но с оставленным в утробе мужским семенем (в виде точки); ж) оплодотворенная яйцеклетка, она же восходящее на небо Солнце, и следует за ним з) возобновленный Месяц; и) космическая дорога-“лестница” с восходящим на небо Месяцем. Можно догадаться, что каменный фаллический идол с личинами, найденный в Хакассии, более древний, нежели деревянный, возраст которого установлен в 9,5 тысяч лет. Но несомненно, что создателей обеих памятников вдохновляла единая космогоническая идея или, точнее, мифологема картины мироздания.

Следовательно, по всем признакам Зур Бакан -- Большой Шигирский идол является величайщим памят-ником древнебашкирской и общечеловеческой культуры.
Очень кратко о прапредке-гермафродите Имире, о разделе Земного круга на две равные половины (Внутренняя Башкирия и Внешняя Башкирия) и о том, какие первоэтносы (родоначальники многих племен и народов Евразии) помещались на каждой из этих половин

На основе всех выше перечисленных положений лежит двойная (двуполая) фигура Господа Всевышнего Имира (тема эта довольно подробно освещена на предидущих страницах, а также в моих же книгах “Хатерхитап – Память народа”, Уфа – 2002; “Начинается с башкир”, Уфа – 2007; “Башкирские цари”, Уфа – 2007; поэтому ограничусь здесь конспективным обозрением главных положений.

1. Согласно прамифологию, смерть и разложение двойного тела прапредка Имира обусловило возникновение мироздания, в том числе Земного круга и всего живого и неживого Мира (от слова Имир – Мир). При том Уральские горы – Казахский мелкосопчаник – Алтай в совокупности считались единым хребтом мироздания -- скелетом Имира, где Уральские горы (кости бюста) – центр Мира; Казахский мелкосопчаник – бедро, Алтай – ноги.

Земной круг тоже, как и двойная фигура Имира, в воображении предков была разделена на две равные половины: начиная с Урала юго-западная “женская” часть – Внутренняя Башкирия; соответственно северо-восточная “мужская” часть – Внешняя Башкирия.

2. Согласно той же прамифологии первые фратрии (родовые братства) людей берут начало тоже от каждой из фигур двуполого Имира: от головы (бас, баш) и стана (сын, һын, хын); следствием чего явилось возникновение пары фратрий – соответственно мужской и женской сторон.
Фратрия мужской половины Земного круга (Внешней Башкирии)

1. Бас или Баш (голова)+кар (мужчина, снег – люди снежной северной стороны)= Башкар (башкир) и с приставкой множественного числа –т Башкар+т= Башкорт (башкир), а в древнекитайских хрониках бас, басмил – люди головы. От них отпочковались этносы баш-ар – мишар, мажар (мадъяр), они тоже древние башкиры.

2. Һын или Хын (стан)+ кар= Һынкар – Һунгар или Хунгар или просто Хун – люди стана. От этих происходят средневековые термины Великая Башкирия, Великая Хунгария – страна башкир-хунгаров или просто хунов.

От слова “бас” (голова) происходят боз (лед), боз-ан (ледовой стороны мать-кормилица) – бизон и болан (олень). Греческий бог Апа-Болан (Аполлон) пришел к ним с Урала в образе оленя. Знаменитый историк древности (IV век) Йордан пишет, что полчищу хунов в Европу привел Олень-вожак (Йордан. О происхождении и деянии гетов, стр. 19). Олень или корова, как молочная мать их первопредка Урала, считалась священной. Поэтому башкир-хунгаров называли еще людьми бизона или оленя – Боз-инак (ледовая кормилица-мать) – бажанак – печенег.

Хуны есть племена Башкорт (Бажанак)-Хунгарские.
Фратрия женской половины Земного круга (Внутренней Башкирии)

1. Бас (голова)+сак (т.е. асак – мать-женщина, вода – люди водной (южной) стороны)= Бассак+т – Бассакт – Массагет или гет, гот – люди головы женской половины.

2. Тас или Туш (стан)+сак+т= Тассакт – Тиссагет или гет, гот – люди стана женской половины. Так как у обоих родов молочной матерью-кормилицей их первопредка Шульган считалась ас или асак, сак, саке (шаке) -- волчица, эти люди назывались также волками: ас, сак, саке-аб (скиф), сарыматур – сармат (серая матерь – волчица), сары, сер, сир, ассеркан – усерган, савромат (аса-буре-мать – волчица-матерь). Вожаком этих людей считалась волчица.

Тиссагеты-геты есть племена усерган-канлинские.
Главные боги прарелигии и обряды обращения к ним

Об иерархии богов прарелигии было изложено выше и дана схема их расположения в мироздании (рис. 18).

Как было уже сказано, душа Господа Всевышнего Имира обитает в космосе в виде известных всем созвездий Большая (мужская) и Малая (женская) Медведицы; Он своими всевидящими очами денно и нощно бдит абсолютно все, происходящее на Земле. При этом:

А. Мужской парой глаз в виде двух верхних звезд Большой Медведицы наблюдает ночную, с темным небом, половину Земного шара; а женской в виде двух верхних звезд Малой Медведицы – дневную с ярко-синим небом. Поэтому ночная пара глаз называется Тон-кур (ночь-муж или ночь-видеть) – верховный бог Тангур, Тангри. Ниже Тангри расположен бог Торок или Тора, Тор (душа фаллоса Имира). От этого имени происходит этноним турук – тюрк, что нашло отражение в текстах древнетюркских эпитафий: турк будун – буквально фаллосова целостность, общность (народ). В древности родителем считался фаллос-отец, а женщина-матка – донашивательницей (вроде инкубатора).

Б. Женской парой глаз в виде двух верхних звезд Малой Медведицы наблюдает дневную, с светло-синим (сөн) небом, другую половину Земного шара. Поэтому дневная пара глаз называется Сон-куз (светло-синяя дева или день-видеть) – верховная богиня Сонкуз, Сынгыз. Ниже Сынгыза расположена богиня Бокос или Бок, Бог (душа матки Имира).

Непосредственно общаться (молиться) верховными богами Тангри и Сынгыз, поднявшись на вершину горы, имели право только каганы.

Нижними богами Торок и Бокос непосредственно общались, путем духовного взлета, атаманы или таманы (на Внешней Башкирии) и асаманы или шаманы (на Внутренней Башкирии).

Простые смертные молились, обращаясь к небу, способом накладывания на себя крестного знамени в знак очищения и подчинения Господу Всевышнему Имиру, последовательно и в равной мере почтительно касаясь все четыре “головы” Его тела: голова – детородный орган – сосок правой половины груди (потомки первопредка Урала
 – тенгрианцы, а потом – христиане-православные) – сосок левой половины груди (рис. 15). При этом люди-сынгызианцы (а потом – христиане-католики) вторую половину процесса накладывания начинали с левого соска, так как их первопредок Шульган была вскормлена у горы Шаке-тау – левого (южного) соска Имира. В обоих случаях движение руки молящегося изображало равносторонний крест (священный национальный орнамент башкир).

Современная священная гора Куш-тау (Материнская грудь Имира) на Урале в древности была известна грекам и другим под именем левой половины “груди” первопредка – Имай (сосок) или Эмей (материнская грудь), Умай, Хумай (богиня-птица Хумай в эпосе “Урал батыр”), Сумай (от этого слова название священного молочного напитка Сома – в Ригведе, Һома – в Авесте и башкирский священный напиток Һаумал кымыз (кумыс). Сюда же коренятся русские слова уминать (в смысле кушать), иметь -- от слова им-ит (соси). Башкирская богиня Эмей присутствует в индийском эпосе “Махабхарата” как Ями (сестра близнеца Ямы) – богиня жизни на земле.

В древности северная возвышенность (правая половина “груди”) той же горы Куш-тау называлась Емай (от этого башкирское слово ем – пища и русское слово ем пищу) или Юмай, Ямай (башк. выражение тамак ямай – буквально глоток чинит, т.е. кушает). Этот башкирский бог-близнец Ямай в названном индийском эпосе именуется Яма – бог ночной стороны – подземного мира мертвых.

В древнетюркских мифах Хумай предстает как белая гусь (ак каз), которая наполняет грудей всех матерей юго-западной половины Земного круга живительным молоком. А Юмай – как черная гусь (кара каз), которая тоже наполняет живительным молоком грудей всех матерей северо-восточной половины Земного круга.

Гора Тора-тау (фаллос-гора), которая возвышается в одном ряду с Куш-тау, и по-ныне является самым из почитаемых священным местом для башкир.
Как разрушили основы прарелигии

Каждому, кто знаком с мифологией народов мира, известно, что все мифы в основном так или иначе отражают мировозрение наших далеких прапредков о самой сути вселенной -- Господе Всевышнем Имире, образ которого наглядно представлен выше приведенным уникальным Большим Шигирским баканом-идолом и, конечно же, башкирской мифологией. Как и прамифология, рели-гия древних была тоже едина – прарелигия, т. н. “язычество”. Структура этой первобытной религии схематично показана выше на рис. 14 и 18. Как было уже сказано, язык наших древних предков тоже был един – праязык. По мере того, как расходились коллективы людей по Земному шару, со временем прежний единый язык стал претер-певать изменения: выделялись из него говоры, наречия, диалекты и возникли совершенно новые языки. Но сама прарелигия и после этого очень долго продолжала удержи-вать верховенство.

Человеческое общество беспрерывно развивалось, появились государства во главе с узурпаторами-царями, каждый из которых стремился сплотить вокруг себя массу людей и возвышаться над другими, но этому сильно припятствовала прарелигия с ее многобожием, которая позволяла половине общества (Внешний Башкорт) верить и поклоняться Месячному (Луна) богу Уралу (идеологией его пропитана индийская Ригведа), а другую половину (Внутренний Башкорт) – Солнечной богине Шульгану (идеология эта представлена в иранской Авесте). Такое положение раскололо общество и на его верхах неуклонно возрастало стремление  к единобожию, которое сплотило бы всех людей вокруг единого царя-бога. В обществе Аркаима XVII века до н.э. противоречие это достигло высшей точки, приведшей к идеологическому взрыву: усерганский бак (маг) Сураш-Тора (или Заратуштра, Зороастр) совершил великую идеологическую реформу, объявив себя пророком и отменив “вредный” дуализм прарелигии. При этом провозгласил он Месяца-Урала обязательным для всех единым “хорошим” богом, а Солнце-Шульгана – “плохой”, враждебной всему “хоро-шему” черноликой дэвой, подлежащей всеобщему проклятию. Идеологию реформированной новой религии в пол-ной мере отражает башкирский эпос “Урал-батыр”.
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Рис. 20. Мировой религиозный центр Аркаим (реконструкция) на Южном Урале, разрушенный в XVII веке до н.э.

Реформа мага Сураш-Торы имела успех и ново-явленный пророк обосновался в религиозном центре Аркаим, выгнав оттуда стародумцев-консерваторов во гла-ве с пророком прарелигии Мусой (Моисей, Моше). Пророк Муса со своими приверженцами переправился через Синай (современная уральская река Синташты), углубился далеко на восток, обосновавшись на считавшимся нижней конечностью усопшего Имира – Алтае. Накопив там силы, через сорок лет во главе огромной армии он обратно появился в Аркаиме, беспощадно истребил всех (даже до последних младенцев) сторонников новой веры, город дотла разрушил и предал вечному проклятию, по причине чего Аркаим не был возрожден и оставлен навечно в руинах -- произошло это в XVII веке до н.э. А сам Сураш-Тора со своими бурзянскими приближенными сумел избежать участи несчастных горожан и убежал в Бактрию (современный Северный Афганистан), обосновал там два религиозных центра своей новой веры с храмами вечного огня Дильберджин (“Пламя-Бурзян) и Оттурберджин (“Огонь-Бог-Бурзян”); в поблизости этих религиозных центров были возведены сохранивший до сих пор свое название город Бажгир (Башкорт) и другие башкирские города. Религия, получившая название зороастризм, распространилась в Иран (Авеста), Индию (Ригведа) и через океан дошла до Индонезии, превратилась в одну из мощных мировых религий...

Еще надо добавить вот что. Некоторые авторы нафантазировали о том, что убегающий от смертельной опасности на тысячи и тысячи верст на юг Зороастр якобы в виде переносного пламенного очага священный уральский огонь увез на телеге -- все это чущь! В действительности, надо полагать, новоявленный пророк взял с собою священных три предмета, которые теперь совокупно называются “огниво”: Таш-була-ут (Ташбулат) -- в буквальном переводе на русский язык “Камень-превращается-в огонь”, Тимер-була-ут (Тимербулат) -- “Железо-превращается-в огонь” и Тора-ут (Трут) -- “Житница-огня” и высек из этих чудесных орудий там, на севере Индостанского субконтинента, нужный для религии священный уральский вечный огонь.

Вслед за пророком Сураш-Торы появились и другие пророки, в результате их деятельности от старой прарелигии отпочкавались новые, такие как индуизм, буддизм, иудаизм, а позднее христианство и ислам...
ПРИЛОЖЕНИЯ
ФЕСТСКИЙ ДИСК
Из опыта прочтения весьма древних текстов

Я рьяно взялся за это дело еще в семидесятых годах, помимо своей литературной творческой деятельности, моей основной профессии, потому что  устал от ограниченности сведений о нашей истории. Несмотря на нелепое отрицание древности башкирской истории и запреты со стороны тесных и угнетающих рамок, установленных тоталитарным режимом во всех областях духовно-культурной деятельности, в том числе и науки, я сделал немало открытий: начиная с прочтения текстов рунических письмен, обнаруженных  на камнях у берегов озер Аслыкуля и Кандрыкуля VII-V вв до н.э. на территории современного Башкортостана, подобных и современных им письмен Иссыка (Казахстан), раскрыл секреты рунических письмен города Сарт (Лот ойо [Дом Лота] – Лидия) на территории современной Турции, этрусских рунических текстов и текстов на латинском алфавите , найденных на территории современной Италии, а в 1982 году – знаменитого Фестского диска с острова Крит. Все перечисленные памятники – истинно тюркские, и все они были легко прочитаны на современном башкирском языке, но по перечисленным выше причинам я не смог донести их до общественности на страницах печати. Потому что до сих пор к трудам подобного рода отношение было одинаковым: «Не может быть, потому что не может быть!» (так продолжается до сих пор).

И вот, наконец, в середине этого, 2005 года, компетентный во всех отношениях современник (речь идет о А.М. Юмагулове) оценил положительно мои труды, загорелся желанием опубликовать их в печати. Но для начала сотрудничества принес мне книгу автора, работавшего в том же направлении Ф.Р. Латыпова и попросил выразить мое отношение и мысли на бумаге (см. Ф.Р. Латыпов. Исследование этрусского и минойского языков на основе фоноэволюционной пратюркской гипотезы и комбинаторно-частотных методов. Уфа-«Китап», 1999). Получивший образование в Уфимском авиационном институте и ставший ученым в Ленинградском политехническом институте, этот деятельный технократ смело взялся за решение проблем, которые не могли решить маститые филологи на протяжении веков, и в итоге показал себя настоящим филологом с глубокими знаниями.

Эрудиция автора обнаруживается уже во вступительной части, где он дает объективную оценку сегодняшнему состоянию тюркологии в мире. Вместе с тем в своих оценках, по моему мнению, он сам же попадает в сети взглядов, которые сам же критикует. Например: «Одна из нерешенных проблем лингвистики – проблема праязыков» (10 стр.), - пишет он. Мне кажется, что здесь надо было сказать: «проблема праязыка», в единственном числе, потому что с каждым днем все больше доказательств тому, что все языки мира происходят от одного праязыка, а не от различных праязыков.

Известно, сколько вреда принесла и приносит лингвистике насильно навязанная «алтайская теория» в тюркологии, автор книги хорошо осведомлен об этом: «Подогреваемая геополитическими интересами ряда крупных государств Европы и Азии тюркологическая наука была искусственно загнана в догматические рамки гипертрофированной «алтайской теории»… На тюркологию  был наложен ряд запретов: на поиск реальных пратюркских языков вне пределов алтайской гипотезы, на выявление пратюркских заимствований в индоевропейских, древних ближневосточных и китайских языках». Все правильно, но если признать, что все языки мира произошли от одного праязыка, было бы неправильно ограничиться фразой «тюркских заимствований», будет гораздо вернее сказать «тюркских основ и заимствований».

Автор создал «фоноэволюционную пратюркскую гипотезу» и на этой основе добился восхитительных успехов в дешифровке и последующем анализе этрусских текстов. В то же время бросается в глаза один небольшой недостаток: «…попытался найти фонетический алгоритм соответствия древнего языка (этрусского) и наиболее известного мне одного … казанско-тюркского языка» (11 стр.), в чем усматривается склонность к национальному эгоизму. Потому им не использованы особенности, отличающие башкирский язык, которым автор неплохо владеет, от остальных тюркских языков и приближающие к этрусскому – звуки «З с хвостиком», «С с хвостиком» (кроме башкирского, они есть только в туркменском языке), и звук «h», приходящийся на начало слова. В татарском языке, на который опирается автор, нет ничего из перечисленного, хотя лексический состав и грамматические особенности в лексике – все эти особенности ярко обозначены в этрусском языке. Если бы автор учел написанное выше, его находки предстали бы в гораздо более выгодном свете. 

Фоноэволюционная теория автора хорошо оправдывает себя в процессе разбора этрусских текстов, но в остальных направлениях, например, при работе с критским фестским диском, не приносит ожидаемых результатов. Также при определении родины возникновения семьи тюркских языков и процесса их возникновения автор идет по проторенной дорожке научных школ, справедливо раскритикованных им самим же: «Тюркская языковая семья возникла в начале II тысячелетия до н.э. на юго-востоке Малой Азии и севере нынешней Сирии в результате резкой политико-языковой интеграции более десятка смежных, значительно различающихся по языку предтюркских племен, -- пишет он. -- Среди них можно назвать племена носителей хеттских, касситских, хурритских, иберийских, индоевропейских, семитских и шумерских духовных и языковых традиций. Господствующим и связующим субстратом этого племенного союза были поздние шумеры Сирии» (10 стр.). Как видно, в названный период в Сирии в котле «политико-языковой интеграции» в результате смешения разноязыких компонентов возникла каша под названием «тюркский язык»… Даже Тора (Библия) не может это доказать (там описана противоположная версия). А если обратить внимание на результаты комплексных исследований, все человечество – из одной прародины, и становится ясным возникновение всех языков из того же праязыка; во всех четырех частях света древние люди поклонялись одной и той же святой Прародине, все они считали, что Пуп Земли и Мировой Столп расположены именно там. Как доказывают все источники, эта святая земля находилась на земле современного Башкортостана и возникла из святого тела мифического прародителя Имира (гермафродита), когда его четырнадцать душ вознеслись в космос и стали звездами (Большая и Малая медведицы). В связи с этим можно привести «нерукотворное» доказательство древности башкирских асаба (аборигенов) и происхождение всех народов земли из единого корня, находящегося на этой земле. До сих пор горы Урала имеют башкирские названия частей тела прародителя (см. 12-ю страницу настоящей книги).

Сейчас даже ученые-европоцентристы других стран считают Урал колыбелью человечества и выводят корни своих предков отсюда. Но вызывает сожаление, что многоуважаемый автор все переворачивает с ног на голову. Но учитывая его энергию и задор, остается  надежда, что настанет момент, когда он вернет все это обратно, в нормальное состояние.

Самое большое достижение и удача ученого, как я уже говорил, во второй и третьей частях книги – он не только дешифровал этрусские тексты и, собрав многие богатства этрусского языка, привел убедительные доказательства тому, что они являются истинно тюркскими словами, но и выяснил грамматический строй языка. 
Все приведенные материалы, по моему мнению, имеют несомненное сходство с современным башкирским языком; желает ли этого автор или нет, но слова говорят сами за себя. Впрочем, это доказывают и объективные результаты проведенного автором статистического исследования соотношений согласных звуков в этрусском языке: Һ (6%), Т (8%), З с хвостиком и С с хвостиком(15%). Многие русские авторы считают этрусков (рашна) своими предками. Но если учитывать, что  древнерусское понятие язык означало народ, то этруски, как народ, удивительным образом  именно через язык проявляются как древние (1-е тысячелетие до нашей эры) родичи современных башкир, которые говорят с ними на одном языке. Повторюсь и напомню общую особенность этрусского башкирского языков: это звуки, в английском языке обозначаемые буквосочетанием «th». Башкиры доселе не теряют и не нарушают древних обычаев и продолжают разговаривать со звуками, обозначаемыми в башкирском алфавите как З с хвостиком и С с хвостиком.  Получается, что этруски являются предками не только русских и носителей «казанско-тюркского диалекта» (так у Ф. Латыпова), но и башкир. Надеюсь, что это утверждение будет способствовать не только интеграции народов России, но и концентрации внимания ученых к проблемам этруско-башкирского языкознания. А это будет способствовать переносу центра формирования языков на древний Урал, как на прародину человечества.

Поэтому вернемся к труду Ф. Латыпова. Поучительны таблицы и места, где приведены соответствия этрусских слов древневосточным семитским, индоевропейским (в том числе и русским) словам. Но это, по моему мнению, не свидетельство заимствований, как говорит об этом автор, а свидетельство тому, что все приведенные языки произошли из одного – праязыка. На этом фоне видится весьма странным попытка привязать происхождение наших предков-этрусков к Сирии. 

Миф говорит о том, что, как и Уральские горы, каждое из земных племен произошло от частей тела праотца Имира (то есть на Урале) и носит название частей его тела. Поэтому из локтя праотца Имира (от слова этерсэк – терсэк – локоть) возникло племя этрусков; оттого, что их местом обитания был север Башкортостана, башкиры до сих пор называют север Башкортостана этерс—терс; до сих пор на этой земле (берега реки Чусовая, современная территория Свердловской области) проживает башкирское племя Этерсэк - терсэк, течет река Этерсэк - Терсэк, и в административном делении при царях также присутствовало название Терсяцкая волость…

Часть этих этерсэков в очень древние времена обосновалась на юге современной Турции и, построив знаменитый город Һарт (Сарт), основали государство Лот ойо - Дом Лота (Лидия) – наверное, потому, что в начале их шэжэрэ стоит сам пророк Лот. Я уже писал о том, что прочитал их рунический текст (5 в. до н.э.), который можно прочесть на башкирском языке, найденный на месте города Сарт. Как писал Геродот, измученные от голода, продолжавшегося восемнадцать лет, этерсэки-сарты покинули свою родную страну и переселились на Аппенинский полуостров и создали там великую культуру, ставшую фундаментом для цивилизации Римской империи и современных итальянцев. Не секрет, что корни этой культуры исходят из мифов, одинаковых с мифами оставшегося на Урале родственного племени – башкир. Но есть и те, кто не может с этим смириться. Не случайно автор книги выражает удивление недалекости ученых, не желающих признать тюрков и находит истинную причину такого отношения: «Парадоксальность всеобщей «слепоты» исследователей к пратюркским чертам этрусского языка… складывается из… неразвитости и зависимости тюркологической науки в настоящее время. Едва ли наберется 1% из числа наших отечественных тюркологов, которые по-серьезному попытались заняться изучением этрусского языка. Нынешняя тюркология сама по себе является ответвлением европоцентристских школ языкознания, диктующих запреты на определенные области исследований» (123 стр.). Как в воду глядел! Вообще, это самый точный диагноз «неизлечимой» болезни тюркологии. Застой науки в этой области, все недостатки и беды имеют одну причину. Если же говорить об авторе, посмевшем сделать такое смелое заявление, он сделал в этрускологии то, что чего не сделал, не делает, и скорее всего, никогда не возьмется сделать институт Истории, языка и литературы. Именно поэтому я считаю его открытие одним из самых важных открытий ХХ века! 

Ученый показывает старание и усердие в восстановлении звуков доселе неразгаданных минойских текстов, которые были соседями этрусков и близки к ним по языку, но в этом случае кажется, что не слишком удачно использует свои находки в процессе озвученных слов. Хотя я не являюсь специалистом в области этих письмен, но все же, опираясь на готовые звуки и буквы, восстановленные ученым, попытаюсь по-своему интерпретировать текст НТ 86а (под каждой минойской строкой мною написано современное башкирское произношение, а следом– перевод на русский).
1. АКАRU MONO Ағарыу моңо— Для просветления (служащая) задушевная мелодия—
2. SA/MATROQI: NERU
Әсә-матуркай нуры. (Это) Матери-Прекрасной заря.
3. DI/MASE/IO ZAR/AWA
Дәү Мәсе өйө -- Зур уба. Великой Кошки (богини) дом – большой курган.
4. ADU * TOWE/ZAFA/MATRO :
(Анда) уҙыу төбө -- яфа матуры
Внедряться в него – это (есть) испытать на себе прекрасного (из испытаний).
5. KUN/UTE :
Көн уты.
Солнечного огня.


И так, наш результат перевода текста с использованием башкирских архетипов, слов и смыслов:

1 .Для просветления (служащая) задушевная мелодия—
2. (Это) Матери-Прекрасной заря
     3. Великой Кошки (богини) дом – большой курган.
     4. Внедряться в него – это испытать на себе (действие) прекрасного
     5. Солнечного огня.

А вот предложенный автором названной книги перевод (134 стр.):
1. Читающему * вот эти 
2. значочки: «Что
3. мог бы сказать : прекрасного?»
4. «Известие * то (что) * Везапа полностью:
5. покорилась.
По-моему, это слишком искусственно и заумно – древний человек так писать не мог.

Но все же читая книгу я был приятно удивлен, что на территории Башкортостана, в славном городе Уфе есть еще один энтузиаст, занимавшийся, как и я, расшиф-ровкой тайны Фестского диска. Результаты изложены им в разделе  «Транслитерация иероглифических знаков и интерпретация содержания текстов на сторонах А и В Фестского диска» (см.стр 157). Но автор в результате делает вывод, из которого по всем данным видно, что транслитерация здесь неприемлема. Но далее он высказывает гениальную догадку: «Надпись представляет собой «ребус»…

Что верно – то верно! Да, чистейший ребус! Как сказано выше, я уже в 1982 году на этой основе расшифровал и прочитал текст на башкирском языке. Но в данном случае ученый, к сожалению, свернул с полпути, вследствие чего его метод «фонетической трансли-терации», похоже, себя не оправдал. Ибо текст его расшифровки Фестского диска более удачен, нежели у его предшественников из разных стран (Эванс, Шертель, Шварц, Гриневич и другие), но, увы, неправильный метод ведет к неверным результатам...

Ниже приводится частичная дешифровка Фестского диска, выполненная мною еще двадцать три года тому назад.
17.11.2005.
Фестский диск – школьный учебник древних башкир.

Дешифровка на основе башкирского языка. Читается справа — налево, начиная с наружи методом звукового ребуса.
Использовано хорошее изо-бражение дис-ка и знаков по книге: Эрнст Добельхофер. Знаки и чуде-са. М., 1963; стр. 328 (нуме-рация знаков) и 329 — 330 (сам диск — лицевая А и оборотная Б стороны). Чи-тателю данной статьи непре-менно нужно пользоваться этой книгой.

Здесь дается, как было уже сказано, нумерация знаков, выполненная Э. Добльхофером и их звуковое значение на основе архетипов, слов и смыслов башкирского языка, выполненная З.А. Султановым:
1. Бала-йүгер (ребенок-бегунок).
2. Алпамышар (имя шестилетнего великана-героя из башкирской сказки-мифа “Алпамышар — алты йәшәр” т.е. “шестилетний Алпамышар”. Имя составлено из слов: алап-абас-әр [великан-мудрец-мужчина].

Башкирская пословица: алты йәшлек юлдан ҡайтһа — алтмыш йәшлек хәл белә килер т.е. когда шестилетний прибывает из похода — шестидесятилетний делает ему визит вежливости.

От этого имени героя предполагаемого школьного учебника и происходит слово ребус (метод письма): Алпамыш-ә[р-абас] — р-абас -- ребус.

Продолжаем:
3. Баса (бисә т.е. женщина).
4. Ҡаушар-ҡул (скрести руки).
5. Ҡул, ҡол (раб, рабочие руки).
6. Инә (матерь, мать).
7. Юҡа, йоҡа (пустой сосуд — неимущий, чернь).
8. Усмаҡ (кулак, кулачный бой).
9. Ҡамат (ҡамыт)? Дуға? Бөгәл?
10. Тота (түтә т.е. держак, держава).
11. Ян (лук т.е. оружие для стрельбы).
12. Иләк, иләкән (сито, в значении “страна”).
13. Суғыр (дубина).
14. Әсәк-әсәк — сәксәк?
15. Суҡыш (һуғыш т.е. секира — боевой топор).
16. Кишер? (морковь? пенис?).
17. Кәтмән (мотыга).
18. Босмаҡ (угол).
19. Сата (развилина).
20. Ҡомҡан (ҡомған т.е. кумган).
21. Семәк (һемәк т.е. носик).
22. Бот (бедро в значении “народ”).
23. Жазал (жезл).
24. Көнәс (от слов Көн-әсә — Солнце-мать т.е. храм, посвященный богине Солнце-матери — от этого же название города Кносс).
25. Ҡаумаҡ (кәмәк, кәмә т.е. лодка, судно).
26. Ялаҡан (ялҡын т.е. пламя).
27. Тирә (тире т.е. кожа).
28. Тояҡ-тор (копыто стоящее. Есть там еще копыто повернутое вверх: тояҡ-үр).
29. Мал (скот, добро, прибыль, имущество).
30. Ҡусҡар (баран).
31. Ҡош-оса (птица-летит).
32. Ҡош-тора (птица-стоит).
33. Бағар (бағыр т.е. рыба царская).
34. Келеш, келәш (клещ).
35. Субуҡ (сыбыҡ т.е. прут, ветвь).
36. Гөрөс (дөгө т.е. рис).
37. Бахта (мамыҡ т.е. хлопок).
38. Әр-Әсә (Ер-Һыу т.е. Земля-Вода, от этого слово “роза” — название цветка).
39. Бөрө (почка).
40. Күт-үр, күтәр (задница приподнятая вверх).
41. Сөйәк (кость).
42. Ҡорот (червяк).
43. Килен (сноха, а здесь символ женского пола. В Альшеевском районе Республики Башкортостан есть такой же формы “Килен-таш” — Сноха-камень).
44. Дөрән, төрән (лемех у сохи).
45. Тулуҡун (тулҡын т.е. волна).

Читаем содержание диска:
Лицевая сторона А. начинается с “ключа” (А19) — самоназвания этноса — одного из родов башкирского народа (ниже рядом с каждым номером дается в скобках параллельная нумерация З.А. Султанова по порядку прочтения по направлению часовой стрелки):
А19: бөрө+ян — бөрйән. Значит, текст написан на языке башкир рода бурзян.
......................................................................................................................................
Продолжаем читать с А31 (справа – налево):
А31 (1): Алпамышар+ил+суғыр+бала-йүгер+(б)осмаҡ.
Перед словом “босмаҡ” поставлена черточка, значит, буква “б” переходит к предидущему слову. Получается:
Алпамышар ил сөйәр — бәлә йүгереб осмаҡ.
Перевод: если Алпамышар любит страну — беда бегом улетучивается.
А30 (2): Көнәсә+күт-үр+ил — Көнәсә, күтәрел!
Перевод: Кносс, возвышайся!
А29 (3): мал+тулуҡун+юҡ(а) — мал талаған юҡ (в конец слова “юҡа” поставлена черточка — “а” выбрасывается).
Перевод: чужое добро не грабим.
А28 (4): мал-ике+кел|әш (2 мал һүрәте уҡыла: мал-ике —”два скота” һәм “келәш” икегә бүленә - 2 раза воспроизводится рисунок “мал” – “скот” и “келәш” разделяется на две части) — мал игә ҡул, эш.
Перевод: богатсво создается руками, трудом.
А27 (5): Алпамышар+ил+ҡаушар-ҡул+күт-үр+бағар — Алпамышар ил ҡушар, ҡол көтөр, бағыр.
Перевод: Алпамышар правит страной, раб пасет, ухаживает (за скотом).
А26 (6): тирә+тулуҡун+юҡа+иләкән — түрә тулаған — йоҡа илаған.
Перевод: правитель брыкается — чернь плачет.
А25 (7): тирә+дөрән+усмаҡ — түрә — дөрән-у¤маҡ.
Перевод: правитель — это разящий кулак.
А24 (8): Алпамышар+ил+инә+босмаҡ — Алпамышар иленә ба¤маҡ... Йәки: Алпамышар иленә боҫмаҡ.
Перевод: нашествие в страну Алпамышара... Или: Алпамышар укрывается в своей стране.
А23 (9): ҡош-оса+ялаҡан+су|буҡ — кешесе ялғансы — буҡ.
Перевод: человек-обманщик — говно.
А22 (10): Алп(амышар)+илә(к)+сө|йәк+сата+су|буҡ (согласно исключающим знакам-черточкам первое и второе слова сокращаются, а третье и пятое — разделяются и присоединяются к предидущим) — алап аласы юҡ — сатасы буҡ.
Перевод: у кого большой прибыли нет — у него в продаже говно.
А21 (11): бала-йүгер+сө|йәк+күт-үр+юҡа — бала-йүгерәсе юҡ — көтөрө юҡ.
Перевод: у кого ребенка-бегунка нет — у того будущего нет.
А20 (12): Алпамышар+илә|к+ҡош-тора+жазал+әр-әсә — Алпамышар — ил ҡуштыра-язаларсы.
Перевод: Алпамышар — страною повелитель-каратель.
......................................................................................................................................................................................................
А3 (29): Алпамышар+иләк+тирә-ике+субуҡ+бахта+семәк — Алпамышар — ил терәге, сабаҡ (һабаҡ) — бәхет асмаҡ (бәхет асҡысы).
Перевод: Алпамышар — опора страны, урок (знание) — ключь к счастью.
А2 (30): суғыр+бала-йүгер — соҡор (һуҡыр) — бәлә яғыр.
Перевод: от слепого (неграмотного) жди беды.
Диск А завершается надписью:
А1 (31): тота+баса+әр-әсә — тотанаҡ башы Ер-Әсә.
Перевод: источник жизни Земля-Мать.
Оборотная сторона Б:
Б30 (1): Алпамышар+ил|әк+сата+күт-үр+юҡа — Алпамышар ил аҡсата — көтөр юҡ.
Перевод: если Алпамышар сделает хромым (калечит) страну — будущего нет.
Б29 (2): тирә+тулуҡун+юҡа+су|буҡ — түрә тулаған — яҡасы буҡ.

Перевод: правитель буйствует — под воротником говно.
Б28 (3): Алпамышар+бахта+жазал+ҡул — Алпамышар бәхете — язалы ҡол.
Перевод: Алпамышара счастье — мученик-раб.
Б27 (4): бот+ҡаумаҡ+тирә — бото (халҡы) күмәк — түрә.
Перевод: у кого много бедер (людей) — тот правитель.
Б26 (5): бағыр+көнәсә+ҡумуған+иләк — бағыусы Көн-әсә ҡамаған (ҡурсалаған) ил.
Перевод: страна оберегаемая покровительницей Солнце-Матерью.
Б25 (6): кишер+жазал+босмаҡ+(к)илен — кишер-язалы баҫмаҡ илен.
Перевод: пенис-обреченный свою страну ограбит.
Б24 (7): суғыр+бала-йүгер+бөрө+бағыр — Һуғырҙай бала-йүгер бүре бағыр.
Перевод: способный разить дубиной ребенок-бегунок будет охотиться на волка.
Б23 (8): суҡыш+юҡа+суғыр+бала-йүгер+босмаҡ — суҡышы (яубалтаһы) юғы — һуғырҙай бала-йүгерҙән боҫор.
Перевод: не имеющий боевого топора-секира (воин) убежит и от ребенка-бегунка, способного разить дубинкой.
Б22 (9): бот+бахта+ҡорот+ҡаумаҡ — бот (халыҡ) бәхете — Ҡорот (утрауы), кәмә.
Перевод: имеющих бедер (народа) счастье — Крит (остров), лодка.
......................................................................................................................................................................................................
Б8(23): юҡа+босмаҡ+субуҡ — яҡа бесмәк — сабаҡ (һабаҡ).
Перевод: кроить воротник — целый урок.
Б7 (24): юҡа+тулуҡун+юҡ(а) — йоҡа (юҡсыл) тулаған юҡҡа.
Перевод: чернь волнуется из-за бедности.
......................................................................................................................................................................................................
Б2 (29): мал+келеш+жазал+ҡаумаҡ — мал килеш (килеүе, табыш) — язалы кәмә. (мал табыу — язалы кәмәлә барыу).
Перевод: добыть добро — это мучительно грести на лодке.
Б1 (30): тулуҡун+юҡа — тулаған йоҡа (юҡһыл).
Перевод: восставшая чернь.
Уфа, 1982
Примечание. Перевод смысла расшифрованных идиом (поучений) Фестского диска с башкирского на русский язык требует доработки. По известным причинам работа эта в свое время не была завершена.
АТЛАСЫ МИРА НА СКАЛАХ

До сих пор одним из древнейших образцов географической карты считается картографический рисуноҡ, выгравированный на вазе, найденной при раскопках в районе Майкопа, и относящийся к III тысячелетию до н.э. На рисунке, обозна-чавшем, вероятно, охотничье угодье, изображены горы, реки, деревья, животные. Известна также Египетская карта золотых приисков (1400 лет до н.э.), на которой изображены дороги, ведущие к приискам, бассейн для промывания руды, строения, горы. Первобытная карта состояла из композиционного сочетания рисунков и схем.

Когда, где и кем были созданы древнейшие и более точные географические карты? Не сохранился ли в мире хотя бы один экземпляр такого чуда?

На эти вопросы могут дать ответ полевые открытия Хорезмской экспедиции на Алтае, а также в горном массиве Букантау во Внутренних Кызылкумах. Результаты их интересного исследования были опубликованы в печати (статья А.В. Оськина «К вопросу о семантике одного сюжета в петроглифах Букантау»). В этом труде, содержащем ценный фактический материал, который истолкован автором, к сожалению, недо-статочно достоверно, для нашей темы представляют большой интерес фотоснимки всех пяти изображений на скалах и камнях, выбитых руками древних людей.
Первая группа изображений (по указанной книге рис. 4А, б), здесь рис. 23. По описа-нию самого ав-тора: «в левой части выбиты зигзагообраз-ные линии, ри-суноҡ выпол-нен по верти-кальной оси. Число линий меняется по всей высоте петроглифа. Справа от зигзагов изображен силуэт правой человеческой стопы (рис. Б), она выбита носком вверх. В верхней части стопы набиты короткие штрихи, которые, по-видимому, должны обозначать пальцы. Остальной силуэт стопы заполнен двумя вертикальными параллельными зигзагами с короткими отростками в стороны, которые сливаются с контуром стопы. Над ступней по оси предполагаемого мизинца выбита косыми ударами (сверху вниз) группа точек»...

Но вот моя расшифровка этого изображения: а – символ Семиречья; б – “Тораҡ” – древняя карта территории Бактрии, на ней: 1. Каспийское море, 2. Араль-ское море, 3. Амударья, 4. Итиль (Волга), 5. Яик (Урал), 6. Сырдарья, 7. Яныдарья (Жаныдарья), 8. Или, 9. Каратал, 10. Биен, 11 Аксу, 12. Лепса, 13. Баскан, 14. Сарканд, 15. оз. Балхаш, 16 – 21 Алтайские горы, 22. знак населенных мест – ilek.
Вторая группа изображений (рис. 6 б), а здесь рис. 24. Автор пишет: «Мы видим контур левой стопы человека. Рисуноҡ располагается перед зрителем носком вверх. Стопа имеет пять пальцев. Силуэт стопы заполнен хаотично набитыми точками. Рисуноҡ довольно грубый и несколько небрежный... Рядом с большим пальцем стопы изображено пятно, под этим пятном набиты точки, выполненные в той же технике, что и точечное заполнение стопы».

А вот моя расшифровка это-го же изображе-ния: в левом углу начертана древняя схема орографии Алтая с обозначе-нием там горных долин с народона-селением (ряды точек). Сравните это изображение с современной схемой орографии Алтая (рис. 25) -- совпадают.
Четвертая группа изображений (рис. 7А), а здесь рис. 26.

А.В. Оськин пишет: «От одной из передних ног силуэт-ного верблюда-бактриана спус-кается ломаная линия. Заканчи-вается она небольшим кружоч-ком и далее — вертикальной полурамкой, в которой изобра-жен след человеческой ноги. Вероятнее всего, это след левой стопы. Слева от изображения следа, на уровне плюсневой кости выбито небольшое силуэт-ное пятно» (указанное изображение части Средней Азии дается здесь (рис. 26) с моей расшифровкой-надписями на нем).
Пятая группа изображений (по указанной книге рис. 7Б), здесь рис. 27. Из описания: «Мы видим довольно уродливого бактриана, выполненного наполовину в силуэтном стиле, наполовину в контурном. От груди верблюда вниз отходит широҡая ромбовидная полоса, которая в левой части завершается силуэтом стопы. Из-за того, что рисуноҡ выполнен весьма небрежно, стопа читается с трудом. Но предыдущие рисунки, также большое число петроглифов с изображением человеческих стоп позволяют не сомневаться, что это именно след ноги человека, а не что иное. Некоторую сложность в прочтении создает тот факт, что этот камень — полимпсест и интересующий нас рисуноҡ находится где-то в середине этой стратиграфической группы...

Таким образом, — подытоживает автор статьи, — перед нами серия рисунков, которые имеют одинаковые графические компоненты: изображения ломаных линий, следы человеческой ноги и символа в виде группы точек либо в виде пятна... Следу человека обязательно сопутствует расположенное где-то рядом изображение зигзага (во всех случаях слева [подчеркнуто мною. — Й.С.] от стопы)».
Из всего высказанного А.В. Оськин делает следующие выводы:
1.  Изображения ломаных параллельных линий на рисунках являются символами воды (с чем я тоже согласен).
2.  Пятна (точечки, выбитые рядом со стопой человека) следует считать солярным символом (с чем я частично согласен) — положением небесного светила, указывающим на ориентацию стоящего человека относительно солнца (с чем я не согласен).
3.  Несмотря на достаточную убедительность трактовки параллельных зигзагов как символов дождя, неба, змеи или охотничьих сооружений, пишет А.В. Оськин, весьма заманчивой кажется трактовка их (на материалах Букантау) как указания «дороги», «пути» в смысле действия, динамики, т.е. как движение к воде (с чем я не согласен), что в условиях Внутренних Кызылкумов должно было занимать важное место во все времена.

«Если этнографический материал дает образцы примитивного (подчеркнуто мною. — Й.С.) указателя, — подводит итог А.В. Оськин, — то композиции на склонах Букантау — это своего рода один из первых известных образцов условного картографирования (подчеркнуто мною. — Й.С.) Посредством пиктограммы». С этим мнением ученого я полностью согласен за исключением слова «условного», т.к. некоторые из этих уникальных изображений на склонах Букантау при внимательном изучении оҡазываются не только «безусловным», подлинным, но и удивительно точным даже с современной точки зрения картографированием определенной части Евразии и почти всего земного шара за исключением Антарктиды, что мы попытаемся здесь наглядно доҡазать.

Начнем с зигзагообразных параллельных линий (рис. 4А или 23). Их в основном семь. Подобные же широҡо распространенные знаки не только в Египетской иероглифике или шумерской символике, но и во всех тюркских (например, башкирских, казахских, каракалпакских, чувашских и т.д.) тамгах и в оҡаймовке башкирского национального костюма «елянь» тоже обозначают понятия «вода», «река». В данном наскальном изображении, которое обнаружено в регионе активной жизнедеятельности наших древних предков, перед нами — символ известных родовых семи рек, имеющихся, по крайней мере, в двух «семиречьях»: на Урале и южнее, в районе озера Балхаш — историческое Семиречье. Если принять это положение за рабочую гипотезу, станет возможной и ориентация изображенного правее на глади скалы силуэта правой человеческой стопы: стопа своим носком указывает на запад — направление движения солнца и течений всех рек выше названных «семиречий». Значит, носоҡ стопы указывает на запад, пятка — на востоҡ, левый боҡ — на юг, правый боҡ — на север.

При внимательном рассмотрении данная «стопа» (рис. 4Б или 23) тоже оҡазывается заполненной схематичным изображением — картограммой Каспийско-Аральского бассейна с междуречьем Волги и Урала (носоҡ стопы), Семиречья (левый зигзаг с короткими отростками в стороны) и Алтая (правый зигзаг с короткими отростками в стороны). Вот они (рис. 4Б или 23):
Каспийско-Аральский бассейн: 1) Каспийское море, 2) Аральское море, 3) Амударья (Оҡс), 4) Волга (Итил), 5) Урал (Яик), 6) Сырдарья (Яксарт), 7) Яныдарья (Жаныдарья).
Семиречье: 8) Или, 9) Каратал, 10) Биен, 11) Аксу, 12) Лепса, 13) Баскан, 14) Сарканд, 15) Балхашское озеро.
Алтай: 16 — 21. Шесть основных Алтайских хребтов (см. схему орографии Алтая). Как видим, внутри силуэта стопы изображена географическая карта страны, государства, охватывающая территорию Евразии и имеющая четко очерченную замкнутую границу (граница по-тюркски «карта»). Как уже было сказано, данный петроглиф специалистами датирован временем эпохи бронзы, примерно второй половины II тысячелетия до н.э., но информация, заключенная в самой карте, относится к неолиту — об этом речь пойдет дальше. По-видимому, уже тогда на территории Средней Азии существовало крупное государствообразование с четко обозначенными границами. С первого же взгляда становится ясно, что указанная территория охватывает известный нам почти весь бактрийско-скифско-сакско-сарматский мир.

Как называлось оно, это государство? Здесь нам приходит на помощь слово torag — «земля, где мы стоим», т.е. географическая карта страны. Оно напоминает к тому же название древнего государства данного региона Бакатар или Бактра (Бактрия), правители которго назывались бак (маг). В свою очередь это слово, надо полагать, непосредственно связано с названием столицы, которое состояло из двух частей-слов: bak toraq «бак (царь) земли, где мы стоим», т.е. «земля, государство, где стоит бак (маг)». Сие выражение могло претерпеть такую эволюцию: bak toraq — bakt ora(q) — baktora — baktra. Затем могло образоваться baktra ojo — baktrojo — baktria (Бактрия), где ojo (oj) означает «дом, страна, государство» и одновременно, возможно, этническое название (этноним) toraq — toroq — turq (тюрк), т.е. «житель Бактрии». Позднее оно, надо полагать, закрепилось как этноним родных по генезису племен (тюрков), объединенных некогда под эгидой бактрийского государства. Традиции его сохранились и в VI веке под названием «тюрк будун» («целая в границах, полновластная территория тюрков»), в какой-то мере способствовавшем восстановлению былых границ древней Бактрии, и проходивших, как известно, также по двум континентам — Европе и Азии (Тюркский каганат, 552 — 745 гг). Размеры этой территории рассмотрены нами выше в «стопе», начертанной на скале Букантау, и, кстати, очень близкой к изображению из минусинской котловины (рис. 5), где перед нашим взором предстают грандиозно застывшие олень и лось — тюркские, в том числе башкирские, тотемные животные; возможно, они в представлении древних являлись символами единства Европы и Азии. Семь полос на теле одного животного, по-видимому, означает семь рек (Семиречье), четыре у другого — четыре главных водных артерий Каспийско-Аральского бассейна — Волгу, Урал, Амударью, Сырдарью. Таким образом, выходит, континенты олицетворены в образах парноҡопытных. Некоторое объяснение этому мы находим в башкирской мифологии. Башкиры-гайнинцы, как известно, своим тотемным животным считали оленя, который помог их прародителям-близнецам Айне и Гайне наити свободную территорию для обитания и высвободить жар-солнце из западни. В одном из вариантов повествуется, что Айня и Гайня «Прибыли верхом на двух оленях — оба были белый олень». Если учесть, что в башкирской мифологии некоторые тотемные животные (например, небесный белый конь Акбузат) обитают на небе, можно предположить, что непосредственно связанный с солнцем белотелый болан-ата (олень-отец) тоже принадлежит небесам. И тут возникает вопрос: интернациональный термин «планета», этимологию которого традиционно выводят из греческого «планутус» — «блуждающий», не является ли более поздним преобразованием греками древнего термина «болан-ата, болан-атас» (обе формы означают «олень-отец»)? Ведь тот же термин, откуда берет начало и современное слово «план», по-латыни означает не что иное, как «подошва», «очертание». То есть, можно полагать, «очертание земли, территории, занятой подошвой» ноги — тот же «торак» («земля, где мы стоим»). На такое толкование дает право только что рассмотренная нами Букантауская карта — «стопа».

Есть уверенность, что в лице петроглифа — «стопы» на горе Букантау обнаружено не что иное, как древнейшая политическая карта Бактрии, выбитая на скале руками самого бактрийца в географическом центре бактрийской территории. Правомерность такой территориальной ориентации косвенно подтверждается также уточненными научными данными относительно географических координатов распространения зороастризма — государственной религии Бактрии. Как известно, и родиной этой выросшей из язычества мировой религии была древняя Бактрия, границы которой, как мы уже видели, простирались сквозь Европу и Азию. По последним данным пророҡ Заратуштра (Сураш-Тора) первоначально жил и распространял свою религию оҡоло 3700 лет тому назад в азиатских степях к востоҡу от Волги. Это значит, малой родиной зороастризма является территория между Волгой и Уралом (ведь недаром древние башкиры были зороастрийцами), откуда эта религия проникла в Среднюю и Центральную Азию, Индию и Иран. Таким образом, начиная от северных широт до южных, ранние язычники приобщались к зороастризму, и в связи с этим, надо полагать, с древнейших времен поддерживалась тесная связь между севером и югом и бактрийцы хорошо были информированы о двух резко противоположных климатах. Как известно, если встать вслед движению солнца лицом на запад, левее 55 градусов северной широты оҡажутся безводное степное пространство и горячие пески, а с правой стороны — зимняя стужа, мерзлота и снег, то есть Геродотова страна гипербореев (55 градус взят за исходную линию потому, что здесь, между Волгой и Уралом, зародился очаг древней зороастрийской культуры, в том числе и географические, климатические познания древних людей, населяющих регион). Соответственно этому, «левая нога» (рис. 4) — левая сторона древним людям наших северных широт (гиперборейцам) всегда казалось стороной дня, талой воды, солнца и горячих песков. На тюркских языках это закреплено своеобразно и навечно: от выражения tun ajaq — «ночная (мерзлая) нога» (от этого происходит слово tun tora — тундра), то есть «сторона ночи», получилось новое понятие: tun ajaq — (t)un (a)jaq — «правая нога» — un jaq — «правая сторона» и от suly ajaq (водоносная нога) получилось обратное «левое» понятие: suly ajaq — sul(y) (a)jaq (левая нога) — sul jaq (левая сторона). А также понятие люди «южной левой стороны» и «северной правой стороны». Первые — «левые» — обитатели теплых краев, то есть «люди лета», а вторые — «правые» — обитатели холодных краев (тундры), то есть «люди зимы». Как повествуют старинные персидские и арабские источники, «люди зимы» (тундры), то есть стороны «мерзлой ноги» по своему обычаю на праздничных, свадебных пирах «людей лета», то есть башкир-ских предков, появлялись неожиданно и без какого-либо приг-лашения и без всякого стеснения угощались до отвала. От этого у башкир до сих пор сохранилось реликтовое выражение — приходящего без приглашения на свадебный пир человека называют «туң аяҡ» — «мерзлая нога»...

Кочевой цикл хозяйствования наших далеких предков в сочетании с оседлостью на крайнем юге и севере отразился в башкирском языке в понятиях «яйляу» (летняя стоянка) и «ҡышлау» (зимняя стоянка). Как раз на месте этих стояноҡ (на Урале и на Средней Азии) возникали села, города, постоянно жили люди, которые, вероятно, назывались людьми лета и зимы. Они, по-видимому, составляли два крыла (фратрии) одного и того же племени. Реликт этот отмечен у североамериканского индейского племени зуни, которая была разделена на две фратрии — людей зимы и людей лета. Направо идти означает идти навстречу к холоду, мраку, невзгодам, а налево идти — к солнцу и теплу, благоприятным условиям жизни, что ярко отразилось в народных сказках о странствующих богатырях, а также в понятиях «левая дорога», «левый заработоҡ» и т.д.

Относительно выявленного А.В. Оськиным на склоне горы Букантау «солярного символа» — роя «пятен, выбитых рядом со стопой человека», можно добавить нижеследующее.

Уважаемый автор, вероятно, только потому, что не владеет тюркскими языками, не обратил внимания на число «пятен» (их пятьдесят — ille (по-древнетюркскому — elig) и потому не смог связать это слово с подобными словами il («страна, народ»), ille («имеющий страну, народ»), ilak, ilek, ileu («страна, народ» и «рой пчел», «муравейник», «решето», «созвездие»). На башкирском языке сохранилось еще выражение ille ata balahy «дети пятидесяти отцов» в смысле «безликая масса народа, толпа». Возможно, когда-то и здесь союз племен возглавлялся пятидесятью избранными старейшинами (как у шумеров и американских индейцев-ироҡезов). Интересно отметить, название классического индейского союза племен «ирокез» совпадает с именем теперь уже полузабытого архаичного двуполого бога башкир «Иргиз» (Иригиз). А один из родов того же американского ироҡезского союза называется «сенека», что также напоминает башкирский род из племени Кипчак «сенекен» (буквально «кипчак, урожденный сенеке», здесь в термине «сенекен» конечная буква «н» — поҡазатель родительного падежа, а сам “сенекен” – осколок из племени Усерген, входивший в состав племени Кипчак). Как заметно, сновные черты ироҡезского союза, его организационную структуру можно заметить и в башкирском материале. По-видимому, подобные башкиро-ироҡезские параллели тесно связаны с их генетическим родством, как выходцев из одного и того же региона. Научно установлено, что Евразийский континент с его «рассадником племен» между Волгой и Уралом являлся также прародиной американских индейцев (оҡоло башкирского города Давлеканово нашли даже останки знаменитого «давлекановского красноҡожего»)...

Согласно Ф. Энгельсу ироҡезский вечный союз племен, точно так же, как и у усергенцев-башкир, состоял из «пяти родст-венных по крови племен», а «...органом союза был союзный совет, состоящий из 50 сахемов», и «места для этих 50 сахемов... были... распределены между племенами и родами...» Можно полагать, от каждого племени по десять — по равному представительству. В древности у башкир десятичные числа, например, пятьдесят, обозначались, как и у современных русских, способом умножения: «пять раз десять» (биш ун). Так же выражались шумеры. «Пятьдесять» — соответствует шумерскому выражению, означающему «несколько, немного». Если помнить, что в древней космогонии небо состояло из твердого камня «кар», а звезды были небесными камнями — «карами», относительно ироҡезских пятидесяти сахемов с помощью башкирского языка можно сказать «биш ун кар» (пять раз десять звезд-мужчин, ибо «кар» на древнебашкирском одновременно означает и мужчину) — бишунгар — (название одного из башкирских племен) и биш унгар («пять венгров»). Если также вспомнить, что у многих башкирских родов тотемными животными был северный «босой» волк, или южный шакал, здесь можно построить гипотезу относительно этимологии термина «сахем». Если предположить, что слово «шакал» есть производное от древнего названия asak, asake, sake — «волчица-мать», выходит, ироҡезский термин «сахем» родственен башкирскому слову «сакем, шахем» (сак мой, шах мой) с возвратным наклоном, и оба они, как и древний этноним «сак» (люди волчицы), и восточный королевский титул «шах», и связанное с ним слово «шахар» (город) произошли из одного и того же корня. В то же время под словом «сак» подразумевался «яркий» (башкиры говорят irtan saq, подразумевая «утреннее светило», т.е. восход солнца).

Вот в чем я частично согласен с А.В. Оськиным, увидев-шем в рое «пятен» на петроглифе «солярный символ». Но не солнце там изображено, потому что объект этот помещен на правой стороне от стопы на северных широтах, что противоесте-ственно. Вероятнее всего, там изображен рой из 50-ти звезд — символ союзного совета «сахем», или, говоря по-другому, ilek — 50 светлых (звезд-мужчин), другое архаическое название которого вполне могло быть и sake. В Башкортостане есть священная гора sake (Саке-тау, Шаке-тау, Шах-тау), где, видимо, в древности заседал союзный совет, состоящий из пятидесяти sake, выбранных из пяти племен рода Усерген. Аксакалы эти заседали, вероятно, на почетных лавках sake, и по-ныне под таким же названием имеющихся в домах башкирских деревень... Выходит, на скале горы Букантау рядом с стопой символично обозначено население бактрийских земель — союз пяти племен ileu. Следовательно, стопа и пятна композиционно, как одно целое, обозначают: toraq ileu — «земля, где стоят люди пятидесяти саке». Интересно, что совсем рядом на Букантауской скале другое грубое изображение стопы (рис. 6 б) тоже помечено пятидесятью пятнами: тридцать — внутри стопы и двадцать — снаружи (где пять пятен, видимо, слились в одну кучу). Что значит такое разделение?

На это мы находим ответ у того же Фридриха Энгельса. Ироҡезский союз племен по признаку старшинства делился еще на два: три назывались отцовскими и были между собой братьями; два других назывались сыновними и также были братскими племенами между собой. Как видно, внутри стопы изображены тридцать sake от трех «отцовских» племен, снаружи — двадцать от «сыновних» — по десять sake из каждого племени. Уместно здесь напомнить о свидетельстве древних арабских и других путешественников и географов, часто писавших о наличии в башкирском регионе областей «Внешней Башкирии» и «Внутренней Башкирии».

Большой интерес представляет также другое изображение на той же скале, которое А.В. Оськин называет «параллельными зигзагообразными линиями», между которыми «выбиты сгруппированные в ряды точки» (рис. 6 б). Однако он эту композицию почему-то оставляет почти без внимания. Между тем, здесь кроется, может быть, одна из самых ценных информаций — география расселения древнейших племен Алтая. Чтобы убедиться в этом, достаточно сопоставить изображение на скале с современной орографией
 Алтая, которая помещена в первом томе Большой Советской Энциклопедии (БСЭ). Поразительно, схема орографии Алтая, начертанная рукою древнего географа (рис. 6 б), точно совпадает с современной (рис. 6А). На «каменной карте» в долинах, между горными хребтами в виде «сгруппированных в ряды точек» (три ряда, в каждом ряду — по шесть), надо полагать, обозначены обитающие там в древности роды единоязычных племен. Но какие племена? Попробуем найти ответ.

В древности у некоторых племен полным священным числом считалось двенадцать (дюжина), неполным — шесть (полдюжины), роҡовым — тринадцать (чертово дюжина). Наш предоҡ-географ в одну из долин Алтая поместил двенадцать родов (полное племя), а в другую — шесть (неполное племя). Возможно, это ответвление (сата, шата) «полного» племени, которое начинает формироваться как самостоятельное племя. Все же как называлось главное (полное) племя? Ключом к разгадке может служить то же число двенадцать.

По Радлову, в ХIХ веке в районе Ташкента кочевали тюрки-конграты (конграты — предки современных башкир-тангауров), которые породнились с казахами большой орды (в настоящее время эти конграты сами себя относят к большой орде). Как известно, в составе башкирского народа тоже имеются прямые потомки конгратов — только что названный род тангаур, в преданиях которых рассказывается об их предках на Алтае, об уходе с Алтая под предводительством волка (тотема усергенцев-башкир) или родовых вождей Иртыша и Ныртыша. Научно подтверждено, что они, башкирские тангауры-конграты, уже в глубоҡой древности, по крайней мере в составе Тюркского каганата, являлись тюркоязычными. Как свидетельствует на страницах своей интересной книги казахский ученый С. Аманжолов, конграты распадаются на 12 родов, из которых шесть обозначаются как alty ata koktIng ulu — «шестеро отцов — сыновья неба» и еще шесть как alty ata koktangsu — «шестеро отцов, сошедших с неба» или «шестеро отцов-роев из неба» (слово, прочтенное С. Аманжоловым как gsu — kusu мы здесь понимаем и интерпретируем как kusu — «откочевать» и kuse, kus — «рой»). Казахский ученый убедительно доҡазал, что древние конграты были тюркоязычными и они своих родоначальников считали «сынами неба», «прилетевшими с неба». Подлинность этой легенды неожиданно подтвердилась обнаруженными позже письменными памятниками двух различных веков. Так, например, в 1971 году во время работы саяно-тувинской эспедициии АН СССР в южных отрогах Уюкского хребта, северо-восточнее Баянкола, Д.Д. Васильевым была обнаружена стела VI — VIII веков с рунической надписью на тюркском языке. На восточной стороне стелы написано: elim alty azim (илем алты әсәм) — «Народ мой, алты аз (ас) мой», где «алты аз (ас)» означает «шесть азов (асов)», т.е. племя аз (ас), состоящее из шести родов, порожденных от волчицы-матери (тотемной звери усергенцев-башкир). Может быть, это и есть основатель первого Тюркского каганата усергенское племя ашина (асина), название которой является видоизменением as ina — «асов родительница» (надо иметь в виду, что слово sina ($una) — является производным от того же asina и на современном монгольском языке означает «волчица»).

Вышеприведенные примеры позволяют нам предпо-ложить, что шесть точек, нарисованные рукою древнего карто-графа на орографиии Алтая, являются обозначением древнего расселения тюркского племени асов (азов, ашов). Как пишет обнаруживший древную стелу Д.Д. Васильев, выбитый там руничекский письменный памятник «позволяет предположить проникновение азов на северо-востоҡ... и является первым достоверным свидетельством их тюркоязычности».

Второй письменный памятник (сб. Поволжье в средние века. М., 1970, стр. 207, 65-б), связанный с конгратами, извлечен из нумизматики. Монета эта найдена в средневековых (начало ХV века) развалинах золотоордынского города Гюлистана (Поволжье). Она принадлежала, видимо, одному из конгратцев — воину Тохтамыш-хана. Как пишет Р.Г. Кузеев
, конграты «проникли на Сырдарью и в приаралье» и участвовали «в составе тюркских племен в этногенезе племен и народов обширной территории от верховьев Иртыша до Волги». Интересующий нас текст, написанный в виде надчеканки на упомянутую медную монету времен правления Тохтамыша сделан, по всей вероятности, рукою человека из племени конграт-тангаур поҡа еще малоизученным древним тамговым письмом (верхние три строҡи на монете), которое читается так:
(1)  Alty asa «шесть асов»
(2)  Kuktan kusa «сошедшие с неба»
(3)  Ataj «отцы»
(4)  Ara qan «небородные» или «солнцеродные», то есть «шесть асов, сошедшие с неба, солнцеродные отцы».

Текст читается справа налево и сверху вниз. Сгруппированные в ряды шесть точек в первой строҡе почти точно повторяют шесть точек из разобранной нами наскальной композиции горы Букантау. Если иметь в виду, что основная масса (полное племя) конгратцев впоследствии влилась в состав народов Казахстана и Средней Азии, то можно полагать, что шесть точек на монете периода Тохтамыша (по происхождению он был башкир и в то время башкиры находились под его властью в составе Золотой Орды) прямо указывают на судьбу остальных шести родов из Алтая — влились они в состав башкирского народа, что подтверждается также башкирским преданием.

Алтайскую теорию происхождения башкир (а боль-шинство их считает себя аборигенами Урала), усиленно поддерживаемую частью ученых, можно отнести, по-видимому, лишь на часть башкирских родов — в данном случае к тангаурам-конгратцам.

Досадным упущением А.В. Оськина, выполнившего огромную и чрезвычайно ценную работу по сбору, анализу и опубликованию копий композиций Букантау, нужно считать то, что он не сумел разглядеть в этих древних «ломаных линиях» и странных изображениях самую настоящую картографию — подробную географическую карту расселения народов (племен) Евразии, и еще один шедевр — древнейший и поразительно точный атлас мира (кроме Антарктиды).

Начнем с фигуры приведенного выше «верблюда-бактриана». На скалах горы Букантау, расположенной на земле древней Бактрии, нарисован двугорбый бактрианский верблюд (башкиры-усергенцы вплоть до конца ХIХ века широҡо разводили этих животных, а казахи их разводят до сих пор). Название двугорбого верблюда — «бактриан» — объясняется, по-видимому, на древнетюркоязычной основе: baktra jan — «бактрийское животное». Возможно, древние предки, начертавшие эти замечательные наскальные композиции, космогонию представляли в виде черно-бурого верблюда так же, как древние египтяне видели ее в образе черной коровы.

Как мне кажется, параллельно со словом toraq «стоящая нога» (копыта) существовало слово baraq — «идущая нога» (копыта). На современном башкирском языке это выражение сохранилось в формах baryu «идти» и baraqaj, baraqas — «идущий». Надо полагать, люди еще в глубоҡой древности для передвижения и контактов друг с другом пользовались также водными путями — тому свидетель древнейшее название судна baraq — «барка», baraqas — «баркас». На рисунке (рис. 7А) нога верблюда (baraq) продолжается в виде водного пути-реки, впоследствии в разные эпохи разными языками названной aq, aqsu, balaq — современная Амударья. Как видно из данного грубосхематичного изображения на скале, река эта впадает в Аральское море, а оттуда подковообразным завершением разливается в сторону Кара-богаз-гола и Каспийского моря. Возможно, современное озеро Судачье, и солончаки Барсакельмес Приаралья а также обширная заболоченная «подкова» восточного прикаспия являются реликтами древнего русла этой вытекавшей когда-то из Арала реки. Может быть, изображен здесь девний Узбой?.. Несомненно, перед нами изображение центральной части бактрийских земель.

Приступим теперь к объяснению самого главного петроглифа Букантау — названной древнейшей карты народонаселения (территориальное размещение союзов племен ilek) бактрийско-скифско-сакско-сарматского мира и при ней еще целого атласа мира (рис. 7Б или 27).

Внимательный читатель с самого первого взгляда на композицию и сравнения ее с современной картой Евразии обнаружит, что в нижнем правом углу нарисовано точное русло реки itil (Волги) с ее дельтами, впадающими в огромное, когда-то существовавшее в сплошном состоянии и впоследствии давшее жизнь двум отдельным — Черному и Каспийскому — морям, единое материнское море. Эффект сравнения будет сильным и точным, если древнюю карту перевернуть «вверх ногами» (что мы и делаем), ибо она отличается от наших карт обратностью сторон света: наверху находится юг, а внизу — север и т.д. Вот еще что важно: напротив дельты Волги — в середине вышеупомянутого сплошного водного бассейна светлым (белым) пятном выделяется поразительно точное очертание почти современного Каспийского моря, только немного большего размера: современный Кара-богаз-гол тогда еще как залив не выделен. Он на этой карте полностью слит с Каспийским морем, составив к настоящему времени его наполовину пересохший ступенчатый юго-восточный массив. Значит, в какой-то период истории на древнейшую «каменную карту» была привнесена корректировка? Левее, в виде большого залива из сплошного бассейна выделяется Арал, рядом с ним расположено озеро Балхаш, повыше — озеро Иссык, озера Баграшкуль и Лобнар (КНР), пониже — озеро Тенгиз. Правее того места, где Волга берет свое начало, изображены озера: Белое, Кубенское, озеро Воже и Онежское. Наверху, по вертикальной линии от нижнего течения Волги резко очерчены: озеро Маныч-Гудило, Азовское море с его замкнутым водным бассейном, озеро Молочное. Параллельно нашей вертикали с левой стороны продолжается сплошной водный бассейн с ломаными береговыми линиями, которые с большой вероятностью (точно угадываются существующие и поныне береговые изломы заливов, полуостровов, мысов и т.д.) совпадают с береговыми линиями известных нам уже по современным географическим картам двух морей-близнецов — Каспийского и Черного. Повыше Крымского полуострова в Днепровский лиман впадает Днепр, еще выше — Днестр (между ними обозначены озера, которые существуют и теперь оҡоло г. Одессы), а на самом верху (на композиции смыкается с задним горбом фигуры верблюда) — многоводная река Дунай с ее характерным петлеобразным руслом. На уровне груди верблюда изображена река Амударья. Между тем главные изломы береговых линий материнского моря на всем его протяжении совпадают с этими же линиями на современных картах. Но надо заметить, в сравнении с современными картами есть и некоторая разница — как уже заметили, стороны света на ней указаны наоборот: наверху — юг, внизу — север и т.д., но точность координат поразительна.

Чрезвычайная научная ценность данной карты состоит еще в том, что в ней при помощи уже известного нам способа точечного изображения ilek подробно указаны районы древнего народонаселения Евразии. Они также совпадают с данными современных археологических карт. Таких основных насе-ленных мест мы насчитали десять:
1.   На верхнем течении Амударьи. Рядом с точками пририсован еще квадрат — вероятно, это город Бактра (Бакатар), столица Бактрии. Места посто-янного богослужения у зороастрийцев традиционнно представляли прямоугольник, а в один из периодов истории главным центром зороастризма стал город Бактра.
2.   В районе озера Баграшкуль и Лобнор.
3.   В районе озера Иссык.
4.   В районе озера Балхаш — Арал.
5.   На Валдайской возвышенности, где начинается Волга.
6.   В районе между Волгой и Азовским морем.
7.   В районе между Азовским морем и озером Молочное.
8.   В пойме Днепра.
9.   В обширном районе, западной границей которого является подковообразный отрог Карпатских гор, обозначенный древним географом на верховье Днестра; восточной границей — Среднерусская возвышенность, где берет начало река Северский Донец. Этот густонаселенный ilak сплошной линией тянется примерно по 52-му градусу северной широты через современные города Львов — Житомир — Киев — Харьков.
10.   В районе современного города Вынжуль-Маре (Румыния) на левом берегу Дуная, где река делает большую «петлю».

Из всего этого можно делать следующие предва-рительные выводы: на скале Букантау составлена карта центра Евразии той геологической эпохи, когда на месте современных Аральского, Каспийского и Черного морей находилось сплошное древнематеринское море (рис.28), которое, как и теперь через Босфор, прямо сообщалось с оҡеаном. В то же время видим: внутри этого сплошного моря надрисован точный силуэт замкнутого (отдельного от материнского) Каспийского моря поздней эпохи.

Выявляется существенный для расшифровки всего изображения прием древнего картографа: на его карте верхний горизонт, как было уже сказано, обозначает юг, нижний — север и т.д. После такой переориен-тировки нашего внимания все детали, на первый взгляд кажущиеся хаотическими и бессмысленными, сразу становятся на свои места: очертание силуэта двугор-бового верблюда вместе с «широҡой ромбовидной полосой» (А.В. Оськин) на месте передних ног оҡазывается не чем иным, как очертаниями береговых линий древнейшего (геологический период Неогея — 1,8 — 2 млн. лет тому назад) сплошного водного массива на месте современных морей Арал, Каспий, Черное. 

Одновременно оно же является для древнего человека символом сплошного мирового оҡеана. Если иметь в виду, что северная граница народонаселения на карте прослеживается немного южнее границы самого последнего в истории земли Валдайского оледенения (10 тыс. лет тому назад), то и дату сотворения рисунка надо искать в пределах от рубежа этих десяти тысяч лет до Неогеневого периода. В то же время загадочная надрисовка в материнском море в виде силуэта замкнутого (отдельного) Каспийского моря эпохи до разделения от него Арала дает возможность уточнения этой даты в пределах геологического периода отделения Арало-Каспия от материнского моря.

Но это еще не все. Остается теперь выяснить самое главное: что же изображено в виде «пятен» (А.В. Оськин) внутри самого силуэта верблюда-бактриана (рис. 7Б или 27), т.е. внутри мирового оҡеана? Для выяснения этого теперь нам достаточно рядом с древним изображением положить на стол современный атлас мира, но только с одним условием — держать его согласно приему древнего географа, в перевернутом положении. После этого остается произвести детальное сравнение обеих карт друг с другом. И станет очевидным, что перед нами не что иное, как самый точный из известных истории каменный атлас мира, но только без шестого континента — Антарктиды. Но говорит ли это о том, что древние люди не знали о существовании шестого континента? Скорее всего о том, что они учитывали только населенную сушу.

Для уточнения даты очень важным является еще тот факт, что на этой каменной карте мира современный Пиринейский полуостров выделен как остров, то есть полностью изолирован от материка оҡружающей оҡеанской водой. На современных палеографических схемах Неогенового периода, если схему обозревать согласно древнему правилу в «перевернутом» виде, мы видим точно такую же картину — Пириней когда-то был действительно остров. Примечательно то, что и на современной схеме упомянутое материнское море напоминает знакомый силуэт двугорбового верблюда-бактриана (рис. 28). Поразительно, как могли люди из каменного века, не имея современ-ной техники, так целостно представлять весь земной шар? Невольно кажется, что и они пользовались возможностью наблюдать планету со спутников земли...
Тому доҡазательство и другие наскальные рисунки, обнаруженные в разных концах раз-бираемой нами обширной территории и свидетельствующие о том, что географические познания древних людей были на должном уровне, а практика картографирования весьма распространена. За основу брался обычно силуэт того или иного животного и размещались на нем знакомые нам континенты и острова. Примерами могут служить наскальные изображения западного Памиро-Алая и Таласской долины. Например (рис.а), на теле быка белыми пятнами изображен атлас мира с пятью континентами (на одном из них, Евразии, точками обозначен ilek — население). Другой силуэт (рис.б) — полураспростертая шкура быка — перед нами предстает как контур доисторической сплошной материнской суши — эпохи до разделения конти-нентов.
В другом случае (рис. 30) фигуру двух быков, несущих на себе кон-тиненты с символическими обозначениями на них народонаселения (белые кружочки), можно также представить как изображение двух полушарий планеты. 

А вот картограф из Таласской долины при создании своего атласа мира (рис. 30) за основу выбрал силуэт, очевидно, хорошо знакомого ему парноҡопытного животного — марала, где на теле которого обозначены четыре части (конти-ненты) земной су-ши (там надписи проставлены мною).
И вот еще, наконец, другой шедевр древнего картографичес-кого искусства (рис. 31), обнаруженный учеными оҡоло озера Балхаш на скале горы Хан-тау (Ханская гора). Кроме удивительной точности контура земной суши, своеобразием этого атласа мира является и способ изображения континентов в образах непарноҡопытного и бескопытного животных — медведя (А), ленивца (Б) и крылатого жеребца-тулпара (В).

Медведь и конь являются тотемными животными многих родовых подразделений тюркоязычных народов, в частности башкирского. В башкирской мифологии широҡо представлены образы небесного белого жеребца — aqbuzat и земного черного (вороного) жеребца — qara jurga. До нас дошли о них целые эпосы, что является уникальным в мировой мифологии.

Как известно, священные тексты зороастризма (Авеста, Ригведа) также сплошь пропитаны мотивами этой мифологии. Интересно, что древние зороастрийцы земную сушу пред-ставляли в образе «паршивого и уродливого черного» жеребца, а влагоносное небо — в образе «великолепного белого» же-ребца. В данном случае прежде всего нас интересует «паршивый, уродливый черный» жеребец. Точно таким видим
мы его и в башкирском эпосе: «Кара Юрга» (вороной иноходец)
— паршивый черный жеребец с изуродованной (хромой) задней ногой. В шумерском эпосе в образе творца земли выступает ярый бык Энки (шумеры коня почти не знали), который, как и башкирский паршивый черный жеребец Кара Юрга, претерпевает тяжкий недуг и становится паршивым из-за поражения, как говорится в тексте, одного из «восьми его органов». Но позднее в зороастрийской мифологии древнего 
Ирана этот символ земли чудесным образом превращается из быка в небесного «прекрасного белого коня» и жестоҡо сражается с паршивым демоном земли — знакомым нам «черным конем с облезлыми ушами, спиной и хвостом», то есть с Кара Юргой.

Прошу теперь пристальнее всмотреться в названный Хан-тауский петроглиф — силуэт слитных (первозданных) четырех материков (основную часть земной суши планеты) в образе крылатого черного жеребца с изуродованной задней ногой (рис.В). Несомненно, это является изображением мифической Кара Юрги — самой земли в образе крылатого черного жеребца! Как и подабает рожденному из башкирского волшебного озера Шюльган-куль сказочному тулпару, он, Земля-Жеребец, нарисованный на скале, не просто бежит с развевающимися на ветру тугой челкой и гривой, а точно летит на своих соҡолиных крыльях. Ведь именно о нем поется в древнеиндийских зороастрийских гимнах Ригведы:
Заржал ты впервые, рождаясь,
Вздымаясь из оҡеана (первого источника вод), —
С крыльями соҡола и передними ногами антилопы,
И было это такое великое, достохвальное рожденье, о конь!

Но вернемся к нашей «каменной карте». Глядя на нее, можно убедиться какими превосходными путешественниками и мореходцами были наши предки, и как интенсивно шел процесс освоения просторов мирового оҡеана и заселения континентов, островов и разных архипелагов. Вот они, хорошо угадываемые на «каменной карте» географические точки мира:
А — Северная Америка (в образе медведя);
Б — Южная Америка (в образе ленивца);
В — первозданный сплошной материковый континент в составе Африка+Евразия+Австралия (в образе названного выше крылатого черного жеребца);
Г — остров Баффинова земля (Канада).
И в этом первозданном сплошном материковом континенте в составе Африка+Евразия+Австралия можно различить:
1 — полуостров Камчатка, 2 — полуостров Таймыр, 3 — Белое море, 4 — полуостров Скандинавия, 5 — остров Великобритания, 6 — остров Исландия, 7 — полуостров Пиренейский, 8 — Средиземное море, 9 — Африка, 10 — Гвинейский залив, 11 — остров Мадагаскар, 12 — Мозамбикский пролив и Красное море, 13 — Сейшельские и Маскаренские острова, 14 — архипелаг Чагос и Мальдивские, Лаккадивские острова, 15 — Аравийское море, 16 — полуостров Индостан, 17 — Андаманские и Никобарские острова, 18 — остров Суматра, 19 — остров Ява, 20 — остров Тимор, 21 — континент Австралия, 22 — остров Новая Гвинея, 23 — Филиппины, 24 — острова Тайвань и Рюкю, 25 — Япония, 26 — остров Сахалин, 27 — Японское, Желтое, Восточно-Китайское моря (в едином массиве), 28 — острова Молуккские, Сулавеси, Калимантан, 29 — Индоҡитай, 30 — россыпь островов в Южно-Китайском море, 31 — полуостров Малакка.

В Северной Америке: 32 — Гудзонов залив, 33 — полуостров Лабрадор, 34 — залив Святого Лаврентия, 35 — полуостров Флорида, 36 — полуостров Юкатан, 37 — полуостров Калифорния, 38 — Аляска.

В Южной Америке: 39 — мыс Кабу-Бранку, 40 — залив в устье Амазонки, 41 — мыс Гальнас, 42 — Панама, 43 — мыс Сан-Диего.

Интересно, что на древней карте на месте нынешнего Панамского канала между Северной и Южной Америкой наблюдаем вовсе не сушу, как теперь, а самый настоящий морской пролив. Подобное изолированное состояние двух континентов, как и островной вид Пиринейского на предыдущем «каменном атласе», соответствуют положению этих континентов на современной научной палеогеографической схеме Неогенового периода земли. В то же время континент Австралия, многие архипелаги и острова в Индийском оҡеане изображены как сплошное продолжение материковой суши. Дело специалистов делать выводы и решать к какой геологической эпохе их привязать. Но ясно одно: люди каменного века интенсивно путешествовали, пересекая все моря и оҡеаны, и хорошо представляли себе географические координаты всех обитаемых материков и островов. Поэтому не приходится удивляться, почему палеолитическое искусство пещер Шюльган-таш и Игнатьевская на Урале и Альтамира на севере Испании, несмотря на огромную отдаленность их друг от друга представляют, можно сказать, генетическое родство.

Как поҡазывают петроглифы Средней и Центральной Азии, в древности изображение атласа мира на силуэте или шкуре животных было обычным явлением. Вероятно, с этим тесно связана распространенная среди многих народов мира легенда о приобретении первопредком «земли в размере бычьей шкуры» или об огромной земной суше, которая поместилась на бычью шкуру.

В 1963 году один из наших деревенских аксакалов Кутлубаев Муллахмет Бикмухаметович (1877 года рождения) из села Сунарчи Оренбургской области рассказал автору этих строҡ притчу о том, как верховным богом Тангри «первому человеку была преподнесена на бычьей шкуре суша земли», т.е. весь земной шар. Источником всех этих притчей и легенд, по-видимому, было поражающее человеческое воображение изобретение наших древних предков — картографирование земли на бычьей шкуре (потом они копировались и на скалы, благодаря чему сохранились). Возникает вопрос: каким образом на неолитических петроглифах Букантау и Хантау с невероятной для того времени точностью могло быть изобра-жено такое архидревнее состояние земли, как Неогеновый период? Мы знаем, что древнейшие культурные памятники, например, некоторые бесценные книги, дошли до нас только благодаря тому, что их из поҡоления в поҡоление переписывали и умножали. Может быть, атласы мира на Букантау и Хантау также являются результатом перерисовки с неизвестных нам более древних источников? Ясно одно: на территории бывшего СССР обнаружены бесценные памятники мирового значения, которые надо как можно скорее взять под государственную охрану, беречь как зеницу ока и досконально изучить.
1979
САНСКРИТСКИЙ – РУССКИЙ – БАШКИРСКИЙ СЛОВАРЬ
(использованы введение и словарь В.А. Кочергина и В.И. Кальянова).
Введение. Санскрит считается древнеиндийским литературным языком.
Саскрит распространен в Северной Индии с I века до н.э.
Термин “санскрит” значит “обработанный, правильный (грамматически), литературный” в отличие от термина “пракрит” – “необработанный, естественный, нелитературный”.
Словарный фонд санскрита пополнился словами из индоевропейских языков Индии (мунда, дравидийских), а международные контакты в древности и средневековье привели к появлению в санскрите небольшого числа заимствований из греческого, армянского, иранских, семитских и некоторых других языков...
Пояснения носят упрощенный характер: указываются сходные звуки русского и западноевропейского языков; разумеется, совпадение этих звуков с санскритскими обычно неполное.
(Как видно, башкирский язык оставлен без внимания).
Пояснения к буквам:
q/g/t/d/p/b сходны с русск. к,г,т,д,п,б;
c=ч; j=җ=й; ţ=ҫ?; d=ҙ; ñ=ng=ң; y=й; s=c;
ş=ш? ҫ?; ҫ=щ; kh=ҡ (q); gh=ғ; ā=ә; ī=e=э=ө.
Идентичность санскритско-башкирских слов в словаре (перевод слов на русский – авторов словаря, идентификация с башкирскими – автора данных строк):
а
anҫа 1) часть, доля 2) партия, группа 3) частично;
башк. анса, унса (анса ғына була инде ул. Анса малды ҡайҙан алайым?)
anҫuka платье, одежда.
башк. янҫуҡ(а) – янсыҡ.
amsa плечо.
башк. иңсә, иң.
amsatra панцирь, броня.
башк. иң-сатыры.
amsavartin находящийся на плече.
башк. иңсә-барҙын, иңдә-барҙың.
anhati 1) стесненное положение, нужда 2) беспокойство 3) бедствие.
башк. киреһенсә: анһаты, анһат.
akarana 1) безделье 2) неисполнение 3) упущение.
башк. аҡырын (һүлпән эшләй).
akaruna 1) безжалостный 2) ужасный.
башк. ағарына (асыуланып, ҡурҡып).
akarna 1) безухий 2) глухой.
башк. аҡырына (һаңғыраулыҡтан ҡысҡырып һөйләй).
akamatas неумышленно, ненамеренно.
башк. әкәмәт эш.
akarana беспричинный, необоснованный.
башк. аҡырына.
akara буква или звук.
башк. ҡара (яҙыу ҡараһы, хәреф).
akimcana 1) без всего 2) бедный, нищий.
башк. кәмһенә.
akula неблагородный, неродовитый.
башк. ҡола (“атанан ала ла тыуа, ҡола ла тыуа”).
akūpāra 1) безграничный 2) море.
башк. 1) күперә 2) ағыпбара.
aktu 1) свет 2) лунная ночь.
башк. 1) аҡ тыуа 2) Ай тыуа.
akra 1) бездеятельный 2) бездействующий.
башк. аҡрын.
akş 1) достигать 2) наполнять 3) проникать 4) накоплять.
башк. ағыш.
akşa bah имеющий какие-либо глаза, напр. красноглазый.
башк. аҡшай-баҡ (аҡшайған күҙ).
akşaņvant зрячий.
башк. аҡшаңнаған.
akşata целый, невредимый.
башк. оҡшата (оҡшаш).
akşan глаз.
башк. аҡшаңнаған, аҡшайған.
akşara письмо, документ.
башк. ашыра (хәбәрен ҡағыҙға ашыра).
aga 1) неподвижный 2) дерево 3) гора.
башк. ағас, ағар (аҡ үр).
agagra вершина горы.
башк. аға-ғара (бейек тау).
agadha бездонный, глубокий.
башк. аға-ғаҙ – аға-һаҙ (тәрән һаҙ).
agāra дом.
башк. ҡора (ҡура), керә.
aguru 1) нетяжелый, легкий 2) алоэ.
башк. 1) ауырыу 2) ауырыу дауаһы (алоэ).
agni 1) огонь 2) богиня огня.
башк. ағәни (аҡ-әни).
agni-karman ритуал возжигания огня.
башк. ағәни ҡорман.
agni-duta bah имеющий посланцем бога Агни; передаваемый богом Агни.
башк. ағәни-тота баҡ.
agnidh жрец, возжигающий жертвенный огонь.
башк. ағаниға (ҡорбан).
agra 1. 1) первый 2) передний 3) лучший 4) главный, основной; 2. 1) острие 2) вершина 3) поверхность 4) начало.
башк. ағара (ҡарлы тау түбәһе, аҡ үр).
agre-ga 1) идущий впереди 2) двигающийся вперед.
башк. ағараға (аҡ үргә табан барыу).
agha-ҫamsa замышляющий зло.
башк. аға-шымсы.
I ank 1) обозначать 2) идти. }
II ň метить, клеймить.         } башк. аныҡ, аныҡлау.
aňkura 1) росток, побег 2) стебель.
башк. яңы-ҡура (йәш үлән – ҡара-ҡураның киреһе).
ankuҫa 1) крюк, стрекало (погонщика слона) 2) заострение 3) шип 4) жало.
башҡ. энә-күҫәк.
aňg идти.
башк. аң бул, аңды.
aňga 1) тело 2) член, часть тела 3) вспомогательное срадство 4) дополнение, приложение.
башк. иңе, аңа (уға).
aňganā 1) женщина; жена 2) самка.
башк. аң-ана.
aňga-rāga косметическое средство (пудра, краска и т.п.)
башк. аңарға.
aňgavant физически полноценный.
башк. аңы ауан (ауан -- хәйләһеҙ, ихлас).
anga-vikāra физический недостаток.
башк. аңы бөкөрө.
aňga-sparҫa прикосновение тела.
башк. аңа сыпырҫа (һыпырһа).
aňgara 1) древесный уголь 2) астр. Марс.
башк. аңыра (аңғыра, аңы ҡара).
aňgiras один из семи мудрецов, к которому приписывают многие гимны Ригведы. Посредник между богами и людьми.
башк. аңырас (һантый).
aňguri палец.
башк. аң-оро, уңыры (бармаҡ).
aňgula 1) ширина большого пальца 2) дюйм.
башк. аң-иле (бармаҡ илеһе).
aňguli палец.
башк. аң-улы (баш бармаҡ).
aňgulitra кожаный колпачок (надеваемый на большой палец при стрельбе из лука).
башк. аң-улы-төрә (баш бармаҡты төрә).
aňghri нога, стопа.
башк. аң-йөрөй.
acakşus безглазый, слепой.
башк. асаҡһыҙ (“асаҡ-йомаҡ” – күҙ).
acala гора.
башк. сала – һала, ҡала (һала-ҡаланы тау башына һалғандар).
acalana 1) неподвижность 2) устойчивость.
башк. аҫылына, салына.
acalā земля.
башк. аҫылы.
acit 1) глупый 2) глупость.
башк. сит (кеше).
acitta 1) незаметный 2) немыслимый, непостижимый 3) глупый.
башк. ситтә.
acira быстрый, скорый.
башк. ашыра.
acira-dyuti молния.
башк. ашыра-дейеү уты.
acatana 1) непонятный 2) бессознательный, потерявший сознание.
башк. ситен, ситен хәл.
accha 1) ясный, прозрачный 2) чистый.
башк. асһа, асыҡ.
aj 1) идти 2) бежать 3) гнать.
башк. аш, ашыҡ.
ajana 1. 1) одинокий 2) безлюдный. 2. безлюдье.
башк. аянас, аяныс.
ajami не соединенный братскими узами, чужой.
башк. аямай.
ajavi козы и овцы.
башк. аяуы, аяулыһы.
ajira 1) быстрый, стремительный 2) быстро.
башк. айыра, өйөрә (өйөр айғыры).
ajňaňa 1) неумный 2) незнание, невежство.
башк. айнана (сабый).
ajman 1) путь, дорога 2) движение.
башк. айман (хәрәкәт); “айманһыҙ булып арыным” (үҫәргәндәр әйтә).
ajra 1) пастбище, выгон 2) поле, нива.
башк. өйөрө, ере.
aņđa яйцо.
башк. аңаҙа, әниҙә (күкәй эсендә).
aņđa-gata 1) находящийся в яйце 2) птица.
башк. аңаҙа -- әниҙә ята.
at 1) странствовать, бродить 2) бегать.
башк. ат, атла, атлан.
atas 1) от 2) потом, затем; следующий затем, потом...
башк. атас (ата улы), атаһын алмаштырыусы.
atasa 1) ветер 2) воздух.
башк. таша.
atasi нищий.
башк. үтәсе, үткенсе.
atiric 1) превосходить 2) осиливать.
башк. тырыш.
atilangh перепрыгивать.
башк. атылаң (аша атылаһың).
ativart проходить, протекать.
башк. аты барҙы.
atiҫaya выдающийся, замечательный.
башк. аты сая.
ati 1) проходить 2) преодолевать.
башк. үтеү.
atula несравненный, бесподобный.
башк. аҫылы.
atka одежда, верхняя одежда.
башк. өҫкә.
attar едок, пожиратель.
башк. ашшар, ашар.
atya 1. 1) бегущий 2) быстрый; 2. конь.
башк. тая; ат-тая.
atyā кобыла.
башк. ат-эйә (һөтөн эйә -- һауҙырта).
atri 1) поедающий, поглащающий 2) изнуряющий.
башк. оторо, үтерә (үлтерә).
adattā незамужняя (букв. невыданная).
башк. азатта, азатлыҡта.
adana 1) принятие пищи 2) наслаждение.
башк. ашана.
adabha 1) безобидный, безвредный 2) доброжелательный, благосклонный.
башк. аҙапһыҙ.
adaya беспощадный, немилосердный.
башк. аҙай (ҡаҙаҡ), аҙғын, ҡырағай.
adas 1) тот, этот 2) он.
башк. аҙаш.
adaman 1) бедный 2) скупой.
башк. аҙман, аҙмын.
adaҫu не почитающий богов, неблагочестивый.
башк. аҙашыу.
adri 1) скала, гора 2) камень 3) жернов 4) облако.
башк. әҙере (тау-таш), уҙыры (болот), әҙернә (ҡаты ян).
adri-sāra железо.
башк. әҙере-сара (таштан алынған сара).
adhana неимущий, бедный, нуждающийся.
башк. аҙһына.
adhama 1) низший 2) наименьший 3) худший из...
башк. аҙма (аҙған), алама.
adhamāñga нога.
башк. аҙымыңа.
adhara 1. 1) нижний 2) низший; покорять, подчинять. 2. вниз 3. низ, нижняя часть; внизу 4. нижняя губа.
башк. аҫҡы-ара.
adhah-ҫaya лежащий на земле.
башк. аҫҡа ҫыя (һыя).
adhi 1. наверх, сверху 2. 1) на 2) от, из 3) в, в отношении.
башк. өҫкө.
adhikāra 1) контроль, надзор 2) органы управления, администрация.
башк. өҫкө күрә (өҫтән күреү).
adhipa 1) господин; повелитель, царь 2) староста.
башк. ат-һыбай (атлы-һыбай).
adhibrū 1) говорить 2) утешать 3) подбадривать.
башк. аш-һый-биреү.
adhibhyj есть, кушать.
башк. аш-һибә-ейеү (һибә итеп бирелгән ашты ашау).
adhiranha 1. стоящий (находящийся на колеснице) 2. 1) воин на колеснице 2) возница.
башк. өҫ йөрөтә, ат йөрөтә.
adhiraj владыка, повелитель.
башк. аҫырай.
anañga-krita любовная игра.
башк. анаңа керетә.
anantara ближайщий, непосредственно следующий.
башк. ана тора.
anartha 1) ненужный, бесполезный 2) бессмысленный...
башк. ана-артһа (артыҡ).
anila ветер.
башк. ана-елә.
aniҫсaya нерешительный, нерешительность.
башк. ни иҫ-сая (иҫе сая түгел).
anika 1) лицо, фасад 2) середина 3) острие, край 4) шеренга, строй 5) войско.
башк. әнкә.
anukruҫ прикрикнуть на кого-либо.
башк. аңы ҡырыҫ.
anuja 1. рожденный позднее; более молодой 2. младший брат.
башк. наян.
anupa 1) берег 2) бассейн.
башк. ана-уба; г. Анапа.
aneka многократный.
башк. аныҡ, анығы (күп тапҡыр тикшереп аныҡлау).
anta 1) безликий 2) последний 3) край, граница.
башк. анта (анда, унда).
anta-kara 1) несущий смерть 2) разрушительный, смертный.
башк. анта ҡыра, онтай-ҡыра.
antara 1) среди, посреди; между 2) дальше, затем 3) вблизи.
башк. андараҡ, ундараҡ.
antar-hita 1) отделенный 2) покрытый; скрытый 3) исчезнувший.
башк. ындыр-һитә (ырҙын-ситә -- балауыҙ).
anti 1) напротив 2 прежде, раньше 3) близко, рядом.
башк. анда (унда).
ante-vasa 1) сосед 2) союзник.
башк. анда-йәшәй.
anna 1) еда, пища 2) рис.
башк. әннә (туйҙырыусы).
anna-pakti приготовление пищи.
башк. әннә-баҡты.
anna-rasa пища и питье.
башк. әннә-әрәсә, әннә-рәшә.
ap вода.
башк. ап-ҡан (упҡын-һыу), “ап” ит (һыу эс).
apatu 1) непалящий, нежгучий (о лучах) 2) неуклюжий, неловкий 3) некрасноречивый 4) больной.
башк. әпәтәй, әпән-төпән.
apatras 1) ужасаться, страшиться 2) убегать, спасаться бегством.
башк. аптыраш.
apabhartar 1) похититель 2) разрушитель.
башк. апау-һөртәр, (“айыу майы һөртәр” – уғыры).
apara 1) западное направление 2) запад.
башк. апара (Ҡояш апара – алып бара көнбайышҡа).
apalap отрицать.
башк. абалап (абалап эт өрөү, әрләү).
apasada 1) изгой 2) дети от смешанного брака (когда отец более низшей касты) 3) тот, кто самый плохой.
башк. ап-аҫ ата, ап-аҫта.
apeta 1) исчезнувший, ушедший 2) отклоняющийся от...
башк. һәп итә, һәп итте – һәп булды (юҡ булды).
aprājna неразумный, глупый.
башк. һәпрә.
apsas 1) лицо 2) грудь.
башк. әпсәсе, әпсәһе (имсәге).
abudhi 1. глупый 2. глупость.
башк. ебетке, йыбытҡы.
abruvant неговорящий, невысказывающий.
башк. абруйлы.
ayas 1) руда 2) медь; бронза 3) железо.
башк. эйеҙ, еҙ.
ayas неутомимый, неустающий.
башк. әүәҫ.
ara спица (колеса).
башк. ара, арата.
arana 1) далекий 2) чужой.
башк. арына.
arani дошечка для добывания огня трением.
башк. араны (ышҡығыстың аран-ояһы).
arati слуга, прислуживающий при жертвоприношении.
башк. ир-аты.
aramya 1) неприятный 2) невежливый, нелюбезный.
башк. арамйән.
ard мучить, бить, ранить.
башк. арыт.
ardha половинный, половина.
башк. артһа, яртыһы.
ardha-pita выпитый наполовину.
башк. яртыһы бөтә.
ardhokta 1. сказанный наполовину 2. половина речи; половина сказанного.
башк. ярты һыҡтай.
alaka завиток, локон.
башк. алҡа.
alaka столица Куберы на горе Меру.
башк. өлкә ҡалаһы.
alakta 1) красная краска 2) красный лак.
башк. ал-аҡты (алһыу шыйыҡлыҡ).
alam-kara 1) украшение; орнамент 2) фигура речи.
башк. әләм-ҡара.
alarka 1) бешеная собака 2) сказочное животное 3) название растения.
башк. алырға (һәләтле эт), (күҙе) аларған.
alasa 1) бледный 2) матовый 3) инертный.
башк. аласа.
ali пчела.
башк. әллү (саға).
ali-kula рой пчел.
башк. әллү-ҡола.
aluna целый, невредимый.
башк. алына.
alpa маленький, ограниченный.
башк. өлпө.
avakara мусор, отбросы.
башк. ыу-ҡара (үлән-ҡара).
avakart 1) отрезать, отделять 2) отвязывать.
башк. ауа-ҡырт (ҡырт-ҡырҡылып ауа).
avadara пролом, прорыв.
башк. ауҙара.
avana благосклонность, покровительство.
башк. ауан.
avanam 1) наклоняться 2) кланяться.
башк. ауынам.
avaraja 1. 1) более молодой 2) низкого происхождения 2. 1) младший брат 2) шудра.
башк. әүерәй (“баланы әүерәт”).
avalag 1) висеть, свешиваться 2) оставаться 3) пребывать.
башк. аулаҡ.
avalip 1) обмазывать; окрашивать 2) пачкать, грязнить.
башк. әүәләп (балсыҡты).
avali садиться.
башк. ау әле (ултыр).
avas радость, отрада.
башк. әүәҫ.
avas внизу, вниз.
башк. ауыш, әүеш.
avasvan кричать, плакать.
башк. ауазйән.
avak вниз.
башк. ауыҡ.
aҫan 1) камень 2) небосвод.
башк. ашан (йәнебеҙ аша торған күк көмбәҙе, боронғолар уны таш тип белгән).
aҫana пища, еда.
башк. ашана.
aҫanāуā голод.
башк. ашанайә (ашаныусы).
aҫaraņa 1. беспомощный, беззащитный.
башк. аҫарына, асырғана.
açna камень.
башк. ашына, шына.
açman 1) скала; камень 2) удар молнии 3) небо 4) небо и земля.
башк. аҫман (күк йөҙө).
açva конь.
башк. аҫау-айғыр.
açva-çala конюшня.
башк. аҫау ҫалаһы (һалаһы).
açvin два божества утренней и вечерней зари, сыновья бога солнца.
башк. аҫауан, иҫәүән (мифик Саҡ-Суҡ).
açvini божественная кобылица, мать Ашвинов.
башк. аҫау-әни.
asi меч.
башк. асы, осо (осло).
asuya роптать; ворчать.
башк. асыу-эйә, асыу эйәһе.
asta 1) дом, жилище 2) местопребывание 3) название мифической горы на западе, за которую заходит солнце 4) заход (солнца).
башк. аҫта; асты (ишекте); оста (ҡитға осонда).
astar стрелок.
башк. ос-атар (осҡор-уҡ атар).
ahan день, каждый день, день и ночь.
башк. аһәң.
aham я.
башк. әһем – үһем – үҙем.
ahar день за днем; каждый день.
башк. ағар; әгәр; ахыр.
ahalyã первая женщина, созданная Брахмой, была супругой известного мудреца Гауптмы.
башк. аһылйәр – аҫылйәр.
ahita 1. 1) плохой 2) вредный 3) злой, враждебный. 2. враг 3. зло, вред.
башк. аһ итә.
aho ij ах! (выраж. радость, горе, удивление).
башк. аһ, эй.
ahvala 1) отсутствие покачивания 2) твердый шаг.
башк. әхүәле (хәл-әхүәле).
ā вторая буква алфавита девангари.
ā ij выраж. догадку.
башк. ә эй.
ākranda 1) крик, вопль 2) союзник, действующий в тылу врага.
башк. аҡырынды.
ākruҫ 1) прикрикнуть на... 2) соревноваться, состязаться.
башк. аҡырыш.
ākroҫa 1) оскорбление, поругание 2) брань.
башк. аҡырыша.
ākşip 1) метать, бросать 2) привлекать к себе.
башк. оҡшап.
ākhú 1) крот 2) мышь.
башк. күһе – күҫе, күҫей (Дим һөйләшендә һуҡыр сысҡан).
ākhyā рассказывать, повествовать.
башк. әкиәт.
āgāra дом, жилище.
башк. керә, ҡора, ҡура.
āghāta толчок; удар.
башк. аҡһата.
āňgūşá хвалебная песня.
башк. аңыша, аңыш, аңышайыу (маҡталыуҙан).
ācamana 1) питье воды 2) полоскание рта 3) вода (для полоскания рта).
башк. эсәмене.
ājan быть рожденным; рождаться, возникать.
башк. жән, йән.
ājiva 1) пропитание 2) средство к жизни.
башк. йыуа (ҡырағай һуған – витаминлы үлән).
ājňā 1) знать 2) замечать 3) слышать 4) узнавать.
башк. айны, айныу.
ājňāna понимание, осознание.
башк. айныны.
ādambara барабан.
башк. дөмбөрә, дөмбөр.
ātapa 1. горячий, обжигающий 2. зной, жара.
башк. таба (ҡыҙған таба), өтөп.
ātam проходить.
башк. үтәм.
āti вид водоплавающей птицы.
башк. үти (өйрәк).
ātma-ja родной сын.
башк. әти-мая(һы).
ādaghna достающий до рта.
башк. аҙауға һона.
ādi начало.
башк. әти.
ādi-kartar творец.
башк. әти-керетәр.
āditas с самого начала.
башк. әтиҙәш.
ādip 1) гореть, пылать 2) сиять.
башк. әдип, әҙип.
ādwana место для игры.
башк. йыуана.
ānetar податель.
башк. онотар.
āpa вода.
башк. апа, уба, упа, уфа (һыу).
āpa-ga река, поток.
башк. апа-аға (һыу аға).
āpta 1) достигнутый 2) созданный; исполненный 3) наполненный, полный; обильный 4) надежный, верный.
башк. әптән (тулыһынса): “әптән теңкәмә тейҙе”.
āyu 1) привлекать к себе 2) хватать.
башк. эйеү (әүештереү).
āyu подвижный, оживленный, живой; живое существо, человек.
башк. айыу.
āayoga 1) запряжка, упряжка 2) связывание 3) сочинение 4) служба, занятие.
башк. егә, егеү, егелеү.
āras 1) рычать 2) выкрикивать, выкликать.
башк. орош, орошоу.
ārāt 1) далеко 2) тотчас, скоро, сейчас.
башк. эрәт: “эрәт юҡ”, “эрәт бар”.
ārāmά 1) радость, удовольствие 2) сад для гуляния.
башк. әрәмә, әрәмәлек; әрәмән – урман.
ārāvin звучащий.
башк. ирәүән.
āriph храпеть.
башк. арып (йоҡлай).
āru громко рычать на...
башк. өрөү.
āruh входить, подниматься, достигать чего-либо.
башк. арыу (“яҡшы” мәғәнәһендә).
āre далеко.
башк. ары.
āropa покрытие (позолотой, кожей и т.п.)
башк. арпа (көплө иген).
āroha женское бедро.
башк. араһы (бот араһы).
ārjika сосуд для сомы.
башк. әрйәкәй, әрйә.
ārti 1) несчастье 2) горе, печаль, скорбь.
башк. арты (үлем арты): “арты яҡшы булһын”, “арты хәйерле булһын”.
ārya 1. благородный, достойный, досточтимый 2. 1) арий 2) представитель одной из трех высших каст 3) господин.
башк. әр-апа (ир-апа йәғни оло ир, аҡһаҡал); шунан үҙгәреш: арыуа, арыу, арый, арий (“оло, өлкән” мәғәнәһендә), арыу (усталость: өлкән кеше тиҙ арый). Башҡорт йәмғиәте борон ике ҡатламлы (эшселәр һәм һуғышсылар) һәм шул ҡатламдарҙағы өс төркөмдән хасил икән: 1) әс-аба (әсә-апа йәғни оло инә), ә хәҙерге телебеҙҙә аҫаба – ултыраҡланып ер эштәрен башҡарыусы (ер-һыу хужалары) ҡатын-ҡыҙҙар ҡатламы һәм 1-енсе төркөм; 2) әр-апа (ир-апа), арба (арийҙар) – атҡа егеүле ике тәгәрмәсле арбала (колесницала) тороп һуғышыусы аҡһаҡалдар йәғни 2-нсе төркөм; 3) әр-ат (ир-ат), арат – ат менеп (һыбай) һуғышыусы йәшерәк быуын ир-ат йәғни 3-өнсө төркөм. Һыбайлылар һуғышҡа алдан, арбалылар улар артынан кергән.
ālap 1) рассказывать о... 2) беседовать с... 3) говорить что-либо кому-либо.
башк. әләп: әләп-алда (һүҙе алда) – ләпелдә, ләпелдәү.
ālamb 1) висеть 2) держаться за что-либо.
башк. әләм (флаг).
ālamba 1. свисающий 2. поддержка, опора.
башк. әләмба(ғана).
ālaya 1) дом, жилище 2) место жительства.
башк. ил-өйө.
ālayāla канава.
башк. лай ала, лайлы.
ālāna столб для привязи слонов.
башк. эленә.
ālu паром, лодка.
башк. алыу (сығып алыу).
ālup 1) вырывать 2) выбивать.
башк. алып.
ālū отделять, отрезать.
башк. алыу.
ālok 1) смотреть; рассматривать 2) узнавать.
башк. элек, ылыҡ.
āloka 1) вид, взгляд.
башк. элкә, алҡа.
ālokana 1. смотрящий; рассматривающий.
башк. алҡына.
āloc 1) рассматривать 2) взвешивать, обдумывать.
башк. алыш.
āvarana 1. окутывающий 2. 1) окутывание 2) оболочка, покров; покрывало 3) одежда 4) защита.
башк. әүеренә; әүерәү (кәбәк).
āvart 1) вертеться 2) поворачиваться, обращаться.
башк. өйөрт.
āval перевертывать, поворачивать.
башк. әүәл, әүәләү.
āvas жить, пребывать.
башк. әүәҫ, өйәҙ.
āvi 1) боль, страдание 2) родовые схватки.
башк. ауыр, ауырыу.
āviҫ проникать в...
башк. еүеш.
āvraj 1) подходить 2) идти 3) отправляться.
башк. әүрәй, йөрөй.
āҫa пища.
башк. аша, ашамлыҡ.
āҫis 1) благославение; молитва, желание.
башк. асыш (доға ҡылып юл асыу).
āҫu 1. быстрый 2. конь.
башк. ашыу, аҫау-айғыр.
āҫu-ga 1. быстро идущий, спешащий 2. стрела.
башк. аҫау-егә; ашыға; ҫуға -- ҫуҡ -- уҡ.
āҫuya быстро.
башк. шуя – шыя.
āsa пепель, прах, пыль.
башк. әсе (әсе-туҙан); оса (елгә оса), осаң – саң.
āsa 1) место, место жительства 2) близость, соседство.
башк. оса (тәндең ултырыу урыны, ҡуш оса).
āsan пасть, рот.
башк. асан, тәндең асылмалы ағзаһы (ауыҙ).
āsar 1) прибегать 2) спешить 3) бросаться на...
башк. осар.
āsat вблизи, поблизости, под рукой.
башк. сат, сата, “сат-йәбешеү”.
āsеka поливка, орошение.
башк. ысыҡ; ысыҡ-ора – суғара, һуғара.
āskand 1) прыгать на... 2) нападать на...
башк. ысҡынды.
āskanda 1) наступление, нападение 2) начинание.
башк. ысҡынды.
āsvad есть, поглощать.
башк. аш-бат.
ālip 1) обмазывать; окрашивать 2) натирать мазью.
башк. леп-ята (йәбешә).
i третья буква алфавита девангари.
ikāra буква или звук.
башк. “и”-ҡара (хәреф); үкерә.
iđ 1) услада, отрада 2) молитва.
башк. иҙ, иҙерәү.
iti хождение, ходьба.
башк. үтеү.
ittham так, таким образом.
башк. итһәм (ошолай итһәм).
ina 1. сильный, крепкий, могучий 2. солнце.
башк. инә, аҡ-инә (Көн-Ҡояш).
ira освежающий напиток.
башк. өйрә, айран.
iravant освежающий, подкрепляющий.
башк. ирәүәнт – ирәүәнлек.
irina 1) ручей; родник, ключ 2) углубление, яма 3) неплодородная земля.
башк. ирене (ерҙең); йырыны; иренә (үҫтерергә иренә).
iha здесь, на этом свете.
башк. иһә: “барҙы иһә”, “эшләне иһә” һ.б.
ī четвертая буква алфавита девангари.
īr двигаться.
башк. йөр, йөрө.
īra ветер.
башк. өрә, өйөрә.
īşira огонь.
башк. эҫерә, бешерә.
u пятая буква алфавита девангари.
ukta 1. сказанный, произнесенный 2. слово; обращение, выражение.
башк. уҡыта.
ugra 1) сильный, могущественный 2) очень большой, огромный 3) ужасный, чудовищный 4) суровый.
башк. уғры.
ucca высокий, возвышенный.
башк. оса: мифик тәүбабабыҙ Имирҙың осаһынан хасил бейек тау – Башҡортостандың Осалы (Усалы) районында.
uccal 1) удаляться 2) подниматься от...
башк. Осалы (Усалы районы) Оса тау яны.
utaja хижина из листьев.
башк. ут өйө (үлән өй).
utkata 1) чрезмерный 2) чрезвычайный 3) бешеный.
башк. үтә ҡаты.
uttap нагревать.
башк. ут тап (добывай огонь).
uttam проходить.
башк. үтәм.
uttar 1) перейти 2) выти 3) уходить, спасаться от... 4) подниматься 5) увеличиваться.
башк. үтәр.
utsa ключ, родник, источник.
башк. утса (ут-әсә -- үләндең әсәһе, һуғарыусыһы).
udak на север.
башк. уҙ аҡҡа (аҡ-ҡарлы яҡҡа).
udaka 1) вода 2) жертвоприношение предкам.
башк. уҙа-аға (ағылыусы һыу).
udaj выгонять.
башк. әйдәй, әйҙәй.
udiş поднитматься.
башк. уҙыш, уҙыу.
udgam 1) подниматься 2) появляться, возникать.
башк. утығам (яңы тыуған быҙау инәһенең ыуыҙын имеп утыға, көрәйә).
udga петь, запевать.
башк. утыға.
udyota 1. вспахивающий 2. вспашка.
башк. уҙ-үтә (уҙан – ыҙан ярып үтә).
unnidra бессонный; бодрствующий.
башк. өннө тора, өнлө тора (төшөндә түгел -- өнөндә).
unmi исчезать, пропадать.
башк. өнәмәй.
upajiv 1) находить поддержку 2) жить или существовать (за счет кого-либо).
башк. упайыу: “ауыҙын упайтып”...
upalālay 1) ласкать 2) ухаживать 3) заботиться.
башк. йүпәләй.
uma 1) лен 2) дочь Гималаев, супруга Шивы.
башк. эмей (Умай, Һомай).
úrā овца.
башк. ора-ҡаса – орғасы (һарыҡ); ә ҡаса-ора, ҡасыра – тәкә.
uru широкий, обширный, просторный.
башк. эре, ырыу.
urvi 1) земля 2) земля и небо.
башк. ер-өй; үр-өй.
urvi-tala 1) поверхность земли 2) земля, грунт.
башк. ер-өй-дала.
urvi-pati владыка земли, царь.
башк. ер-өй-батыр.
urvi-bhrt гора (букв. поддерживающая землю).
башк. ер-өй-уба-һырт.
uҫij 1) требующий 2) жаждущий, желающий 3) ревностный, усердный.
башк. үсәй (үсләшә).
uҫi желание.
башк. үсе, үсегә.
uҫira название душистого корня растения.
башк. уҫыра (еҫ сығара).
uşna жаркий, жгучий, знойный.
башк. эҫенә -- өшөнә.
usra 1. 1) утренний 2) светлый 2. 1) луч 2) бык.
башк. сыра, сыраҡ (факел); ҡасыра, ышыра (үгеҙ).
usrā 1) утренняя заря 2) корова 3) молоко.
башк. осора (таң нурын); эсерә (һыйыр һөт эсерә).
usri утро, свет.
башк. осрай.
ū шестая буква алфавита девангари.
ūkāra буква или звук “ū”.
башк. “ү”-ҡара, үкерә.
ūđhā похищение, добыча.
башк. үҙһә -- үҙһенеү, үҙләштереү.
ūđhā супруга.
башк. үҙһә -- үҙһенгән кеше (ҡатын).
ūti помощь, соодействие.
башк. үтәй.
ūti ткань.
башк. үтә (күренмәй).
ūná 1) неполный 2) немного меньший чем...
башк. энә, энәләй генә.
ūma хороший друг.
башк. өмә.
ūrú бедро.
башк. үре (боттоң үре).
ūrj 1) сила, мощь 2) подкрепление 3) освещение 4) сок 5) пища.
башк. үреш, үрей, ырай.
ūrjá сильный, крепкий.
башк. урҙа (буйлы).
ūrңa-nābha паук.
башк. үренә, үрмәксе.
ūrңa шерсть.
башк. үреңә (өҫтөңә).
ūrdhvá 1) обращенный вверх 2) прямой.
башк. үрҙә-һауа, уртаһы.
ūrdhva-loka поднебесный мир.
башк. урта-һауалыҡ.
ūşa солончак.
башк. әсе.
ūşará содержащий соль.
башк. шур, шур-тоҙ.
ūşmán 1) жара, зной 2) пыл, страстное желание 3) жаркое время года.
башк. эҫемен, эҫенеү, эҫе мәл.
ūha 1) прибавление, сложение 2) изменение.
башк. үһә, үҫә.
ŗ седьмая буква алфавита девангари.
ŗkāra буква или звук ŗ.
башк. “р”-ҡара; өркөрө.
ŗkva поющий, ликующий.
башк. йыр ҡыуа.
ŗkşi медведица.
башк. өрәк-кеше.
ŗghāvant 1) бушующий 2) гневный.
башк. ырғый-вата.
ŗjika мерцающий.
башк. ыржыҡ, ыржая.
ŗņá 1. должный 2. 1) долг; обязанность 2) обязательство 3) денежный долг.
башк. арна, арнау; арына (бурыстан).
ŗņa-kartar делающий долги.
башк. арына-керетәр.
ŗņa-pradātar ростовщик.
башк. арына-бирә-тотар.
ŗta 1. 1) встретившийся с чем-либо или подвергшийся чему-либо 2) истинно 3) правильный 4) почитаемый 5) освященный 2. 1) правда, истина 2) порядок 3) право 4) пожертвование 5) хинд. результат поступков (плохих и хороших), правильно, справедливо; право воистину.
башк. ос-рата; арта; урта...
ŗddáhi 1) счастье 2) успех, удача 3) благополучие, преуспевание.
башк. ыратаһы, уртаһы, ыратыу, артыу.
ŗbhukşan мифический кузнец, служивший богам и за свое искусство получивший бессмертие.
башк. ороп-һуҡшан, ороп-һуғыусан.
ŗҫya самец антилопы.
башк. ырыҫ-эйә.
ŗşi 1) певец священных гимнов 2) автор священных гимнов 3) риши, мудрец 4) отшельник 5) семь звезд Большой Медведицы.
башк. йыршы, йырсы; йырсы-көн – йырҙыгән – Етегән йондоҙ).
ŗşti 1) копье 2) меч.
башк. орошто.
e одиннадцатая буква алфавита девангари.
eka один.
башк. ике (2).
eka-jata 1) рожденный от того же отца 2) имеющий тех же родителей.
башк. ике-ата (икеһе бер ата), икәтәй (кесе бер тыуғаны).
ekatara один из двух.
башк. икәү тора (икеһенең береһе).
eka-pada одно и то же место.
башк. ике-баҫа (ике аяғы торған ер).
eka-pada 1) одноногий 2) длиною в шаг.
башк. ике-боҙа (икене боҙа йәғни һыңар).
ekala один, единственный.
башк. әкәлә.
ekanta 1) уединенное место 2) одиночество 3) исключи-тельность.
башк. ауҡанда.
eñ грам. гласные е и о.
башк. өн.
ej 1) двигаться 2) шевелиться 3) волноваться.
башк. өй: “сәңгелдәк өй” (сәңгелдәктә тирбәл); “тауҙан сана өй” (тауҙан санала шыу).
eņa вид антилопы.
башк. инә, энә, әни.
etaҫa 1. 1) пестрый 2) блестящий 2. 1) жеребец в яблоках 2) конь бога солнца.
башк. өтәҫ, таҙа.
edha топливо, дрова.
башк. өтһә, өтәһе.
edhodaka топливо, вода.
башк. ут-һыуҙағы.
enas 1) грех, вина 2) беда; несчастье.
башк. енес, уйнаш.
enā 1) здесь, тут 2) так, таким образом 3) тогда, затем.
башк. әнә, ана (“ана теге”, “ана шулай”, “ана шунда”).
eşa ищущий, разыскивающий.
башк. ошаҡ, ошаҡлай.
eşana желающий.
башк. ышана.
o тринадцатая буква алфавита девангари.
ogha 1) прилив 2) поток 3) множество, большое количество.
башк. уҙһа; ыҙа.
oja 1) неровный, негладкий 2) нечетный.
башк. уя.
ojas сила, мощь, крепость.
башк. йәш.
ojman сила, мощь.
башк. айман.
om священный слог “ом” (произносимая при богослужении и повторялся в начале и в конце священных книг. Позднее употребление слога “ом” делается традиционным в начале повествования, при обращении к богам и пр.)
башк. өм-ит, өмөт.
oma 1) товарищ, друг 2) помощник.
башк. өмә.
oman 1) благосклонность, доброжелательность 2) помощь, содействие 3) защита, охрана.
башк. иман.
oşa горение, сгорание; быстро, скоро.
башк. оса, осҡон, осҡор.
oşadhi трава; растение.
башк. уҫағы, ышығы.
oşadhiҫa месяц, луна (букв. повелитель трав).
башк. ышығ-үҫә (үҫемлектәргә һыу ҡойоусы хоҙай – ҡот-Ай).
au четырнадцатая буква алфавита девангари.
audumbara (сделанный) из дерева удумбара или смоковницы (инжир).
башк. думбыра.
aupala каменный.
башк. ау-палат (таш-булат).
aurasa 1. 1) врожденный 2) родной 2. родной законный сын.
башк. варисы, вариҫы.
auşasi утро, рассвет.
башк. ауышаһы (төн көнгә ауышҡан саҡ).
ka пятнадцатая буква алфавита девангари.
kansa латунь, желтая медь.
башк. ҡанса (ҡан төҫлө).
kak 1) колебаться; быть нерешительным; 2) быть заносчивым 3) испытывать жажду.
башк. ҡаҡ (ҡаҡлығыу-һуҡлығыу); ҡаҡ хәленә ҡалып ҡаҡланыу (һулығып кибеү).
kakud 1) вершина (горы) 2) горб (быка, вола).
башк. кәкес-бөкөс.
kakşa 1) потаенное место, убежище 2) сухие деревья, сухостой...
башк. ҡаҡша, ҡаҡшау.
kakh смеяться.
башк. ҡәһҡәһәләп (хахылдап) көлөү.
kanka 1. цапля 2. название народа.
башк. ҡанҡа, ҡаңғы (ырыуы).
kac 1) кричать 2) издавать звуки; звучать.
башк. ҡас, ҡасаҡ; ҡасаҡ-ора – ҡысҡыра.
kaca волосы.
башк. ҡашы, ҡаш.
kaţ идти.
башк. кит.
kataka долина.
башк. кәтәкә (үҙән, үҙәк): “кәтәкәһе ҡороп” (һыуһау).
káţa 1) циновка, рогожка 2) висок слона.
башк. көҫә, көҫәү (ятырға теләү).
kaţi бедро.
башк. күте.
katu горький; острый (на вкус).
башк. ҡаты: ҡаты сәй, ҡаты эсемлек.
kaţhin 1) твердый, крепкий 2) жесткий 3) черствый 4) трудный.
башк. кәҫ һын, ҡаты һын.
kathini мел.
башк. ҡаты һыны.
kana 1) зерно, хлеб 2) крупинка 3) капля 4) искра 5) мелочь, пустяк 6) кусочек.
башк. ҡана (асығыуы, һыуһыны ҡана – туя), ҡан (тамсыһы), ҡына-кенә (ваҡ ҡына, кес кенә).
kantaka 1) шип, колючка 2) враг, противник.
башк. ҡан түгә.
kandu страстное желание чего-либо.
башк. ҡанды (һыуһыны).
katha 1) разговор, беседа 2) речь...
башк. ҡатһа (һүҙ ҡатһа – һүҙ әйтһә).
kad-artha 1) бесполезная, ненужная вещь 2) бесполезный, никчемный.
башк. ҡотортһа.
kan довольный, наслаждаться.
башк. ҡан, күңел ҡаныу.
kánaka 1) золото 2) шиповник.
башк. ҡаныға.
kanda 1) корень 2) луковица.
башк. кендек.
kandara 1) пещера 2) нора, яма 3) горная долина 4) ущелье 5) бодец, стрекало.
башк. ҡандра (Ҡандра-күлле тау араһы).
kandala цветок банана.
башк. ҡандала-үлән.
kapardin 1. 1) с вьющимися волосами, кудрявый 2) пышноволосый 3) косматый; с растрепанными волосами.
башк. ҡабардин, ҡабарҙы.
kapala крышка; скорлупа; оболочка; череп.
башк. ҡапла, ҡаплы, көпөлө.
kapila 1) коричневая или рыжая корова.
башк. ҡобалы, ҡоба һыйыр.
kam пожалуй.
башк. кәм тигәндә, кәмендә.
kamala цветок лотоса.
башк. ҡамалы, ҡомалаҡ.
kara-kisalaya палец (букв. росток руки).
башк. ҡара-киҫел-ая (ҡара, ҡармауыс – ҡул; ая – ус аяһы).
karaţa ворона.
башк. ҡараға, ҡарға.
karas 1) дело; действие 2) поступок.
башк. ҡараш, кереш.
karanguli палец на руке.
башк. ҡаран-ҡулы (ҡармауыс-ҡулы).
karka 1) белый 2) белый конь.
башк. көр-аҡа, көр-аҡ.
karkara 1. 1) твердый, крепкий 2) жесткий, черствый 3) трудный 4) упрямый, упорный 2. 1) кость 2) молоток 3. 1) камень 2) известняк.
башк. ҡырҡыры; ҡурҡыры; Кәркәрәле ауылы – ташлы ауылы.
kart 1) отсекать, отделять 2) резать, разрезать.
башк. ҡырт-киҫ; кирт.
karta 1) отделение 2) разлука, расставание.
башк. киртә; кәртә.
kartari 1) ножница 2) нож, кинжал.
башк. киртәре; керетәре; ҡырҡары.
karpaņa копье, пика.
башк. ҡарпына.
karma-kŗt рабочий, работник.
башк. ҡарма-ҡарт, ҡорма-ҡарт.
karmanya ловкий, проворный.
башк. ҡармана.
karş 1) тянуть, ташить (за собой) 2) везти, нести (за собой) 3) натягивать (тетиву лука) 4) преодолевать (несчастье, нужду и т.п.) 5) достигать, преобретать 6) морщить (лоб) 7) пахать; бороздить.
башк. ҡарыш; кереш; кереш (ян кереше); һөрөш (ер һөрөү); күреш (күрешеү).
kal звучать.
башк. ҡыл (муз. ҡоралы ҡылы).
kal бросать, кидать.
башк. ҡал, ҡыл (насарлыҡ ҡыл).
kala-dhauta 1) золото 2) серебро.
башк. ҡалай-һауыты.
kalana поведение.
башк. ҡылана.
kala небольшой отрезок времени (от 8 секунд до 2,5 минут).
башк. ҡала : фәләнәсә секунд (минут) ҡала.
kala-natha луна, месяц.
башк. ҡала-нитһә.
kalāpa 1) связка, пачка 2) узел...
башк. келәп.
kalika почка, бутон.
башк. ҡалҡа.
kaluşa 1) загрязненный, засоренный 2) нечистоплотный, неопрятный.
башк. ҡалыша, һылаша.
kalmaşa 1. пестрый, пятнистый 2. пестрая окраска.
башк. ҡамаша; Ҡалмаш ауылы.
kalya 1. 1) здоровый, сильный, крепкий 2. 1) здоровье 2) хмельной напиток.
башк. ҡалъя; ҡалъян.
kavala 1) глоток 2) кусок (во рту).
башк. ҡабыла (ауыҙға ҡабыла).
kavi 1. умный, мудрый, мудрец 2) поэт.
башк. Ҡауи (кеше исеме).
kaҫa 1) вид грызуна 2) бич, плеть, кнут.
башк. күҫе (һуҡыр сысҡан); киҫә (сыбыртҡы).
kaşaņa трение, натирание.
башк. ҡашына.
kaşta 1) дурной, плохой 2) злой 3) мучительный 4) больной.
башк. хәстә (ауырыу).
kas идти, двигаться.
башк. ҡас.
kāka ворона.
башк. күке (кәкүк).
kākola ворон.
башк. күк-ала (ала ҡарға).
kāca стекло, хрусталь.
башк. кәса (быяла һауыт).
kāñci-sthāna бедро.
башк. киңсә-ыштаны.
kātara 1) робкий, застенчивый 2) трусливый, малодушный 3) боящийся чего-либо.
башк. хәтәре, хәтәр.
kadrava 1) черно-желтый 2) красновато-коричневый.
башк. ҡуҙрауы, ҡуҙрау.
kānana лес.
башк. кинәнә.
kāntā 1) возлюбленная 2) жена, супруга.
башк. кәнтәй (һөйәркә).
kāntāra 1) большой лес 2) дикая, глухая местность.
башк. ҡантара (шаҡарып бәйләй, аҙаштыра).
kāpāla составленный или сделанный из черепов.
башк. көпөлө.
kāpālika шиваит-нищий (носящий с собой человеческий череп и принимающий из него пищу).
башк. көпөлөгө.
kāpālin носящий ожерелье из черепов – эпитет Шивы.
башк. көпөлән.
kāma 1) желание 2) любовь 3) бог любви.
башк. ҡама, ҡамай.
kāmāri враг бога любви – эпитет Шивы.
башк. көмөрө.
kārttika назв. осеннего месяца, соотв. октябрю – ноябрю.
башк. ҡар түгә, көрт текә.
kārya 1) работа, дело 2) обязанность 3) намерение, замысел 4) цель 5) результат 6) предмет, объект.
башк. ҡарыуы, ҡарыу.
kārşna 1) происходящий из черной антилопы 2) относящийся к Кришне 3) шкура черной антилопы.
башк. ҡара-шуна (ҡара әсә-бүре).
kāla-cakra колесо времени.
башк. ҡала-сығыры.
kālāyasa 1. железный 2. железо.
башк. ҡалай-әсә.
kāҫi солнце.
башк. көҫәй.
kās кашлять.
башк. кәсәл (йүткрек сире).
kim-kara 1) раб 2) слуга.
башк. кәм-ҡара.
kiņa мозоль.
башк. киңәү, киңгәү.
kisalaya 1) почка; бутон 2) побег, росток.
башк. ҡыҫылайы, ҡыҫылыуы, ҡосолоуы: бойҙай баш ҡыҫты (ҡосто).
kina мясо.
башҡ. кинән (ашап кинәнеү).
kināra хлебопашец.
башк. кинәндерә.
kirtana 1) упоминание 2) повторение 3) перечисление.
башк. киртенә: хәтеренә (ҡолағына) киртенгәнде ҡабатлап иҫкә төшөрә.
kilāla кровь.
башк. киләле, килем (менустрация).
kumҫ сиять, сверкать.
башк. көмөш, ҡамаш.
kutumba 1) дом, хозяйство 2) семья.
башк. көтөмө.
kuţhāra топор.
башк. ҡотҡара.
kuddala 1) мотыга 2) лопата, заступ.
башк. ҡаҙала.
kup 1) приходить в движение 2) гневаться, сердиться на... 3) ссориться.
башк. күп, ҡуп; күбен, ҡубын; ҡап (ут-ҡап), ҡабын.
kupaya кипящий (гневом и т.п.).
башк. ҡупая.
kubera в ведическую эпоху – верховный дух глубин и тьмы, позднее бог богатства и сокровищ, правитель северной стороны света и глава якшей.
башк. күперә; күберәле – Гөбөрлө тауҙары.
kumāra эпитет Сканды, бога войны.
башк. ҡомара, комарына, ҡомар; Сканда – үс ҡанды.
kurkura собака.
башк. ҡурҡыры, әҙәм ҡурҡыр йән эйәһе.
kurupa 1) плохого вида, некрасивый 2) ужасный, безобразный
башк. көрпә.
kula 1) стадо 2) рой 3) стая 4) толпа, множество 5) семья, род 6) знатная семья, знатный род 7) союз 8) хозяйство 9) жилище, дом 10) название участка земли определенного размера.
башк. күрше-күлән.
kus 1) обнимать 2) принимать (жертву)...
башк. ҡос; ҡуш.
kusindha 1) ствол (дерева) 2) туловище, торс 3) остров 4) корпус.
башк. кәүсәһендә; кәүсә, кәүҫә (ағас олоно); кәүҙә.
kúsida ростовщичество; лихоимство.
башк. күс итә (кеше малынан күс яһай); иш янына ҡуш итә.
kuh изумлять, удивлять (хитростью, плутовством).
башк. күһе (һуҡыр сысҡан).
kū издавать звук, кричать
башк. көй.
kūj издавать нечленораздельные звуки, мычать.
башк. көж, көжләү (гөжләү).
kūţa-sākşin лжесвидетель; клятвопреступник.
башк. ҡойто-шаҡшы.
kūta 1) безрогий 2) ложный, обманчивый 3) груда, куча 4) большое количество, множество.
башк. ҡойто; кәттә.
kūrcá 1) связка, пучок (травы) 2) клок 3) охапка; вязанка 4) борода 5) усы.
башк. ҡурса; ҡурыс (ҡабыҡ бәйләме).
kurcala бородатый.
башк. ҡурсала (аҡһаҡалды).
kurma 1) черепаха 2) один из пяти жизненных ветров в теле человека, заставляет закрывать глаза.
башк. ҡорма; көрмә; кермә; күрмә.
kūla 1) склон 2) холм 3) берег.
башк. ҡул (ҡалҡыу ерҙән, тауҙан төшкән һөҙәк ярлы соҡор, үҙән); ҡола-ялан.
kulavati река, поток.
башк. күләүәте; күләүек.
krşi хлебопашество, земледелие.
башк. ҡыр эше.
krşna черный, темный.
башк. ҡыр эшенән; кершән.
keta 1) желание 2) требование.
башк. көтә.
kenipa мудрец.
башк. көнапа (Ҡояш).
kendra центр круга.
башк. көн-тора (өйлә ваҡыты, зенит); күндерә.
kelita 1) игра 2) шутка.
башк. көлә итә (көлдөрә).
kai звучать.
башк. көй.
kailāsa так называемые горы на которой находится жилище Шивы и Куберы.
башк. Яғалса (“Ҡаялса”ның үҙгәреше) тауы, Темәс ҡасабаһы янында.
koka 1) волк 2) кукушка.
башк. күк (бүре); күке (кәкүк).
kopana 1) раздраженный 2) гневный.
башк. ҡабына; ҡубына.
koҫa 1) бочка, ведро 2) ящик, сундук, шкаф 3) ножны 4) кладовая, сокровищница 5) словарь 6) сборник стихов 7) почка 8) бутон 9) ботаническая чашечка 10) кокон.
башк. кеҫә: “һүҙ эҙләп кеҫәгә (һүҙлеккә) кермәй”; баш ҡоса (иген); кәса (һауыт).
kauleya собака.
башк. ҡыуалайы (ҡыуалаусыһы).
krakaca пила.
башк. ҡырҡасы, ҡырҡҡысы.
krand 1) бормотать 2) кричать, звать 3) звучать.
башк. һөрәндәү, һөрән.
krandana крик, призыв.
башк. һөрәндәнә, һөрәнләй.
krandas 1) боевой клич 2) горестная жалоба, плач.
башк. һөрәндәш, һөрәнләү.
kraya покупка, купля.
башк. керәйе, керә; көрәйә.
krānta шаг.
башк. йөрөнтө.
kri покупать у кого-либо.
башк. көрәй; ҡорай.
krita купля, покупка.
башк. керетә.
krudh быть сердитым, сердиться на...
башк. ҡороғ (ҡоро кеше); ҡороғ-ора (ҡороғоро).
krūrá кровавый, грубый, жестокий, свирепый, ужасный, страшный.
башк. ҡырыры, ҡырыусы.
klap говорить; шептать.
башк. келәп: “ауыҙына келәп һалды” – келәп аша һөйләү.
kleҫ говорить четко, ясно.
башк. килеш, килештереп һөйләй.
kvan 1) напевать, мурлыкать (с закрытым ртом) 2) звенеть (о колокольчиках).
башк. ҡыуан, ҡыуаныс.
kvath 1) кипеть 2) сердиться.
башк. ҡеүәт.
kşara тающий, исчезающий; вода...
башк. шәре, шәрә.
kşa 1) земля, почва 2) место жительства.
башк. кеше; ҡуша (йәшәү).
kşalāna 1) стирающий, моющий 2) смывающий.
башк. сылана.
kşi проживать, обитать, жить.
башк. кеше.
kşi 1) владеть, обладать 2) иметь власть, править.
башк. ҡуша (бойора).
kşetra 1) земельный участок, поле 2) земля, почва 3) место, местность 4) страна 5) город 6) место, сфера деятельности 7) родина, место рождения 8) место поломничества 9) астр. орбита 10) утроба матери 11) местопребывание души.
башк. кеше тора.
kşemin 1) спокойный 2) невредимый 3) удачный, счастливый.
башк. кешемен.
kşemya 1) спокойный 2) безопасный.
башк. кешем эйәһе; эшем эйәһе.
kşauma 1) полотно 2) полотняная одежда.
башк. шау-ма(мыҡ).
kşaura-karana бритье.
башк. шәрә-ҡырына.
kşma-bhŗt 1) гора 2) царь.
башк. кешемә-уба-һырт.
kşvelana 1) игра 2) шутка.
башк. көшкөүләнә (“көшкө” – ҡылансыҡ, ҡыйшаңлаҡ).
kha шестнадцатая буква алфавита девангари.
kha-ga 1) движущийся в воздухе; летающий 2) птица.
башк. ҡаға (ҡанат ҡаға).
kha-jala 1) туман 2) роса.
башк. ҡойола.
khatikā мел.
башк. ҡатыҡ, ҡаты-аҡ.
khaņđana 1) повреждение 2) ранение 3) укус.
башк. ҡаңҙана (ҡанлана).
khad 1) быть твердым, стойким 2) убивать 3) есть, поедать.
башк. ҡат, ҡаты; ҡаҙа (үлтер); ау-ҡат (аҙыҡ).
khára 1. 1) твердый, крепкий 2) жесткий, суровый 3) резкий; острый 2. ворона.
башк. керә; ҡыра; ҡарға.
kharv быть гордым, надменным.
башк. ҡарыу.
khala 1) сарай, амбар 2) гумно.
башк. ҡала (город), һала (село); ҡалат (келәт).
khalya находящийся в амбаре, сарае.
башк. ҡалъя.
khalla 1) мешочек; сумка 2) бумажный сверток 3) воронка.
башк. ҡалта; кәллә (ауыҙлы баш).
khaca 1) зуд 2) чесетка 3) парша.
башк. ҡысыу.
khā ключ, родник.
башк. аҡа (аға).
khandava 1) вид сладостей (леденцы, фрукты в сахаре).
башк.-узб. кандауа, ҡәнд (леденцы из виноградного сахара).
khātá 1) яма 2) колодец.
башк. ҡата; ҡотоҡ (ҡоҙоҡ).
khad есть, питаться.
башк. ауҡат (аҙыҡ).
khādana еда, пища.
башк. ҡаҙана, ҡаҙан.
khid 1) ударять 2) поражать; подавлять.
башк. киҫ; кит (китеп ташла); киҙән.
kheta 1. деревня, городок 2. жалкий, несчастный.
башк. көтә (донъя көтә); ҡайта (хата); ҡойто.
kheda 1) утомление, усталость 2) досада, раздражение.
башк. ҡыҙа (ҡаны ҡыҙа).
khelá шаткий, колеблющийся; качающийся.
башк. киле.
kheli 1. 1) игра 2) шутка 2. 1) птица 2) солнце.
башк. көлә (Ҡояш көлә), көлөү, көләс.
khai 1) быть твердым, непреклонным 2) ударять 3) убивать.
башк. ҡый (киҫ); ҡая (скала); ҡайы (энә менән ҡайыу); ҡаяу.
khyā 1) рассказывать 2) объявлять 3) называть.
башк. ҡоя (йомаҡ ҡоя); ҡыя (ҡыйып атай).
ga семнадцатая буква алфавита девангари.
ga идущий.
башк. сыға.
gagana воздушное пространство, небо.
башк. ҡағына (ҡош ҡанат ҡағына).
gaja слон.
башк. ҡая.
gata 1. 1) шедший; пришедший... 2. 1) дорога 2) движение.
башк. ҡата (аяҡ кейеме); гиҙә.
gatā-gatā 1. приходящий и уходящий 2. приход и уход.
башк. ҡат-ҡат, ҡайта-ҡайта.
gati путь, дорога.
башк. ҡаты (юл ҡатыһы).
gad 1) говорить, произносить 2) рассказывать кому-либо.
башк. ҡат (һүҙ ҡат); хат; һүҙ.
gada болезнь, недуг.
башк. ҡаза; ҡыҙа; ҡыҙыу (киҙеү).
gam 1) идти 2) двигаться 3) уходить 4) приходить 5) проходить, миновать 6) достигать чего-либо 7) нападать; накидываться 8) постигать, познавать 9) подвергаться чему-либо, испытывать что-либо 10) терпеть, сносить 11) становиться (сердитым, сердиться).
башк. ғәм, ғәмләнеү.
gama идущий.
башк. кәмә.
gar 1. брызгать, обрызгивать 2. 1) глотать, проглатывать 2) выплевывать 3) выпускать изо рта 4) изрыгать 3. 1) звать, призывать 2) объявлять, сообщать 3) восхвалять 4) произносить, читать 5) рассказывать 6) учить.
башк. ғәр, ғәрләнеү.
gardh 1) желать, жаждать чего-либо 2) домогаться 3) завидовать.
башк. ғәрҙек (ғәрлек).
garbha 1) утроба, лоно 2) плод, зародыш 3) отпрыск, потомок, ребенок, быть беременной.
башк. ғәрипһә, ғәрип.
garbha-vāsa матка, чрево.
башк. ғәрипһә-әсә, бисә.
garbhini беременная женщина.
башк. ғәрип һыны.
gala шея.
башк. ялы.
galla щека.
башк.-узб. кәллә (баш).
gava бык.
башк. ҡыуа (ә һыйыр – ҡаса).
gavi корова.
башк. һәүә, һәүкәш, һауым.
gatu хождение, ходьба.
башк. гиҙеү.
gālava древний мудрец (голова).
башк. кәлләүә (башлы).
giri гора.
башк. ҡыры, ҡыраз.
gita 1) пение 2) песня.
башк. һүтә (йыр һүтә).
guda 1) кишечник 2) задний проход.
башк. күтән.
guptá 1) защищенный 2) спрятанный, скрытый 3) тайный 4) незаметный.
башк. көптә (көп эсендә).
gur поднимать, делать усилие.
башк. гер; агур – ауыр.
gudha 1) темнота, тьма 2) тайный агент.
башк. ҡотҡо.
gó бык.
башк. һгә.
ghas есть, питаться.
башк. ығас – аш.
ghasana корм.
башк. ашана.
ghasi пища, питание.
башк. ашы, ашай.
ghatay 1) вредить, портить 2) объединять, складывать.
башк. ҡатый (еп ҡатлай).
ghūka сова.
башк. өкө 
ghŗtá 1) топленое масло 2) жир.
башк. һыҙ-ғырта (туңмайҙы һыҙғырта - иретә).
grā 1) обонять 2) замечать 3) бить, убивать.
башк. керә; күрә; ҡыра.
ca двадцатая буква алфавита девангари.
cakās сиять, сверкать.
башк. сағыш, сағыу.
cakora т.н. птица (род греческой куропатки), питающийся якобы лучами месяца.
башк. саҡыра (“саҡ!” ора) – мифик ҡош Саҡ (Суҡтың һыңары).
cakora-vrata благоговение, почитание.
башк. саҡыра-ярата.
cakrá 1) колесо 2) круглый предмет; диск 3) округ, район 4) множество, масса 5) восток 6) суверенная власть, господство.
башк. сығыр (катушка); сәхрә; саҡрым; сүктерә..
cacapa подвижной.
башк. сос-апа; сәсәп (йүгерә).
cancarin пчела.
башк. сәнсәр-энә.
cancú клюв, нос.
башк. сәнсеү.
cat 1) иметь место 2) предаваться чему-либо 3) быть преданным кому-либо, чему-либо.
башк. сат (бот араһы, юл араһы); сат-йәбешеү.
capala подвижной.
башк. сәпәлә.
capalá молния, вспышка.
башк. сәпәлә (ер йөҙөнә).
capeta удар ладонью.
башк. сәп-итә (сәпәкәй).
cara 1) движущийся, предвигающийся; идущий 2) живущий, существующий.
башк. сара (сара күреү).
caru 1) сосуд 2) котел.
башк. сара (икмәк һауыты).
cart 1) повредить 2) убить 3) соединить.
башк. шарт-һына; сәрт, сирт (урла).
carman 1) кожа, шкура 2) щит.
башк. сырман.
cāta обманщик.
башк. һата; сатаҡ эш, һүҙ.
cāndra лунный.
башк. һәндрә.
cāpa лук (оружие).
башк. сәпә (атып тейҙер).
cāpa-guna тетива лука.
башк. сәпә-ҡуна.
cāy 1) наблюдать, замечать 2) поклоняться, обожать.
башк. шәй, шәйлә; сөй (һөй).
cāyu выказывающий глубокое уважение, почитающий.
башк. сөйөү, һөйөү.
cārana 1) бродящий актер, странствующий певец 2) шпион, лазутчик 3) небесные певцы.
башк. һорана.
ci 1) нагружать 2) нагромождать 3) собирать.
башк. жый, йый.
cikit 1) знающий, сведущий 2) умеющий.
башк. егет.
cikura волос.
башк. сей-ҡура: бында сей – ҡамыш; ҡура – ҡурылған (кипкән) үлән.
cikkaņa 1) гладкий, ровный 2) жирный.
башк. сикәңә.
cita здание, строение.
башк. ситән.
citā 1) слой, пласт 2) куча дров, хвороста 3) костер.
башк. ситә (умартала); сите.
cittá 1) мысленный 2) упомянутый 3) желанный.
башк. ситтә.
citta-kheda скорбь, грусть.
башк. ситтә-гиҙә.
citrá пестрый.
башк. шаҙра; сутыр.
citra-ҫālā комната, стены которой украшены картинами.
башк. сутырҫалы.
cihna 1) запах 2) признак, примета.
башк. зиһене.
citi собирание.
башк. йыйҙы.
citkāra крик, шум.
башк. йүткерә; еткерә.
citkrti 1) стук, трескотня 2) болтовня.
башк. шыҡырҙай.
cinānҫuka шелковая ткань.
башк. сина-ҫуға (ҡытай һуҡҡан туҡыма).
cukra 1) щавель 2) уксус.
башк. һыҡра; һеркә.
cuccu овощи.
башк. сөсө.
cud 1) пробуждать, заставлять 2) торопить.
башк. һут (иҫерткес һут).
cur воровать, красть.
башк. осор; сурла – урла.
culla 1) слезящийся 2) гноящийся.
башк. сүлле, һүлле.
cūcuka 1) заикающийся 2) сосок 3) грудь женская.
башк. сусҡа (тотлоғоп ҡысҡыра); сәсәк (имсәк башы).
cūrná измельченный, раздробленный.
башк. һүрене (туҡыма һүрене).
cūş пить, сосать.
башк. һыу эс (шү-эш); еүеш; шү-эшмә -- шишмә.
ced (ca-id) 1) и, так же 2) если 3) когда – никогда; если... так, то – нет.
башк. шәт.
codá 1) подгоняющий 2) заставляющий 3) кнут, плеть.
башк. сыҙа; һыҙа, һыҙыра (сыбыртҡылай).
codaka побуждающий, принуждающий.
башк. садаҡа.
cora вор.
башк. осора.
caura вор, грабитель.
башк. шәүрә-ле – шүрәле; шүре.
cyu 2) утекать 3) капать 4) ходить, уходить.
башк. шыйыу; йәйәү.
cha двадцать первая буква алфавита девангари.
chidra разорванный, дырявый 2) пробитый.
башк. шаҙра.
cheda разрез, порез.
башк. сыҙа.
chelaka козел.
башк. ылаҡ.
chelika коза.
башк. йылҡы (ат).
ja двадцать вторая буква алфавита девангари.
jaghana 1) зад, задняя часть 2) седалище.
башк. (арт) яҡ һаны; йөгөнә, йөгөнөкләй.
jađa 1) холодный 2) неподвижный 3) тупой, глуповатый.
башк. яза; яҙа (аҡылдан яҙа).
jan родиться, рождаться.
башк. йән.
janani родительница, мать.
башк. йән-әни.
jana-pati царь.
башк. йәнәп-әти.
janas род, поколение.
башк. йыныс, енес.
jani женщина; жена, супруга.
башк. йәни.
jantu живое существо, животное, тварь.
башк. йәнде (йәнле), йәнлек.
jaya 1. победный 2. победа 3. выгрыш 4. провозглашение победы.
башк. ейә (ашай); йәйә; йыя, йыйын.
jarā изношенность, дряхлость.
башк. яры; яра.
jarā крик, шум.
башк. яра (туҡмай).
jaritar певец.
башк. йыр итәр; йыр үтәр; яратыр.
jalá вода.
башк. елә (ағыла); яла (һыуҙы яла).
java 1. быстрый, поспешный 2. быстрота.
башк. яуа (ямғыр); яу (ғәскәр).
jāgara бодрствование.
башк. йүгерә.
jaghani хвост.
башк. яҡ (арт) һаны.
jāra 1) жених 2) любовник 3) сосед.
башк. йәре, йәр; яры (йылға яры).
jāla 1) сеть, сетка 2) грива.
башк. илә, иләк (ҡыл иләк); ялы (ат ялы).
jalma 1. подлый, низкий 2. негодяй.
башк. ялма, ялмауыр.
jijnāsā проверка, расследование.
башк. йыназа.
jirá 1. быстрый, скорый 2. быстрое движение.
башк. йыра; йөрө, йөрөй.
jivana 1. 1) оживляющий 2) дающий жизнь 2. 1) жизнь, существование 2) образ жизни.
башк. йыуана.
jiva 1. живой, полный жизни 2. 2) живое существо 3) основы жизни, существование, душа.
башк. йыуа (дикий лук – витамины жизни).
jiva-sū (мать), чьи дети здравствуют.
башк. йыуа-әсә; йыуаса.
juvas живость, проворство.
башк. йыуаш.
juş 1) любить 2) восхищаться 3) наслаждаться.
башк. юш: “юлың юш килһен”.
jū спешить, подгонять, торопить.
башк. йүн, йүнле, йүнлә.
jū 1) быстрый, скорый 2) спешащий.
башк. йү(гер); йү(нле).
jeman 1. превосходящий 2. превосходство.
башк. яман.
jemana 1) еда 2) поглощение.
башк. ем-ана (аҙыҡ), ямана: “тамаҡ ямана” (һоғона).
jeşa добывание, приобретение.
башк. йәшә; йыша.
jogu прославляющий.
башк. йоғоу; яғыу; яғыныс.
jnā 1) знать, быть осведомленным 2) узнавать 3) понимать.
башк. йәнә.
jnas близкий, родственный.
башк. йыныс; йәнәш.
jyā тетива лука.
башк. йәйә.
jyā-krşti натягивание тетивы лука.
башк. йәйә-кереште (йәйә керешен).
jyotir-jña астроном.
башк. йыя тор-яна.
jri идти, двигаться.
башк. йөрөй.
jvala огонь, пламя.
башк. сыуала, сыуал (мейес төрө).
jhaulika мешочек; кошелек.
башк. яһаулыҡ (дары тоҡсайы).
ta двадцать пятая буква алфавита девангари.
tañka 1) мотыга 2) печать, печатка 3) склон горы.
башк. тәңкә; теңкә (текә).
da двадцать седьмая буква алфавита девангари.
damarin вид барабана.
башк. дөмбөрин, дөмбөр.
dambara 1) шум 2) суматоха 3) пышность, великолепие.
башк. думбыра.
ta тридцатая буква алфавита девангари.
tak (takati) смеяться, насмехаться.
башк. тәҡәте (ҡороно, ҡороғоро).
tak 1) насильственно увлекать 2) торопить.
башк. таҡ (артыңа таҡ).
taj-jña 1. 1) знающий это 2) сведущий 2. знаток.
башк. таяна (белеменә).
tata 1) склон 2) берег.
 башк. түтә (тау, юл, яр, балта түтәһе).
tattva 1) истина, правда 2) действительность, реальность.
башк. татыу, татыулыҡ.
tattva-drҫ истина.
башк. татыу-дөрөҫ.
tána 1) потомство 2) дитя, ребенок.
башк. тәне, тәнәй.
tanaya 1) продолжающий 2) растущий; потомство; дети, внуки.
башк. тәнәйе.
tanaya дочь.
башк. тана (йәш һыйыр малы).
tanū-rūha волосы на теле.
башк. тәне-үрһә (үремле, йөнлө).
tantra ткацкий станок.
башк. тәнтрә (арылы-биреле йөрө).
tandrayu вялый, утомленный, слабый.
башк. тәнтрәйеү, тәнтрәкләү.
tap 1) быть горячим, пылать 2) испытывать боль.
башк. тап, таба (бала таба).
tapa 1) жгучий, горячий 2) мучительный.
башк. таба (ҡыҙған таба); тапма-таба (малярия).
tapasvin бедный, горемычный.
башк. тәпәшйән.
tapa-vona священный лес, лес покаяния (в котором живут отшельники).
башк. табына.
tamasa темный.
башк. тамаша (төнгө уйын).
tar звезда.
башк. тары; тора; тәре.
tarana перепрва.
башк. тарыны; тәрәне, тәрән һыу.
tarala 1. 1) дрожащий 2) шаткий 3) непостоянный 2. 1) волна 2) центральный камень в ожерелье 3) рисовый отвар.
башк. терелә; тарала; терелдәй; терәлә.
táras 1) проникающая сила, напор 2) энергия: а) поспешно, торопливо б) быстро, скоро.
башк. тырыш.
tari 1) лодка 2) корабль.
башк. тар-өй; тарый (сит ярға тарый).
táru быстрый, скорый.
башк. дәррәү; дарыу (тиҙ ярҙам).
taru дерево.
башк. тару-аҡ – тирәк.
tarka 1) предположение, догадка 2) суждение 3) умозрение 4) логика 5) доводы, доказательства.
башк. (кәңәшле эште) тарҡа (алмаҫ) – кәңәшле эш тарҡалмаҫ.
tarnaka 1) теленок 2) детеныш.
башк. торнағы.
tarpana 1) насыщение 2) пища.
башк. тарпаны, тарпан (йылҡы малы, һуғымлыҡ).
tala 1) равнина, долина.
башк. дала.
taştar плотник.
башк. таштар, ташсы (каменьщик).
taskara вор, грабитель.
башк. таҙғара (емтек ейеүсе йыртҡыс ҡош).
tāna 1. 1) трель 2) дрожание, вибрация 3) муз. нота 2. размер, протяжение.
башк. тыны (оҙон көй һуҙғандағы тыны).
tapaniya золотой.
башк. тәпән-эйә (затлы һауыт).
támra цвета меди; темно-красный.
башк. томра.
tayu вор.
башк. тейеү; тайыу (ҡасыу); дейеү.
tārya плата (за перевоз).
башк. дәрйә (дәрйә кисеү).
tavaka твой.
башк. тәүәкә-ал, тәүәккәл.
tigita 1) острый, колкий 2) резкий.
башк. тегә итә -- тегетә; тегәнәк.
tij быть острым.
башк. тей; тиж – тиш.
tittira 1) куропатка 2) название народа.
башк. тити (тауыҡ); татар.
timira 1. мрачный, темный 2. 1) мрак, темнота 2) помутнение в глазах, частичная слепота 3) ржавчина (на железе).
башк. тимерәү.
tiryag-ga 1. 1) идущий поперек чего-либо 2) передвигающийся в горизонтальном положении 2. животное.
башк. тирә-яғы (офоҡ); тире-яға (тире-яғалыҡ һунар яныуары).
tila 1) ботанический кунжут, сезам (растение и семя) 2) семя, зернышко; крупинка 3) частица, атом 4) родинка (на теле).
башк. тиле-бөрән (үләне, орлоғо); түлә, түл (тоҡом).
tilaka веснушка, родинка (знак касты или секты на лоб).
башк. төләк (һипкел).
tikşņāgra остроконечный.
башк. тишенә-керә.
tira 1) берег 2) край чего-либо.
башк. тирә (һыу тирәһе).
tira-ja растущий на берегу.
башк. тирә-яҡ, тирәк.
tuñga 1) высокий 2) гора, холм.
башк. түңгәк, түң.
tuccha пустой, ничтожный.
башк. тыуса (тыу) һыйыр.
tud бить, ударять.
башк. түҙ.
tunda пузо, брюха.
башк. тунда (тун эсендә).
turǎ усердный, рьяный; готовый.
башк. тура (һүҙле).
turá сильный, крепкий, богатый.
башк. түрә.
tura-ga конь (букв. быстро идущий).
башк. турыға (елдереүсе); терәге.
tula 1) весы 2) чашка весов.
башк. тула; түлә.
tuşa шелуха зерна, мякина, отбросы.
башк. төшә; түшә.
tuҫāra 1. холодный 2. мороз 3. снег; иней; роса.
башк. төшәре (ҡырау төшә).
tuşti удовлетворение, довольство.
башк. (өлөшөмә) төштө; төш итте – түш ите.
tūpara безрогий.
башк. тупар, тупыс.
tūya сильный, крепкий.
башк. төйә; тейә; дөйә; туя.
tūrta быстрый, скорый.
башк. төртә; тиртә; юрта.
tula 1) хохолок, султан 2) хлопок.
башк. тула (ваҡ йөн): тула (кейеҙ) баҫыу.
tŕna 1) трава 2) стебель 3) солома.
башк. төрөнә (ер үләнгә төрөнә).
trpra 1) беспокойный, взволнованный 2) боязливый, робкий.
башк. тырпыра (ауланған йәнлек тырпырай).
tejana 1) заострение, обтачивание; обстругивание.
башк. тейенә; яна, янай (салғы янай, ҡылыс янай).
tejani связка, пучок.
башк. тейәнә (йөкләй).
tena там, туда, в том направлении; так, таким образом.
башк. (бер) тына (барғас...)
toká 1) ребенок 2) потомство 3) род 4) раса.
башк. төгө (нәҫел төгө); дөгө (иген орлоғо).
toya вода.
башк. туя (эсеп).
tmán именно, как раз.
башк. таман.
trā охранять, спасать.
башк. терә, терәү, терәк.
da тридцать вторая буква алфавита девангари.
damҫana кусание.
башк. тамшана.
danda 1) палка, трость 3) дубина 4) кистень 7) жезль (символ власти, силы) 8) наказание, взыскание.
башк. данды, данлы.
dartar раскалывающий, сокрушающий.
башк. тартар (тирмәндә тартар).
darpa 1) несдержанность, необузданность 2) распущенность, беспутство 3) наглость, бесстыдство 4) высокомерие, заносчивость, спесь 5) гордость.
башк. дорфа.
daşta укус.
башк. тештә, тешлә.
darú разбивающий.
башк. дөрөү; дарыу.
dina день.
башк. төнә.
diҫ 1) указывать 2) давать показания, свидетельствовать (на суде).
башк. тиш (серҙе ас).
pa тридцать пятая буква алфавита девангари.
paňka 1) ил 2) грязь; тина 3) болото.
башк. маңҡа.
patar защитник.
башк. батыр.
ba тридцать седьмая буква алфавита девангари.
banda изуродованный, искалеченный.
башк. бәндә; банда.
bala 1) сила 2) власть 3) насилие.
башк. бәлә.
balakşa белый.
башк. бол-аҡса (көмөш тәңкә).
bāla 1) юный, молодой 2) мальчик, детенышь.
башк. бала.
bāla-keli детская игра, детская забава.
башк. бала-көлә.
bāla-sakhi друг детства.
башк. бала сағы; бала-саға.
bahu 1) рука 2) передняя лапа 3) мера длины.
башк. баҫыу: баҫма-еп.
bija 1) семя, зерно 2) зародышь, зачаток 4) корень,основа 5) происхождение, начало...
башк. бейә (нәҫел малы).
busá 1) пар 2) угар 3) туман.
башк. быуса, быу (боҫ).
bekura 1) голос 2) звук.
башк. баҡыра.
ma тридцать девятая буква алфавита девангари.
manhayu щедрый.
башк. маһайыу.
makara 1) дельфин 2) крокодил 3) морское чудовище, макара.
башк. мәкәрә, мәкер.
magna погруженный.
башк. мәғәнә.
majjas 1) костный мозг 2) сердцевина.
башк. майы (елек майы); мейеһе.
manca 1) возвышение, пьедестал 2) трон 3) дворцовая терраса 4) сцена 5) ложе.
башк. мунса.
mandalin образующий круг.
башк. мандалин (түңәрәк килбәтле музыка ҡоралы).
mada 1) опьянение 2) течка... 7) веселье 8) упоение.
башк. маҙа.
mada-kala 1) сладкозвучный 2) хмельной.
башк. маҙа ҡылы; маҙа ҡыла.
madhyra 1) сладкий 2) милый, приятный.
башк. маһира.
mantu 1) совет 2) план 3) советник, наставник.
башк. мандыу.
mandara название горы, которой боги и демоны пахтали океан, чтобы получить амриту.
башк. мандара (оҙон һаплы ҡәбер ҡаҙыу ҡоралы, һабынан өс кеше тотоп көргөй соҡорҙо).
mandi 1) восхищающийся 2) вдохновенный, воодушевленный.
башк. мандый (кинәнә).
maya созданный из, состоящий из...
башк. мая.
marut 1) ветер 2) воздух 3) дыхание.
башк. мәрет (ҡарҙы йылыт, ирет); мәрет еле.
maray разбивать, разрушать.
башк. мәрәй (мишень).
mud веселиться, радоваться.
башк. мут, мутлашыу.
murdhan 1) лоб 2) череп 3) голова.
башк. мәргән (дошман башына уҡты тура тейҙереү).
mena женщина, самка.
башк. менә (өҫтөнә менә).
mela встреча.
башк. мәле (осрашыу мәле).
meşi овца.
башк. мышы.
ya (йа) сороковая буква алфавита девангари.
ya который.
башк. йә: “йә ул, йә был”.
yakan печень.
башк. яҡын (бәғер).
yakşa название добрых полубогов, составляющих свиту Куберы.
башк. яҡшы.
yakşma 1) болезнь 2) туберкулез.
башк. йоғошло.
yoktar 1) возница 2) тот, кто запрягает.
башк. йөктәр (йөкмәр); ектер (ат-арбаны).
yoktra 1) веревка 2) постромка.
башк. ектерә.
yoga упряжка (лошадей).
башк. егә; егән (йүгән).
yojana 1) упряжка 2) путешествие.
башк. (юлға) йыйына.
yoni лоно, чрево; матка.
башк. йәне.
ra сорок первая буква алфавита девангари.
rata 1) удовольствие, наслаждение 2) развлечение.
башк. ярата.
rā 1) давать 2) дарить, жаловать.
башк. би-рә -- бирә.
rājatа 1) власть царя 2) верховная власть.
башк. ырай-ата (ыратыусы-ата).
la сорок вторая буква алфавита девангари.
lamba висячий на чем-либо.
башк. эләмбә -- лампа (аҫмалы).
lipi намазывание, окраска.
башк. лыпи-йәбешә; липишкәй – ләпәшкәй (лепешка).
ҫa сорок четвертая буква алфавита девангари.
ҫaka навоз, помет.
башк. шаҡы-шоҡо; әшәке.
ҫaka так называли кочевых племен – скифов.
башк. әсәкәй – сәке – шәке (башҡорттар табынған Әсә-Бүре).
ҫaҫ прыгать.
башк. шаш.
ҫaҫa заяц.
башк. шаша (ырғып саба).
ҫumala черный 
башк. ыҫмала, һумала (ҡап-ҡара төҫлө матдә).
sa сорок шестая буква алфавита девангари.
sankūj ворчать.
башк. сөңкөй, сөңкөлдәй.
sanga связь, общение.
башк. саңғы.
sajoşa 1) единодушный 2) совместный, объединенный.
башк. һыйыша; һөйөшә; ойоша.
sajja натянутый (о луке) 2) готовый.
башк. сая; сыя.
sadoşa имеющий ошибки или недостатки.
башк. саташа, һаташа.
sapti конь, скакун.
башк. сапты, саптар.
sama равный, одинаковый.
башк. сама.
samara 1) встреча 2) конфликт, столкновение 3) борьба, сражение 4) война.
башк. Самара (йылға исеме); шәмәрә (күк йөҙө ҡанһыуланыу – һуғыш билдәһе).
sasyá посев.
башк. сәсеү.
sasra текущий (о реке).
башк. сәсрә, сәсрәп аға.
ságara море, океан.
башк. сығары; сәхрә.
sikti поток.
башк. сыҡты.
sita сахар.
башк. ситә-бал.
sirā поток, река.
башк. сөйөрә; һөйрәй; шәре.
siri ткачиха.
башк. һөйрәй; һырый (юрған һырый).
su-kara легкий.
башк. шөкәрә (киптерелгән икмәк – сухари); шекәрә (иттең ярыһы, пленка).
su-kşetra плодородное поле.
башк. һыу -- кеше тора.
su-jana хороший человек.
башк. сөйөнә, һөйөнә.
su-janata доброта, милосердие.
башк. һөйөндөрә.
sut давящий, зажимающий чего-либо.
башк. сыт, һыт; һут.
suta сок сомы.
башк. һуты.
su-dugha удойная корова.
башк. һөт ыға; утыға.
sudru древесина.
башк. сытыры (ағас сытыры).
su-dha 1) нектар 2) молоко 3) известь.
башк. һөтһә; һөт-һыу.
su-pūra легконаполнимый.
башк. сүперә.
supta уснувший, спящий.
башк. септә, септәлә (йоҡлай).
su-pravi 1) очень усердный 2) готовый помочь.
башк. сүпрәүи.
su-bāla 1) очень глупый 2) безрассудный.
башк. (аяҡ аҫтында) сыбала, сыуала.
su-meri 1. 1) наилучший 2) высочайщий 3) красивый 2. такое название мифологической золотой горы, за которую заходит солнце.
башк. һыу-мәре; Самара йылғаһы; Самарау иле; сумар (шумер).
su-yata хорошо обузданный или укрощенный.
башк. һыу-ята (быуылған һыу).
sura бог.
башк. сура.
su-rata 1. 1) игривый, веселый 2) жалостливый, сострадательный.
башк. сурыта.
sura-pura город богов.
башк. сура-бура (сура бураһы).
sura-loka мир богов, небеса.
башк. суралыҡ, сыралыҡ, шүрлек.
su-rasa богатый водою или соком.
башк. һыу-рәшә.
surasā мать демонов-нагов.
башк. сура-әсә, сураш.
suraştra таково название страны на западе Индии, совр. Гуджарт.
башк. Сураш-Тора (Зороастр пәйғәмбәр).
suri богиня.
башк. сүрей (сабый-малайҙың оят ағзаһы).
su-ҫarman хорошее убежище, приют.
башк. һыу-сырман (һыу уратҡан урын).
suşama (su+şama) 1) очень красивый 2) легкопонимаемый.
башк. су-шыма, һыу-шыма (шыма аҡҡан һыу).
suşoma содержащий ценный сок (о сосуде с сомой).
башк. шишмә.
suşū 1. хорошо выдавленный (о соме) 2. очень возбуждающий.
башк. сөсө; һыуһау.
sūr 1) солнце 2) небо.
башк. сер; үр.
sūra сома, стекающая с пресса.
башк. сүрә, һыра; һыраҡай – һарҡый.
sūra солнце.
башк. бешерә.
sek идти, передвигаться.
башк. (юлға) сыҡ.
seka 1) поливка 2) опрыскивание.
башк. һыға; һыуға, һуғара.
sétu 2) плотина 3) мост 4) пограничный знак.
башк. сите.
séna 1) дротик 2) войско.
башк. һона; һонаҡ – һәнәк.
sena-ga 1. идущий во главе войска 2. полководец.
башк. ысын-аға; шына-аға.
sel идти, двигаться.
башк. шыл.
sela-ga грабитель, разбойник.
башк. сәлә-аға (сәлдереүсе).
sevin наслаждающийся.
башк. һөйөн.
sóma 1) сома (вьющееся растение типа хмеля, из которого изготовляется хмельной напиток для жертв. возлияний) 3) сома, напиток богов.
башк. һаума, һаумал (ҡымыҙ); һаумалыҡ – ҡомалаҡ (растение хмель).
saura 1. относящийся к солнцу 2. 1) солнцепоклонник 2) астрономический Сатурн 3. собрание гимнов, посвященных солнцу.
башк. Шәүрә, Сәрә, Сүрә (ҡатын-ҡыҙ исемдәре).
sauva небесный (о звуке).
башк. һауа.
stu хвалить, восхвалять, воспевать.
башк. өҫтәү, шытыу.
stuka 1) пучок волос 2) клочок (шерсти) 3) пушинка.
башк. өҫ төгө; остоғо.
stupa макушка головы.
башк. ос-түбә.
stupa узел или пучок из волос.
башк. ос тубы.
sten похищать, воровать; дурно говорить о ком-либо.
башк. ситен (ситен хәл).
stoka 1. 1) незначительный, небольшой 2) краткий, короткий 2. капля, искра.
башк. остоҡ, остоғо.
stri 1) женщина 2) жена, супруга.
башк. үҫтерә (бала үҫтерә).
svaccha 1) очень ясный, призрачный 2) чистый.
башк. һыу-асыҡ; сыуаҡса, сыуаҡ.
svásar сестра.
башк. сыу-ашыр, һыу-ашыр (борон ҡыҙҙы кейәүгә һыу аштырып – һыу аръяғына биргәндәр).
svasti 1. 1) благоденствие, процветание 2) удача, успех 3) счастье 2. благословение кому-либо.
башк. һыу ашты (кейәүгә сығып уңды).
svastika 1) свастика (древний хиндуитский знак благополучия, благоденствия 2) скрещивание рук на груди.
башк. асаба-астаҡ (аҫаба-иштәк, йәғни башҡорт) -- свастика; шуға бәйле икенсе мәғәнәһе: һыу аштыға (кейәүгә сыҡҡан ҡыҙға биреп ебәрмәле изге билдә); (ҡул) ҡаушарыу – һыу ашырыу билдәһе.
svami хозяин, владелец, господин.
башк. һыу-име; һыу-име-ир – һыу-әмир (һыу башы).
svās остро отточенный (о топоре).
башк. сыйыш, һуйыш, һуғыш (һуғыш ҡоралы).
svéda 1) пот 2) капли пота.
башк. һыу үтә; һыуыта.
svojas обладающий большой силой, очень сильный.
башк. сая-йәш.
ha сорок седьмая буква алфавита девангари.
ha 1) ведь, же 2) как раз 3) конечно.
башк. да+һа (ул даһа).
ha убивающий, уничтожающий.
башк. һа+я – һуя.
hansa гора.
башк. һынса; ҡанса (шул тиклем).
had покрывать.
башк. һаҙ.
hatta рынок, базар.
башк. һата.
hande ij эй! (при обращении).
башк. һанды (һанлы) эй!; һантый.
hataka 1. 1) несчастный 2) проклятый 2. 1) подлый, низкий человек 3) трус.
башк. һатаҡай (предатель).
hatāҫa 1) утративший надежду 2) беспощадный.
башк. һаташа.
hany челюсть.
башк. яны, яңаҡ.
haya конь.
башк. һуя (һуғымлыҡ).
hayā кобыла.
башк. һауа (һауымлыҡ).
haya-hartar конокрад.
башк. һуя-һөртәр (һуғымлыҡты урлар).
hayottama лучший из коней, благородный конь.
башк. һуя атым (һуғымлыҡ атым).
hara берущий; разрушающий.
башк. һора; ҡыра.
harana ведущий; уводящий; угон (скота).
башк. һорана.
hara-hūrā виноград.
башк. һара-һүрә (һарый-үркәнләй).
harayatana храм Шивы.
башк. һарай атаны(ҡы) – Шива-атайҙың һарайы.
hari 1) желтый 2) зеленый 3) бледно-блеклый 4) бурый.
башк. һары; һоро.
hari-keҫa желто- или рыжеволосый (типичный эпитет многих богов).
башк. һары-ҡыҙы(л).
harina 1) газель 2) гусь 3) солнце.
башк. һары-инә; һарана.
harit 1) светложелтый; светло-рыжый; золотистый 2) солнце 3) страна света.
башк. һары ут; һарт иле (көньяҡта).
hariman 1) желтая краска 2) желтый цвет 3) желтуха.
башк. һары-ман (һарыға ман); һарымын; һарыман (һары ауырыуы).
harenu вид гороха.
башк. һарына.
hartar вор; грабитель.
башк. һөртәр (ҡараҡ).
harş лгать.
башк. һарыш (белмәгәнгә һарышты -- алданы).
hala плуг.
башк. (бураҙна) һала.
halā 1) земля 2) вода 3) опьяняющий напиток.
башк. һала (бураҙна һала, йорт һала, эҙ һала); һүлә, һүл; “(яғаһы аҫтына) һала” (хәмер эсә).
halika пахарь.
башк. халыҡ.
hala-bhirti пашня.
башк. һалып-һөрҙө (бураҙна һалып һөрҙө).
haviş-kŗt жрец, готовящий жертвоприношение.
башк. һуйыш-ҡарт.
havis 1) жертва 2) обряд жертвоприношения.
башк. һуйыш.
hasana 1. смеющийся 2. смех.
башк. ҡысына; осона.
hasta 1) рука 2) локоть (мера длины).
башк. ҡусты (йәғни ҡул – ҡул аҫты малай).
hastanguli палец руки.
башк. ҡусты-ҡулы (ҡулдың ҡустыһы -- бармаҡ).
hā ij о! ой!
башк. һәй! әй!
hina 1) покинутый 2) лишенный 3) подчиненный 4) неполный 5) плохой.
башк. һүнә; һына; генә; кенә.
humkrti жужжание (насекомых 2) храп (человека).
башк. һемгерҙе.
heđa злоба, гнев.
башк. (эстән) һыҙа.
hema-kandala коралл.
башк. һымаҡ ҡандала (ҡандала һымаҡ).
hemaka золото.
башк. һум ағы (тәңкәлек).
hema-giri гора Сумеру.
башк. Һомай (Эмей) ҡыры (Ҡуш тау).
heman 1) побуждение, стимул 2) усердие.
башк. һыман; һаман.
helana 1) насмешка 2) презрение; неуважение.
башк. һылана (һөймәгәнгә һылана).
heli солнце.
башк. һылыу, көлә.
heşā ржание.
башк. кешән (ат кешәнәй).
hlap говорить.
башк. һөйләп.
* * *
Ғәзиз бабалар рухына доға ҡылып,
 Өфө, 1980.
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Рис.1. Кәзәки/казакин (покрой) башкир


из книги С.И.Руденко
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Рис.3. Царь Саргон-Усярган
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Рис.4. Башкирский воин Әтилле/Атилла ведет пленного. К седлу


приторочена голова убитого врага (древнебашкирский обычай.
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Рис.5. Древо Языка. Р. Подольский.


Пути народов, М., 1975, стр. 185.
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Рис.6. Истукан Ир-Кыз с младенцами


на груди Шульганом и Уралом. На боку


изображения двух созвездий Большой


и Малой Медведиц – 14-и душ


Господа Всевышнего Имира.
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Рис.7. Древо Мира (вышивка). 7-й Пазырыкски


курган, Алтай, V век до н.э.
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Рис.8. Зооморфные Ата-Баба – рисунки предков на скалах пещер.
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Рис.9. Шумеры: лишение детородного органа (ҡотон


алыу) у мужчины. В.К.Афанасьева. Гильгамеш и


Энкиду, М., 1979, стр. 58.





Рис.12. Древние башкиры у Персидского залива из “Атласа мира” 1896 г.:


1. Башкерд. 2. Фарсистан со столицей Персиполем. 3. Бирджан.
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Рис.13. Томирис/Дым-ырыс





�


Рис.14. Стела из Хакасии
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Рис.15.Картина круговорота жизни на скале Тамгалы





� EMBED Photoshop.Image.8 \s ���


Рис.16. У оз. Балхаш. Дуализм
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Рис. 17. Совокупление Быка со Змеей. Южная Африка
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Рис.18. Женщина-Небосвод и Мужчина-Земля. Египт
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Рис.19. Башкирский главный


национальный орнамент -- Свастика





Рис.20. Обсерватория Аркаим 
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Рис.21. “Небесный механизм” 


из Самарры





Рис.22.Схема четки-молитвы аркаимцев





� EMBED Photoshop.Image.8 \s ���
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Рис.23. Атлантида на карте Р. Меркатора, 1595





Рис.24. Центральная часть исторического Башкортостана -- копия Атлантиды (из книги В.П. Путенихина)
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Рис. � SEQ Рис. \* ARABIC �1�. "Большой Шигирский Идол".
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Рис.25. Хаос-Мрак, г. Тюлкюли
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Рис.26. Небо-Земля, г. Тюлкюли
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Рис.27. Подвиги


Тора-тау (Индры)
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Рис.29. «Железная стрела» -- горы Урал
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Рис.30. Перекресток 


4 рек -- Уфа
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Рис.31. Уфа – 4 водные-дороги





�


Рис.34. Аманат – шифрограмма предков 


с названиями пяти злаковых





Рис.36. Метки на скале Шульганташ
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Рис.40. Волчица с близнецами из Калаи-Кахкаха





�


Рис.39. Римская Волчица с близнецами
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Рис.42. Четыре дороги: Нугай – Сибирь (Кюнь-Уфа),


Кангы – Уса (Кунгур-буга) и выращиваемые там


зерновы культуры
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Рис. 43. Крестообразные священные 


дороги богов через "пуп Имира" Аркаим.





Рис. 8.
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Рис. 44. Свастикаобразные дороги богов


на башкирской салфетке (вышивка).
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Рис. � SEQ Рис. \* ARABIC �2�. Рельеф старовавилонс-


кого периода (II тысячелетия


до н.э.)
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Рис. � SEQ Рис. \* ARABIC �3�. Хаос-Мрак. Гора Хантау,


неолит -- бронзовый век.





�





Рис. � SEQ Рис. \* ARABIC �4�. Первичный сгусток мироздания. Гора Тюлькули, IV -- III тт. до н.э.
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Рис. � SEQ Рис. \* ARABIC �6�. Господь Всевышний


Имир с названными перво-


предками человечества Шуль-


ганом и Уралом. Древняя


каменная статуя из Тувы.





Рис. 5.
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Рис. � SEQ Рис. \* ARABIC �9�. Схема священных дорог Волчицы и Коровы -- молочных матерей первопредков Шульгана и Урала.
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Рис. � SEQ Рис. \* ARABIC �10�. Родовая там-


га усерганцев-башкир.
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Рис. � SEQ Рис. \* ARABIC �11�. Башкирский нацио-


нальный орнамент на ковре –


"андреевский крест"





Рис. 7.1.





Рис. � SEQ Рис._ \* ARABIC �1�2. Размещение первопредков и их первородов в первом “Золотом круге” и исходящие роды и племена на след. кругах.





Рис. 8.





Рис. 8.1





Рис. 13. Железный наконечник копья из Ковеля (виды с двух сторон).





Рис. 8.1.





Рис. 8.1





Рис. 8.





Рис. 9.





Рис. 14. Размещение иерархии богов и башкирских родов в кругах и их сегментах.
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Рис. 15. Крестообразные священные дороги богов через "пуп Имира" Аркаим.





Рис. 8.





�


Рис. 16. Свастикаобразные дороги богов


на башкирской салфетке (вышивка).





Рис. 12.





Рис. 13
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Рис. 18. Круги мироздания с размещением в них людей и богов.





Рис. 13





Рис. 6.
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Рис. 19. Окуневская каменная стела


из Южной Сибири (Хакассия).





Рис. 14
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Рис. 21. Нумерация знаков по Э. Добельхоферу.





Рис. 22. Фестский диск. Лицевая сторона А.





Рис. 23. Фестский диск. Оборотная сторона Б.
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Рис. 23. Древняя карта территории Бактрии.





Рис. 24. Древняя схе-ма орографии Алтая.
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Рис. 25. Современная схема орографии Алтая.
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Рис. 26. Часть Ср.едней Азии .





Рис. 27. Древнейщий атлас мира на камне.





Рис. 28. Древнее материнское морғ.





Рис. 29. Атлас мира (а) и миро-


вая суша (б) на шкуре быка.


Горы западногоПамиро-Алая.
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Рис. 30. Континенты с народонаселением.
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Рис. 30. Географическая карта из из Таласа.





�


Рис. 31. Атлас мира на горе Хан-тау.
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� Содом и Гоморра – современный город Алабуга на территории Республики Татарстан.


� Которого он дотла разрушил, проклял и предал к забвению.


� Каган – башкирский титул верховного главнокомандующего-императора.


� Кадак – совр. Казахский мелкосопочник.


� “Все человечество в то время имело “один-единственный язык” (Е.П. Блаватская. Тайная доктрина, том 2. “ЭКСМО” Москва -- “ФОЛИО” Харьков, 2006, стр. 229).


� Самарра -- древний город на Северной Палестине, основанный “самаритянами” -- усарганцами-башкирами.


� Чуваши до сих пор вместо “грецкий” называют “башкирский орех”.


� В Библии Моисей назван левитом, что происходит от башкирского “оло-би” (великий би или великий маг) следующим путем: “оло-би”+т (показатель множественного числа)=(о)лобит -- левит.


� Кадак – совр. Казахский мелкосопочник.


� Кадак – Казахский мелкосопочник.


� Шульган-таш.


� Урата – окружение, круг.Библейское название города Аркаима тоже Урата (Арада).


� Потому что Урал был вскормлен молочной матерью-коровой у горы Юрак-тау – правого (северного) соска Имира.


� Орография — (от греч. Oro «гора» и «графия»), раздел геоморфологии, занимающийся описанием и классификацией форм рельефов (хребтов, возвышенностей, котловин и т.п.) по их внешним признакам вне зависимости от происхождения.


� Р.Г. Кузеев. Происхождение башкирского народа. М., 1974 г.
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