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называли гостиницы. Этот термин можно встретить в документах 
с горы Муг [Лившиц 2008: 109], старых письмах и в согдийской 
поэзии.

Испони было расположено в предгорьях, где развивалось ско-
товодство. Через его дороги и горные тропы весной и зимой пас-
тухи вели свои стада от степей бассейна Сырдарьи к полям высо-
когорного Туркестана и обратно. Поэтому можно сделать вывод, 
что термин испони является согдийским словом, происходящим 
от слова спанч, т.е. «согдийская гостиница».

Весь вышеизложенный материал, который дают нам исто-
рические источники, показывает, как тесно топонимика связана 
с материальной и духовной культурой населения.
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А.Р. Аюбов

ЭЛЕМЕНТЫ КУЛЬТА ЖИВОТНЫХ 
У НАРОДОВ УСТРУШАНЫ В ДРЕВНОСТИ

Сутью тотемистических воззрений является вера в сверхъес-
тественную связь или родство между определенными группами 
людей, животных и растительным миром. Тотем воспринимался 
как реальный предок, от которого магическим образом зависели 
жизнь и благосостояние рода в целом и каждого его члена в от-
дельности. При археологических раскопках на различных горо-
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дищах области обнаружены десятки находок, которые отражают 
степень поклонения пантеону согдийских богов. Особенно выде-
ляются амулеты в виде фигурок кабана, лягушки, петуха, головы 
быка, коня, рыбы, собаки и др.

В Уструшане прослеживается культ слона. Имеются монеты, 
на лицевой стороне которых отчеканено изображение правите-
ля области в крылатом венце. На некоторых из них помещено 
изображение слона с опущенным хоботом. Согласно сведениям 
источников, одна из монет принадлежала правителю по имени 
Сатачари. На монете также имеется надпись «учитель» и «госпо-
дин» [Мирбабаев 2003: 383]. Это показывает, что Сатачари был 
человеком высокого духовного и религиозного звания. Известно, 
что правители Уструшаны считались тенью бога на земле. В дан-
ном случае можно полагать, что власть правителя казалось мощ-
ной, как сила слона.

В Уструшане, как и в других районах, существовал также 
культ льва. На городище Мугтеппа обнаружен фрагмент сосуда, 
на котором изображен лев с поднятым хвостом. Среди находок 
Калаибаландского клада имеется поднос, на дне которого изоб-
ражена львица. В иранской мифологии лев считался спутником 
солнечных божеств. Культ льва в Средней Азии был связан с рас-
пространением канонического зороастризма.

Среди находок, относящихся к культу барана и козла, особо 
выделяются фигурки, служившие уструшанцам талисманами. Их 
носили как нагрудные украшения, в основном женщины или ма-
ленькие дети.

В иранской и индийской мифологии культ быка занимает важ-
ное место. В каждой этнокультурной среде он имеет свои осо-
бенности и со временем приобретает новую идейную окраску. 
Однако при этом сохранялась первоначальная сущность мифа, 
которая прослеживалась во многих культово-ритуальных и ка-
лендарных обрядах таджиков и других народов Средней Азии. 
Согласно «Шахнаме» Фирдоуси, Ахура Мазда первым создает 
быка и человека Гайомарту. Первозданный бык гибнет, но из его 
семени и тела появляются животные и растения. Образ быка за-
нимал большое место в магических ритуалах и верованиях наро-
дов различных областей. Традиция почитания теленка существо-
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вала в Ганчинском районе. Она сочетает в себе культ огня, идолов 
и теленка. В Бунджикате, на городище Калаи Кахкаха, найдены 
керамические фигурки бычков с расставленными ногами, плос-
ким и толстым хвостом.

Древние люди особо почитали коня. «Культ коня,  — пишет 
А.  К.  Мирбабаев,  — представляет в дахмаках Курката множе
ством находок. В Куркате, который был расположен в контактной 
зоне с кочевой степью, конь был не просто животным для верхо-
вой езды, но и объектом почитания одной из ипостасей местного 
божества. Согласно хроникам Бейши, правители Уструшаны вос-
седали на троне, сделанном в виде золотого коня. Реальность дан-
ного сообщения подтверждается настенной живописью малого 
зала дворца афшинов Уструшаны, где царский предок восседает 
на зооморфном троне в виде протомы коней» [Мирбабаев 1995: 
29]. В результате археологических раскопок в развалинах Афро-
сиаба (Самарканд) были найдены статуэтки крылатых коней. Имя 
легендарного героя «Шахнаме»  — Сийавуша, происходящее от 
древнеиранского сияваршана, тоже связано с конем и означает 
«черный жеребенок».

Арийцы считали коня носителем духа Ахура Мазды. Они жер-
твовали коней богу Солнца  — Хуршеду (Митре). Кроме того, 
конь являлся важным звеном обряда, связанного с ритуалом за-
хоронения. По мнению А.  К.  Мирбабаева, появлению такого 
восприятия коня способствовало географическое пространство 
Средней Азии, которое состояло из бесконечных долин, степей 
и пустынь [Мирбабаев 2006: 71]. Древние люди считали, что гор-
ний мир находится за пределом этих пустынь, и только конь был 
в состоянии перенести туда дух человека.

Опираясь на сведения исторических источников, можно вы-
делить те религиозные представления, которые тесно связаны 
с культом коня. Такие тотемистические пережитки нашли отра-
жение не только у арийцев, но и у индусов в жертвоприношении 
ашвамедха, где «белый конь выступает в роли мирового коня Тва-
штра. В процессе ашвамедхи царь после воздержания и физичес-
ких лишений получает второе рождение в новом качестве, конь 
как тотем дает духовную энергию, физическую силу и божест-
во» [Кузьмина 1977: 39].
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У народов Урала и Сибири конь играл особую роль в погре-
бальном обряде. По их представлениям, конь возил умершего хо-
зяина на верхнее небо, где обитают умершие предки. Только конь 
обеспечивал умершему человеку способность к возрождению.

Воздействие индоиранской мифологии на народы Урала было 
закономерным явлением. Под этим воздействием сложились об-
разы конных богов: Керемети на белом коне, Мир Суске Хума 
(параллель индоиранского Митры) и Хвореса (параллель иран-
ского Хворе Хшаета). Конь считался единым зооморфным обра-
зом Вселенной. С антропоморфизацией богов роль коня меняет-
ся: он становится инкарнацией различных богов индоиранского 
пантеона. В коней воплощаются древнеиндийские боги Индра, 
Ашвины, Сурья, Ушас; авестийские — Митра, Веретрагна, Фарн 
(Хварн), Сиявуш, Вайю, Тиштрия. По сведениям Е.Е. Кузьминой, 
кони Дадхикра и Таркшья являлись объектами поклонения, им 
приносились жертвы [Кузьмина 1976: 55].

В ряде мест среди таджиков и узбеков Средней Азии сохра-
нились представления о змее как о символе безопасности, за-
щиты от дурного глаза и нападения злых духов, которые можно 
рассматривать как пережитки культа змеи. М.С. Андреев писал: 
«Следы былого почитания змей, широко распространенных по 
Туркестану, сохранились, как и во многих других местах, в том, 
что домашнюю змею, жившую у себя в доме, таджики не убива-
ют — грех» [Андреев 1928: 113]. Представление о белой змее как 
о хранительнице дома у ираноязычных народов имеет давнее про-
исхождение. По сведениям К. Иностранцева, еще в сасанидское 
время «существовало поверье, что гибель змеи, “вскормленной 
в доме”, приносит хозяину дома гибель его имущества» [Иност-
ранцев 1908: 148].

Название квартала Хавзи морон, означающее «бассейн змей», 
в г. Истаравшане связано с культом змеи. В этом городе многие 
гузары (кварталы. — А.А.) имеют бассейны, и некоторые из них 
стали именоваться по таким бассейнам: гузар Хавзи Сангин, гу-
зар Хавзи Морон и др. Когда-то в бассейне жили змеи (морон). 
Существует предание, согласно которому по приказу Хазрати 
Али змеи покинули бассейн, и вода там очистилась. Иногда вмес-
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то святого Али называют некоего Ишана, творящего чудеса, кото-
рый изгнал змей своими молитвами.

Недалеко от селения Анбаргаз находится местность Кокма. 
Это название змеи, которая, согласно легендам, живет очень дол-
го и показывается только человеку с доброй душой.

С культом змеи связано также название селения Вишап в вер-
ховьях Зарафшана. О.И. Смирнова полагает, что в названии этого 
селения скрывается имя одного из трех змеев — Visapa, которое 
упоминается в Авесте [Смирнова 1972: 123].

Почитание змеи существовало не только у таджиков и узбеков, 
но и у некоторых других народов. В древние времена в Египте 
змея считалась защитницей и спасительницей богов, фараонов, 
путешественников. Головы богов и царей обвивали священные 
уреи, огнедышащие кобры, истребляющие всех врагов [Древние 
религии 1993: 19].

Наряду с культом вышеперечисленных животных почитались 
собака, волк, верблюд, петух, рыбы, лягушка. Об этом свидетель-
ствуют различные легенды, поверья и находки при археологичес-
ких раскопках.
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Д.С. Бугаев

ОБ «ИНОМ» В КАРТЛИ-КАХЕТИНСКОМ ЦАРСТВЕ

В книге «Homo ludens» Йохан Хёйзинга отмечает, что «на-
блюдатель <…> всюду обнаруживает присутствие игры как оп-
ределенной особенности или качества поведения, отличного от 
обыденного (курсив мой. — Д.Б.) поведения в жизни» [Хёйзинга 
2011: 26]. То есть игра выступает в качестве «иного» элемента 
действительности.

По словам Й. Хёйзинга, «внутри игрового пространства гос-
подствует присущий только ему совершенный порядок. И вот 
сразу же — новое, еще более положительное свойство игры: она 
устанавливает порядок, она сама есть порядок» [Там же: 35], при 
этом данный порядок ограничен местом и временем игры [Там 
же: 33–35]. Таким образом, сама игра становится одним из ис-
точников идеальных структур для человека. Так что же такое 
«иное»?

В статье под «иным» понимаются такого рода элементы в ок-
ружающем мире, которые структурно и качественно значительно 
отличаются от большинства остальных элементов системы, нахо-
дятся в меньшинстве, иерархически могут выступать в доминан-
тной, рецессивной и медиальной ролях. Таким образом, мы выхо-
дим за рамки часто подвергающейся в последнее время научному 
рассмотрению оппозиции свое  — чужое  / иное  / другое (далее  
‘чужое’. — Д.Б.) в социальных системах [Ветчинкина 2005, Зай-
цев 2008, Данилова 2011].

Под «чужим» во многих исследованиях понимаются такие 
элементы окружающих социальных структур, которые лишь не-
значительно по своей композиции исходных элементов или их 
вторичных качеств отличаются от «своего», что создает ощуще-
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