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От автора

Символический словарь и грамматика до некоторой степени восполняют отсутствие письменных источников. 

В. Тэрнер
Сокровищница национальной культуры любого народа сохраняет пласты практически всех исторических эпох, пережитых им, далекими и близкими его предками. Ключи к пониманию подлинной значимости такого наследия лежат и в тайнике символов, с глубокой древности играющих огромную роль. Символы выступают инструментом этнической, религиозной, культурной идентичности, обозначения государственного строя, социального статуса и т.д. В этом аспекте карачаево-балкарская знаково-символическая культура и, можно сказать, символические миропонимание и мироощущение практически не были предметом изучения.

Научная дисциплина, которая изучает знаковые системы, именуется семиотикой. Она выделяет три класса элементарных знаков, различающиеся по трём критериям: по мотивированности связи, по степени условности (знаковости), по связи с временными планами. 

Первый – это знак-индекс (знак-симптом), который физически связан со своим объектом /напр., оскал собаки – знак угрозы и одновременно компонент ее готовности к защите или нападению/. Он носит наименьшую степень условности, а по времени ориентирован на настоящее ("здесь и сейчас").

Ко второму классу относится знак-копия (знак-икона, иконический знак), который возникает на основе сходства с означаемым объектом (напр., слово «кукарекать» похоже на звуки, издаваемые петухом). По времени - ориентация на прошлое.

Третий класс представляет знак-символ, который ориентирован на будущее и отличается наибольшей условностью (Н.Б.Мечковская).
Понятие «символ» нами рассматривается здесь в несколько широком значении, в определенной мере совпадающем с понятием «знак». Иными словами, под символом мы будем подразумевать то, что собой как бы замещает другой  объект. Например, изображение того же полумесяца выступает знаком как идеи принадлежности к исламу, так и самого ислама как религиозного учения.

Знак-символ может выступать «заместителем» явлений как ментальных (идей и понятий), так и материальных (вещей и действий). Но сам символ непременно должен быть чувственно ощущаемым. Он может предназначаться для восприятия: зрением (знак-изображение, знак-жест и т.д.), слухом (гимн как знак государства), осязанием (мед как знак гостеприимства), обонянием (благовония как знак культового обряда).

Сами символы по своему материальному проявлению выступают в разных формах, в числе которых: вещевые (одежда, униформа, украшения и др.), архитектурные (жилище, мавзолей и др.); пищевые; цветовые;  геральдические (гербы, эмблемы, тамги и др.); ритуально-обрядовые и др. 
Огромная роль принадлежит знакам при построении модели мира. В древности знаки выступали «фиксированной точкой связи» между животным, растительным и минеральным царствами, между органами человеческого тела и различными структурами вселенной (категориями минералов, геологическими структурами и т.п.), между человеком и растительным царством и т.д. (В.Тэрнер).
Знаки отмечают (маркируют) много социальных ролей, поэтому они выступают и как марки/маркеры. В свое время исследователями было отмечено, что «всякий типический образ (чиновник, зрелый человек, старик, нищий и т.д.) как в реальности, так и в фольклоре представляет не только заданную систему норм и предписаний, но и строго определенный набор вещных атрибутов», которые «при общей ориентации культуры на зрелищный подход  к миру, создавали «социальный портрет» человека» (Львова Э.Л., Октябрьская И.В., Сагалаев А.М., Усманов М.С.).
Иногда один и тот же знак является маркой нескольких социальных ролей: например, корона символизирует не только монарха, но и чемпиона по шахматам («обладатель шахматной короны»), и победительницу («королеву») конкурса красоты. 

Нередки и обратные случаи – когда одну и ту же социальную роль маркирует несколько знаков. Например, сан монарха наделен такими атрибутами как корона, скипетр, держава, трон. 

Согласно оккультным теориям, «символы – это вход в иной мир» и «через них можно разбудить голос небытия и с грохо​том открыть дверь в неизведанное» (В.Сердюков).

Следует подчеркнуть, что без понимания знаковой системы изучаемого народа невозможно понять сам народ, его менталитет, культурный уклад, духовную основу. «Сплетение символов и тем, - отмечал замечательный этнограф В.Тэрнер, - служит богатым хранилищем информации не только о природной среде.., но и об этических, эстетических, политических, правовых и лудических (сфера игры, спорта и т.п. в культуре) идеях и правилах».
Исходя именно из таких соображений, мы и предлагаем вниманию Читателя очерки, посвященные знаковой системе Карачая и Балкарии. Надеемся, что наша небольшая работа окажет определенную помощь не только историкам и этнографам, но и представителям смежных гуманитарных дисциплин и национальных искусств.

В ходе подготовки и издания данной работы оказали помощь и дали дельные советы мои коллеги и товарищи А.И.Айбазов, М.М.Ижаев, Ш.М.Батчаев, Р.М.Бегеулов, М.Д.Каракетов, И.С.Кипкеев, И.М.Шаманов, которым, пользуясь случаем, выражаю искреннюю признательность.
Глава I
 СИМВОЛЫ В СУДЬБЕ НАРОДА
§1. Тамга – основа тюрко-кавказской геральдики
В самом общем значении тамга – это изобразительный знак, символизирующий принадлежность его обладателя к определенному племени, роду, родственной группе. 

Иногда полагают, что все тамги изначально изображали реальные объекты и упрощались в ходе эволюции. Весьма «коварна методика, в соответствии с которой древние культовые символы считаются происходящими от натурных изображений визуально воспринимаемых объектов» (А.Голан). 
Все тамги – достаточно просты, но это не должно нас вводить в заблуждение относительно их смыслового значения (семантики). Простота изображения не означает примитивности идей, символизируемых им. В.Тэрнер в свое время напоминал: «Великие религиозные символические формы,  такие, как крест, лотос, полумесяц, ковчег и т.п., сравнительно просты, хотя их significata (значения, - Р.Х.)  составляют целые теологические системы и контролируют литургические и архитектурные структуры чрезвычайной сложности». 

Как и многие другие космологические знаки, тамга несла и культовую нагрузку, выступая в роли «религиозно-магического символа» (Л.И. Лавров).

Само наименование этого знака («тамга») связано с тюркским миром. По данным археологов, на Северном Кавказе они активно бытуют со времен сарматов (III в. до н.э. – III в. н.э.), а к началу ХIХ века фиксируются у многих кавказских народов Черноморско-Каспийского междуморья.
Основная функция тамги – обозначение принадлежности к роду, родовой группе, поэтому нам уместно вкратце коснуться данного вопроса. Следует отметить, что наиболее сложная структура карачаево-балкарских родственных объединений этнографией выявлена в Карачае, где известен их 4-ступенчатый уровень. Условно говоря, этнос (миллет) подразделялся на союзы родов, или фратрии – каумы (къауум), те – на рода, фамилии, или тукумы (тукъум), подразделениями которых выступали внутриродовые ветви – атаулы (атауул). Последние делились на семьи (юйюр).

Каумы вели свое происхождение от Карчи и его соратников – Адурхая, Будияна, Науруза, а также Трама, поэтому носили их имена. К тем же каумам относятся и многие фамилии терской части карачаево-балкарского народа:  Биттировы, Газаевы, Османовы, Шаваевы-Абайхановы  (Адурхайла), Аттоевы, Боттаевы, Геккиевы (Будианла), Бичиевы, Кулиевы (Шатибекле) и др.  Добавим, что собственно балкарский каум составляли потомки легендарного Басията (Басиатла).

В горских обществах Балкарии наличие каумов этнографами не фиксируется, но известно, что часть родов из карачаевских каумов расселилась в Балкарии – в т.ч. Биттировы, Газаевы и др.

Добавим, что в составе каума нередко оказывались фамилии, которые не имели кровного родства с предком-эпонимом каума, а были приняты во фратрию посредством обычая искусственного родства (таякъ къарнашлыкъ «палочное побратимство» – от ритуала прохождения под присяжным посохом).
По сути, все старые рода свободного населения Карачая относились к тому или иному кауму, вне которых оказались лишь отдельные фамилии. Исследователи фиксируют тамги и у каумов, и у тукумов, и у атаулов. В качестве знака собственности мелкого рогатого скота использовалась ушная метка-надрез (эн), которая у родов и даже атаулов могла быть разной.

Рассмотрим вначале каумные тамги.

Наиболее крупный – каум адурхаевцев (адурхайла) включает в себя свыше полутора десятка фамилий, часть из них – «дочерние», т.е. являют собой ветви более старых («материнских») фамилий. Это Абаевы, Байчоровы. Лайпановы, Урусовы, Шидаковы, Чомаевы, Батчаевы (и их ветви – Баиевы, Джаммаевы, Караевы, Кулчаевы, Тулпаровы), Эркеновы, Абаевы. 

К числу авторов наиболее ранних из известных нам зарисовок тамги адурхаевцев следует отнести Бориса Миллера, который в 1899 г. предпринял этнографическую экспедицию в Карачай. В его работе, опубликованной в 1902 г., приводится такая адурхаевская тамга: [image: image386.emf]

. Другие из изображений адурхаевских тамг – 

[image: image2.emf]

 (а,б,в),

 которые впервые были представлены в работах  историка-этнографа И.М.Шаманова (1972), немецкого этнографа Б.Плечке (1929) и довоенного историка-этнографа  И.Х.-Б.Тамбиева (1931) соответственно.
В каум будияновцев (будиянла) входят Акбаевы и их ветвь Кызылалиевы, Байрамуковы, Боташевы, Деккушевы, Джанкёзовы, Элькановы, Текеевы и их ветви Казанчиковы, Магулаевы, Тамбиевы. По Б.Миллеру (1899) каумная тамга будияновцев –  [image: image3.emf]

, по И.Х.-Б.Тамбиеву (1931) – [image: image4.emf]

, по М.А.Дудову (1954) - [image: image5.emf]

.
Каум наурузовцев (наурузла) включает в себя Аджиевых, Байрамкуловых, Батдыевы, Голаевы, Каппушевых, Кочкаровых, Кубаевых, Салпагаровых и их ветвь – Глоовых. Согласно Б.Миллеру каумная тамга наурузовцев выглядела так: [image: image6.emf]


Трамовцы (трамла) объединяют фамилии Джанибековых, Коркмазовых и Семеновых. 

Б.Миллер указывает на такую каумную тамгу: [image: image7.emf]

. Р.Костанянц (1909) – следующую:[image: image8.emf]

, И.М.Шаманов – [image: image9.emf]

.

Добавим, что существовали и другие каумы:

хустосовцы (хустосла): Бостановы и их ветви Алботовы и Хосуевы; позднее слились с каумом трамовцев;

лебусхаевцы (лебусхала, лепусхайла, реже – къууалбийле): Богатыревы, Джатдоевы, Кубановы;

запишевцы (запишле, реже – къайтымла): Каракетовы, Кипкеевы, Дотдаевы, Гебеновы, Каитовы;

шадибековцы (шадибекле): Хубиевы, Биджиевы, Хасановы, Хачировы, Кечеруковы, Дотдуевы, Бытдаевы, Тоторкуловы, Тохчукуковы.

К числу старых каумов некогда относились и дадиановцы (дадианла), родственные будияновцам, включавшие Боташевых, Деккушевых, Элькановых и Узденовых, но часть их (Боташевы, Деккушевы, Элькановы) позднее вошли в состав будияновцев.

Общность происхождения от легендарного Карчи объединяла его потомков, в числе которых Карабашевы, Темирбулатовы, Коджаковы и их ветвь Чипчиковы, Эсеккуевы, Дудовы и их ветви – Айсандыровы и Минкоевы.

У перечисленных 6-ти каумов в прошлом существовали общие тамги (см. Приложение 1). Сохранились артефакты, где помещались и общие, и родовые тамги одновременно. Например, на войлочном ковре (кийиз) Б.Т.Каракетовой, изготовленной её бабушкой Джанкёз-амма Казиевой, изображена каумная тамга запишевцев – [image: image10.emf]

, ниже – тукумная тамга Каракетовых ([image: image11.emf]

), а еще ниже – атаульная тамга Булхайлары  ([image: image12.emf]

) /Сообщение М.Д.Каракетова/.
Тамга помещалась на различных предметах:  вышивались на свадебных флагах, на кисетах и других предметах из ткани, становилась знаком собственности (тавром), когда им метили скот. Наилучшая сохранность её изображений, естественно, наблюдается на каменных предметах – надмогильных стелах (сын таш), межевых камнях (ырджы таш), каменных коновязях (ат илкич). Кроме того, тамги хорошо сохранялись и на металлических предметах. Археолог Х.Х.Биджиев выявил в старом, правобережном Картджуртском некрополе позднего средневековья металлический венчик с женского головного убора:

[image: image1.emf]

[image: image13.emf]


Помещенная в центре орнаментальной композиции Ф-образная фигура имеет сходство с тамгой князей Крымшамхаловых: [image: image14.emf]

. Это позволило автору находки предположить принадлежность предмета и, следовательно, самого погребения именно к этой фамилии, родовой квартал которых располагался в Картджурте. 
Добавим, что у Крымшамхаловых на основной массе надмогильных стел дореволюционного периода проставлена их родовая тамга.
[image: image313.emf][image: image314.emf][image: image315.emf] 
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[image: image316.emf] 
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 Рис.2 Тамги Хасаутского некрополя: а – Гогуевых, б – Джарашдыевых, в –Берекетовых, г – Алиевых (М-лы экспедиции КНИИ 2007 г. Фото автора).

[image: image317.emf]Родовые тамги помещались и на перстневой печати (мухур).

[image: image318.emf] 

В связи с изначальным смыслом (семантикой) тамг на протяжении многих лет высказываются мнения, связывающие их происхождение с различными факторами. Предполагается, что некоторые тамги означают буквы (графемы) из различных алфавитов. Действительно, с  буквой «Д» кириллицы можно связать тамгу, например, Динаевых ([image: image15.emf]

), а с арабской графемой «Т» (ﺕ) – один из вариантов тамги Текеевых ([image: image16.emf]

).

Другая часть тамг, видимо, ведет своё происхождение из графем древнетюркского рунического письма (с ним связывает один из вариантов тамги каума наурузовцев С.Я.Байчоров).

Во многих работах обращалось внимание на то, что у многих народов двузубец и трезубец «являются знаками царствующих родов» (Х.Х.Биджиев). Например, тамга-трезубец был одним «из древних символов боспорских династий», «именно двузубые изображения и трезубцы» выступали в качестве княжеского герба Рюриковичей (Драчук В.С.). Кстати, одна из тамг Рюрковичей в виде трезубца ныне является государственным гербом Украины.

Из всех знаков раннего средневековья, исследованных на территории Карачаево-Черкесии, «большинство двузубцев и трезубцев происходит из Хумаринского городища, где обитала феодальная верхушка и ее приближенные» (Х.Х.Биджиев).  
Графической основой фамильной тамги крымских ханов являлся прямоугольный трезубец, «который, в зависимости от того, вверху или внизу находится средний отросток, легко превращается в двузубец» (Х.Х.Яхтанигов).

Знаки такого типа выступают фамильными тамгами карачаево-балкарских князей, в числе которых: Абаевы, Айдеболовы, Биевы, Жаноковы, Жанхотовы, Урусбиевы, Суншевы, Шакмановы, Келеметовы, Кучуковы, Малкаруковы, Дудовы, Карабашевы.
То же самое можно сказать и о тамгах многих древних узденских каумов и фамилий Карачая, которые связывали свое происхождение с крымскими ханами (адурхаевцы, будияновцы, наурузовцы). В документах Комиссии для разбора прав сословий горцев Кубанской и Терской областей говорится: 

«У одного крымского хана было две жены: одна была ханского рода, другая – простолюдинка; у первой было четыре сына, у второй – три: Будуян, Науруз и Адурхай. 

В семье произошли раздоры: дети простолюдинки попытались овладеть престолом. Это им не удалось, и они принуждены были бежать; к ним присоединилось 60 семейств и один родственник, богатырь Карча».   
Разных конфигураций двузубцы и трезубцы мы обнаруживаем также в тамгах князей абазинских (Бибердовы, Кячевы, Клычевы ); кабардинских (Атажукины, Кайтукины, Мисостовы, Касаевы, Наурузовы, Мударовы, Бековичи-Черкасские, Джанхотовы), темиргоевских (Болотоковы), ногайских (Тугановы), дигорских (Абисаловы, Карабугаевы, Каражаевы) ((Мусукаев А.И.; Коков Дж.Н., Кокова Л.Дж.; Яхтанигов Х.Х.).
Столь устойчивая привязанность знати к тамгам в виде дву- и трезубцев была вызвана  общей древней мировоззренческой основой почитания этого символа. Конкретнее – общего почитания того объекта, который данным символом обозначался. О чем же идет речь?

Для того, чтобы понять это мы можем обратить внимание на предметы прикладного искусства кавказского населения I тыс. до н.э. К ним относятся бронзовые пекторали (нагрудники) в форме дву- и трезубцев, обнаруженные на Центральном и Северо-Западном Кавказе. На них изображен солярный символ в виде концентрических знаков, а на одной – двух змей, т.е. пекторали несут марки «верхнего» (солнце) и «нижнего» (змеи) миров. 
В космогонии идея посредничества между ярусами мироздания получила наибольшее образное выражение в трехчастном мотиве (триаде) «змея, ползущая от корней к кроне дерева, где находится гнездо орлицы». Этот мотив встречается и в карачаево-балкарском фольклоре, где орлица (крона) маркирует верхний ярус мироздания, змея (корни)  – нижний, а дерево в целом – реплика мифологического образа Мирового Дерева, связующего все «этажи» вселенной. Изображение змей на трезубце пекторали (=символ Мирового Дерева) согласуется именно с этой фольклорной триадой.

Выражением образа Мирового Дерева считает саму форму пекторалей археолог М.Н.Погребова. Она обращает внимание на то, что идея Мирового Дерева в таком виде отображена в искусстве синхронных культур из сопредельных Кавказу регионов (изображение на бронзовом поясе из Луристана фигуры в виде трезубца с луновидной «подставкой», по обеим сторонам которого помещены фигуры двух рогатых животных).

Добавим и другой пример, подтверждающие эту мысль – двузубец на фреске «дома предков» в Чатал-Хююке (Анатолия), в центре «зеркально-симметричной», геральдической композиции, которая трактуется как мотив «две птицы у мирового дерева» (Демирханян А.Р.). 
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Парные изображения животных и людей сопровождают не только символические, но вполне реальные изображения Мирового Дерева в иконографических  традициях Китая, Ассирии, Египта и др.  

Итак, дву- и трезубец с древности выступают стилизацией космологического  образа Мирового Дерева. 
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Поскольку вождь (правитель) выступает медиатором между разными уровнями Вселенной, и, таким образом сопрягается с функцией Мирового Дерева, то оба эти образа неизбежно связываются. Известно, что в мифах многих народов «под мировым деревом, в центре вселенной, рождаются боги, герои и великие цари» (Евсюков В.В.). 

[image: image322.emf] 

Отсюда и легенда, связывающая зачатие легендарного карачаевского предводителя Карчи – предка ряда княжеских фамилий – у Одинокого Дерева (=Мирового Дерева). Как представляется, далеко не случайно у потомков Карчи – Карабашевых – тамга имеет форму трезубца.
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Кстати, в ходе своих полевых исследований историк-этнограф И.М.Шаманов в своей время зафиксировал у карачаевцев «тамгу Карчи»  (Рис.4).  Она представляет собой стилизованное изображение лука со стрелой, направленной вниз. Такой знак соответствует традиции тюркской символики, где лук со стрелой встречается на гербах князей Юсуповых и Урусовых – потомков ногайского правителя Эдиге (Рис.5). В основе известной тугры сельджукского времени изначально лежала стилизация изображения лука со стрелой, направленной вниз.  Кстати и османская тугра в одной из своих вариаций содержит стилизацию такого рода  (Рис.6).
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Добавим, что лук со стрелой, направленной вниз, встречается на стеле могилы Г.Б.Крымшамхалова (ум. 1851) в Картджурте (Рис.7).
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Следует признать, что  значение основной массы карачаево-балкарских тамг к настоящему время, увы, утеряно.

Свод карачаево-балкарских тамг приводится в Приложении 2.

§2. Флаги
Происхождение. Изначально флаг появился как принадлежность обрядово-культовой жизни и тесным образом связан с упомянутым выше образом Мирового Дерева (Древа Жизни). 
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Само карачаево-балкарское наименование байракъ «флаг, стяг, знамя», по мнению языковедов производно от древнетюркского бай «бог, святой, властелин» (Х.М.Акбаев), что отражает сакральный характер этого предмета как носителя божественной, мистической субстанции.

Полагают, что флаг возник в ходе эволюции из ритуального шеста (жерди, палки), к которому прикрепляли разноцветные куски ткани, шкуры домашних животных, продукты и другие предметы, что символизировало изобилие, достаток, плодородие, даруемые богами через Мировое Дерево.
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Подтверждением тому может служить, например, то, что русское слово «стяг» (военное знамя, флаг) в древности было «связано с понятием о длинном прямом шесте», и одно время «так называлось и знамя в целом, и его древо» (М.Г. Рабинович). Само понятие «древо, древко» связано с образом Мирового Дерева.
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С его образом связаны и обрядовые флаги северокавказских народов. Например, похоронный флаг осетин изображал «райскую ветвь», причем старики объясняли смысл этой ветви – «пусть тебе будет дано право рвать фрукты с райских деревьев» (Б.А.Алборов). В целом похоронный флаг осетин «есть символ “древа жизни”» (В.С. Уарзиати).
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Как отмечалось, на ритуальном шесте (=марка Мирового Дерева) крепились шкуры. Здесь напрашивается  параллель с древнегреческим мифологическим образом золотого руна на дереве, который также символизирует  Мировое Дерево как источник изобилия.
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Сакральное значение у карачаевцев придавалось палке Гиздох-таякъ, которая изготовлялась из боярышника. Считалось, что его боится волк и, если у человека есть такая палка, то его не берет молния (М.Д.Каракетов).  Здесь также можно видеть реминисценции культа Мирового Дерева.
Ритуальные флаги. У  карачаевцев известен флаг «кипке» (кипке-байракъ), который шился из четырех кусков козьей шкуры, видимо, выделанной в кожу. Он использовался в обряде побратимства (присягали на этом флаге, держась за него) при участии князя, в ритуальных скачках на игрищах праздника Чоппа-Той, где также присутствовал князь, служилому узденю коего и передавался флаг /Каракетов М.Д./. Старейшина карачаево-балкарской фольклористики С.Шахмурзаев сообщает, что обряд, связанный с припуском баранов к овцематкам, сопровождался выносом голубых флагов со стилизованным изображением круторогих баранов (Шахмурзаев С.О. Календарь горца. Нальчик,1970. С. 116).
В карачаево-балкарском «празднике первой пахоты» Гутан осуществлялся вынос зеленого обрядового флага, на котором помещалось изображение головы горного козла (джугъутур) – символа плодородия /Рис.8/. Зеленый цвет, по словам сказителей, означал надежду на то, что вспаханные поля зазеленеют подобно полям и лесам. 
Впоследствии зеленый цвет закрепился в связи с исламизацией края. Использование карачаевцами зелено-белого флага упоминается в публикациях некоторых краеведов (К.-М.Нурмагомедов), о бытовании полотнища зеленого цвета сообщают и материалы полевых сведений (Инф. Чагарова Хабибат Джандраевна, 1886 г.р., с. Холоднородниковское, КЧР. Л/архив К.Н.Халкечева)
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Свадебная обрядность сопровождалась использованием флагов с изображением родовой тамги жениха под тамгой невесты (Шаманов И.М.).
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Военные флаги. В сфере военной практики карачаевцы и балкарцы использовали «флаг тревоги» (къуугъун байракъ) черного цвета с изображением двух перекрещенных кинжалов и стрелы /Рис.9/; он вывешивался для военных сборов как «сигнал к началу войны» /Мусукаев А.И./. Отметим, что черный цвет знамени встречается и в истории других тюркских народов, например, у османских султанов было знамя черного цвета (этот цвет шел от огузов), украшенное изображениями трех фигур: дракона, льва и двуглавого орла (Жуков К.А.).
[image: image336.emf]

К числу боевых флажков (значков) относились и трехконечные вымпелы, изображения которых сохранились на надмогильных камнях карачаевцев /Рис.10/.
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Как сообщает информатор, для военных сборов в случае нападения извне карачаевцы в Верхне-Кубанской котловине вывешивали на вершине Голалада-Аман-Ныхыт три шеста (къурукъ). Они были трех разных цветов (белый, черный, красный), каждый из которых обозначал один из трех аулов котловины (Хурзук, Учкулан, Картджурт), с которых просматривалась упомянутая вершина. Поднятие одного шеста означало, что народ должен устремится в тот аул, шест которого поднят; если же поднимались все три шеста, то это означал всеобщую тревогу (ПМА 1991 г., Кулчаев Мухаммад Кёккёзович, 1914 г.р., а.Хурзук).
Из военной истории известны драконовидные штандарты, которые на Северном Кавказе появились в скифо-сарматскую эпоху. На образ дракона в языческом пантеоне скифов указывают скифские бронзовые навершия рубежа IV-III вв. до н.э. с изображениями стилизованного дракона, оседлавшего дракона скифского бога Таргитая (Канторович А.Р.).

О драконообразных военных значках (штандартах) «скифов» впервые сообщает автор второй половины II в. Валерий Флакк. 
Античный историк и писатель, римский наместник Каппадокии в 131-137 гг. Флавий Арриан, который был первым известным нам западным военачальником, встретившимся с аланами на поле боя, также упоминал о «скифских» драконовидных значках. Он пишет, что «скифские военные значки представляют собой драконов, развевающихся на шестах соразмерной длины. Они сшиваются из цветных лоскутьев, причем головы и все тело вплоть до хвостов делаются наподобие змеиных, как только можно представить страшнее. Выдумка состоит в следующем. Когда кони стоят смирно, видишь только разноцветные лоскутья, свешивающиеся вниз, но при движении они от ветра надуваются так, что делаются очень похожими на названных животных и при быстром движении даже издают свист от сильного дуновения, проходящего сквозь них. Эти значки не только своим видом причиняют удовольствие или ужас, но полезны и для различия атаки и для того, чтобы разные отряды не нападали один на другой».

Драконовидные значки изображены как знамена противников римлян на знаменитой колонне Траяна. Позднее у степняков их переняла римская армия и уже при Флавии Арриане они использовались римскими кавалеристами в военных играх и состязаниях «ради зрелищности и удобства управления отдельными группами» /Перевалов С.М./.

Собственно скифы к тому времени уже сошли с исторической сцены, поэтому под их именем, как полагают, разумеются племена сарматского круга, у которых такие штандарты были /Рис.11/ (Г.Рид).

Как сообщает историк V в. Мовсес Хоренаци, образ дракона чтился у аланской знати, чья представительница, царевна Сатиник испытывала "страсть к потомкам дракона – то есть к потомкам Аждахака" (А.Алемань).
На аланском «царском мавзолее» в технике резьбы по камню помещено изображение человеческой фигуры, держащей в руках флаг /Рис.12/.  Контуры его имеют зооморфный вид.
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Драконовидный флаг «Леми» («Лев») в качестве боевого знамени в позднем средневековье бытовал у соседей карачаево-балкарцев – в Сванетии, где хранился в Сетийском монастыре в высокогорном сванском селенье Лаган /Рис.13/. П.С. Уварова (1904 г.) описывает это знамя так: «В спокойном положении оно висит вдоль древка, как простое знамя, но вынесенное на ветер и в особенности приподнятое седоком при скорой езде, оно вздувается и парит на воздухе, принимая эластичные формы и движения того чудовища, которое изображает».
По преданиям самих сванов, это знамя  «было отнято у «татар» во время поражения их и бегства из Сванетии» (В.В.Бардавелидзе). 

Осетинский исследователь Р. Дзаттиаты, напоминая, что еще недавно  «горскими татарами» называли карачаевцев и балкарцев, полагает, что именно от них, как потомков алан, флаг «Леми» попал в Сванетию. Организаторами военного набега в Сванетию, пишет он, «были, по-видимому, северные соседи сванов – аланы, подвергшиеся позднее тюркизации, а еще позднее ставшие мусульманами (балкарцы и карачаевцы), то есть, по народным представлениям, – татарами».

Выше указывалось на то, что изображение дракона помещалось на знамени османских султанов. (Кстати, от турецкого  санджакъ «стяг» происходит наименование должности знаменосца в Кабарде – сэнджакъщIэт, букв. «стоящий под стягом»; кроме того, у адыгов бытует и другое название флага – бэракъ, восходящее к тюркскому  байракъ «флаг, знамя, стяг»). 

Дракон (джелмаууз, сарыубек) – один из наиболее популярных персонажей карачаево-балкарского фольклора, где он связан с образом первого правителя нартов – Красного Фука. У многих народов мира дракон маркирует именно правителей. Например, у короля Артура бриттского эпоса дракон помещается на его штандарте, а литая фигура дракона – на его шлеме. 
Желтый дракон в Китае изображался на одежде императора, являлся знаком императорского достоинства, а на потолке тронного зала корейских королей также помещалось изображение желтого дракона (Лисевич И.). Атрибутами царской власти у майя выступали «змеиные полосы» и змееподобные скипетры (Гуляев В.И.). 
В Древнем Египте змея – покровитель царской власти (Авдиев В.И.), в хеттских оракульных текстах «прослеживается соотношение змеи с царем («Змея с именем царя вошла в царский дом»), у царей Элама тронное сиденье имеет форму катушки из змей; левой рукой бог держит голову змеи, в древнем Иране царский трон изготовляли в виде свернутых змей (Ардзинба В.Г.). 
Добавим, что такой вид геральдических предметов-знаков как штандарты (боевые флаги), судя по всему, на Кавказе возник несколько тысячелетий назад. 
На Кубани археологи  выявили бронзовое колесо-штандарт с перекрестием, которое датируется эпохой Майкопской культуры (III тыс. до н.э.). 
Отмечается, что обрядовая роль этого штандарта «велика и, возможно, связана с культом Солнца» и данная находка «только подтверждает древность местных сказаний» (В.И.Марковин).  То, что волшебное колесо, фигурирующее в нартском эпосе, связано с солярным культом солнца, отмечалось. «Самое колесо есть символ солнца. В практикуемых у многих народов обрядах в праздник равноденствия или солнцеворота колесо фигурировало как несомненный признак солнца» (Абаев В.И.).
§3. Полумесяц
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На могилах мучеников за веру (шахидов) у горцев Кавказа водружали значки – шесты с куском материи. По-видимому, разновидность таких заупокойных ритуальных флажков мы видим на надмогильных стелах (сын таш), где они представлены в виде трех ответвлений от диска с арабской надписью. Ответвления-древки, с которых ниспадают «флажки», увенчаны полумесяцами, зачастую со звездами /Рис.14/. Зачастую такие фигуры отождествляются с бунчуками (если «флажки» принять за конские хвосты).
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Полумесяц со звездой бытовал в Карачае не только как наконечник ритуальных флагов, но и в других формах. Замечательный карачаевский краевед Кази-Магомед Нурмагометов (ныне, увы, покойный) в начале 1991 г. в местной газете описывал случай, когда впервые столкнулся с образцами карачаевских флагов и военных значков (аскер белги), изготовлявшихся из ткани и прикреплявшихся на папахи. Это было незадолго до войны, летом в селеньи Картджурт. Однажды у местной мечети он встретился с муллой Шамсуддином-эфенди, который был известен и как признанный мастер-камнерез, изготовлявший надмогильные камни (сын таш). Мулла пригласил юношу в мечеть, где из одного тайника извлек флаг и флажки.

Флаг представлял собой полотнище размером примерно 170х80 см. Одна треть  его была зеленого цвета (символ земной жизни), а остальные две трети – белого (символ потустороннего мира). К древку, по словам краеведа, прикреплялась белая часть. На зеленом поле были помещены шитые золотом полумесяц со звездой, а на белом поле имелась  арабская надпись с формулой веры (шахада): «Нет бога, кроме Аллаха, Мухаммад – посланник Аллаха» /Рис.15/.
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Военные значки были размером  около 30х8 см. Для командиров-тысячников (мингбашчы) предназначался зеленый значок с изображением полумесяца и звезды, а для сотника (джюзбашчы) – белый значок с черным изображением все тех же полумесяца и звезды /Рис.16/ (Газ. «Ленинни байрагъы». Черкесск,12.01.1991; Газ. «Тёре». Нальчик,№20,1992).
[image: image350.emf]

Как сообщает этнограф М.Д.Каракетов, его информанты неоднократно упоминали о бытовании «белого полотнища с зеленой полосой по краю» и арабскими надписями. Оно использовалось повстанческими правительствами Карачая в ходе восстаний 1920 и 1930 гг.

 Об отряде всадников, которые проезжали через селенье с флагами, «исполняя красивый зикр», нам сообщала дочь карачаевского сказителя Наука (Исмаила) Текеева – Супият Исмаиловна (1910-1992).
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Добавим, что опубликованный К.-М.Нурмагометовым выше флаг один раз был использован в новейшей истории горного края. В конце 1991 года по образцу, описанному в газете, участники национального движения по реабилитации карачаевского народа изготовили флаг, который был вывешен над Домом Советов в г.Карачаевске рядом с государственным флагом страны. Некоторые лица утверждали, что «экстремисты подняли зеленый исламский флаг», но это было или от незнания предыстории этого флага, или политического своекорыстия. Бело-зеленое полотнище сняли в начале 1992 года, а вскоре оно из повседневной жизни вновь вернулось в анналы истории.
Мало кто знает, что исламские символы бытовали в государственных органах… советского Карачая. Сразу же после Гражданской войны коммунистический режим В.И.Ленина проводил осторожную политику в мусульманских регионах страны. Поэтому вполне объяснимо то, что на Северном Кавказе большевики в ту пору не просто смирялись с использованием исламской символики, но использовали её в целях сохранения лояльности коренного населения. Так и появился полумесяц со звездой на некоторых официальных реквизитах Карачаевского округа, который организовал и возглавил Умар Джашуевич Алиев(1895
-1938), кстати, выпускник и бывший преподаватель мусульманского учебного заведения.

Мусульманскую символику мы видим, например, на печати 1921 года одной из структур исполнительного комитета Карачаевского окружного совета депутатов (окрисполкома) /Рис.17/. В центре печати помещены полумесяц и пятиконечная звезда, между лучами которой – пять букв аббревиатуры «РСФСР» (Российская Советская Федеративная Социалистическая Республика). Вокруг полумесяца со звездой – большевистский партийный лозунг: «Пролетарии всех стран соединяйтесь!». Под полумесяцем – аббревиатура «Г.С.С.Р.» (Горская Советская Социалистическая Республика, в состав которой входил Карачаевский округ). По внешней окружности две надписи: вверху –  на русском языке: «Отдел управления Карачаевского окр. исполкома», в нижней части – на карачаевском языке арабским письмом: (ﻘﺎﺮﺍﺠﺎﻯ ﺍﻮﻜﺮﻮﻍ ﺍﺴﭙﻮﻟﻜﻮﻢ) Къарачай округ исполкому «Карачаевский окружной исполком».

После окончательного утверждения советской власти исламская символика исчезла не только из официальной среды, но стала запрещаться даже на бытовом уровне. Арабская графика, тесно связанная с религиозной жизнью мусульман,  была заменена на латиницу, которую позднее заменили кириллицей.
§4. Фигуры, животные, люди
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На предметах карачаево-балкарского камнерезного искусства (преимущественно – на надмогильных стелах) выявляется целый ряд фигур, каждая из которых несла существенное идейное и, нередко, магическое значение.
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Полумесяц на стелах довольно часто сопровождается пятиконечной звездой (Рис.18), которая выступает вариацией пентаграммы – древнего знака, который в оккультной практике именуется также «звездой, или печатью Соломона». Наиболее ранние на Северном Кавказе его образцы мы находим на золотоордынских монетах (Рис.19), чеканенных в г.Маджаре (совр. г.Буденновск), откуда предания выводят целый ряд карачаево-балкарских фамилий. 

В магической практике Востока этот знак также издревле применялся с целью защиты от злых духов, излечения от болезней и т.п. «Правильная» пентаграмма (с одним лучом наверху) используется в амулетах-дуа) для лечебных целей и отпугивания демонов. Она помещена на гербе и флаге [image: image358.emf]
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Марокко. По некоторым трактовкам, пять лучей означают: 1 луч (вверху) – Бога, остальные 4 луча – четыре стихии, первоэлемента (воздух, вода, огонь, земля). «Перевернутая» пентаграмма у оккультистов выступает как знак [image: image360.emf]

сатаны, два луча направленных вверх символизировали рога дьявола.
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Гексаграмма (шестиконечная звезда, или «звезда, печать Давида») населению Северного Кавказа также хорошо известна со времен Золотой Орды, на монетах которого она помещалась (Рис.20). Она помещается и на карачаево-балкарских надмогильных стелах, причем как на Кавказе, так и в карачаево-балкарской диаспоре Турции (Рис.21). Данный знак выступает основой защитного дуа «Асхабу-ль-Кахф» («Обладателей Пещеры»), который используется поныне, а также активно использовался в оккультной практике, вышивалась и рисовалась на одежде магов. 
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Гексаграмма также считается являлась одним из древнейших символов мироздания, выражая идею единства противоположностей: один треугольник обозначал огонь, а другой – воду. Шесть лучей часто связываются с шестью «сторонами света»: правой-левой, передней-задней, верхней-нижней. 
Предметы искусства карачаево-балкарцев нередко содержат изображение так называемого «узла вечности» ([image: image17.emf]

). Этот знак также впервые появляется на монетах в золотоордынскую эпоху (Рис.22). Его мы встречаем не только на карачаево-балкарских каменных стелах, но и на перстневых печатях (Рис.23).
В эпоху средневековья у карачаево-балкарцев и их предков популярен был такой знак как «Сегнерово колесо» (Рис.24). Он связывается  с древними космологическими представлениями, в первую очередь – с идеей  цикличности мироздания, динамичной вселенной, с движением солнца, сменой времен и т.п. Четырехконечная версия данного знака во многом является вариацией общеизвестного знака свастики. В прикладном искусстве позднего времени он приобрел черты растительного орнамента, что, видимо, означает постепенную утрату изначального смыслового значения древнего символа. 
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Космологический характер носил и такой знак как текмет, которого мы отдельно коснемся чуть ниже (см. §5).
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В изобразительном искусстве Карачая и Балкарии распространено было изображение трилистника, считающегося вариантом художественного образа Мирового Дерева. Трилистник – «обычный у многих народов символ древа жизни и плодородия» (Амброз А.К.). Стилизованный трилистник, часто используемый в орнаменте сохранил семантическую связь с образом дерева у карачаевцев и балкарцев, которые именуют этот орнамент как алма терек «яблоня» (Кузнецова В.А.).
***
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Образы человека и животных были запечатлены в изобразительном искусстве на территории Карачая и Балкарии еще в эпоху бронзового века. Они несли в себе смысловое значение, связанное с многочисленными культами языческой эпохи – почитанием духов (анимизм),  животных (анимализм), тотемизмом, культом предков и т.д.
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Начнем с зооморфных знаков эпохи средневековья. Идею мощи, силы у алан выражали несколько знаков, которые изготовлялись из цветных металлов. Один из них – фигура льва (кар.-балк. аслан) /Рис.25/, который не относился к фауне Северного Кавказа, но был известен в Алании, связанной этнокультурными узами со странами Востока. Карачаево-балкарцы сохранили в своей культуре образ «царя зверей» как символа могущества, свидетельством чему служит устойчивое наделение ими своих детей «львиными» именами: Аслан, Асланбек, Асланбий, Асланкир, Аслан-Герий, Асланхан, Аслан-Мырза, Асланука, Хаджи-Аслан, Биаслан.
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Весьма популярным символом могущества в раннем средневековье являлся и «царь пернатых» – орел, который  присутствуют в изобразительном искусстве Алании /Рис.26/. В космологических представлениях он соотносился с верхним миром, Небом, посланцем которого нередко выступал. У алан мы встречаем его и в борьбе со змеёй – символом нижнего мира /Рис.27/.
Среди аланских памятников довольно часто встречаются подвески в виде коня /Рис.28/, а также всадника на коне. Предполагается, что они являли собой что-то вроде гвардейского знака и могли свидетельствовать «о принадлежности воина к царской дружине» (В.Б. Ковалевская).
У алан, по словам археолога В.Б.Ковалевской, были две основных породы лошадей: одна – равнинная, скаковая типа ахалтекинских, а другая – горная, типа лошади карачаевской породы.
В суровых условиях ландшафта Карачая и Балкарии, где основными путями сообщений между соседними ущельями были тропы, лошадь играла неоценимую роль. Излишне говорить об её военной значимости в пору, когда основным видом боевых действий были рейды и набеги. Без лошади немыслимо и само отгонное скотоводство – основный тип хозяйствования народов нагорной полосы. Все это довольно хорошо объясняет исключительное почитание горцами этого животного, обретшее в древности статус культа коня. 

Упоминание всадников позволяет нам перейти к антропоморфным знакам, бытовавшим у карачаево-балкарцев и их предков. 

Археолог В.М.Батчаев в свое время провел весьма убедительные параллели между образами человека в прикладном изобразительном искусстве алан и карачаево-балкарцев /Рис.29/. Поэтому нам остаётся лишь воспроизвести их
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Рис.29  Антропоморфные фигуры  у алан (слева) и карачаево-балкарцев (по В.М. Батчаеву)
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На надмогильных стелах (сын таш) Карачая и Балкарии дореволюционной поры весьма распространено изображение кисти руки /Рис.30/. Две кисти руки были запечатлены на стене баксанского мавзолея князя Камгута Крымшамхалова (Д.А.Вырубов). Имеются смутные упоминания о том, что в период Гражданской войны использовалась (видимо, в качестве своеобразного штандарта) литая фигура кисти руки. Об использовании такого рода символа (как изображении «руки пророка») осенью 1928 года говорилось на одном из партийных форумов в связи религиозной жизнью Карачаевской автономной области. 
У Эвлии Челеби (XVII в.) говорится о мусульманском святилище Пяндж-е Хасан («Пятерня Хасана») на территории нынешней Кабардино-Балкарии или Карачаево-Черкесии, где якобы хранился отпечаток руки внука пророка. Известно, что в магической практике мусульманских народов в качестве оберега фигурирует изображение «руки Фатимы», дочери пророка.

С древних времен кисть руки человека, равно и конечность животного, счи​тались символом защиты (оберегом). «Наскальные изобра​жения человеческой руки есть еще на палеолитических пе​щерных рисунках», а в христианское время «Богоматерь Оранта, например, всегда изображалась с поднятыми руками, ладонями к зрителю — жест защиты, благословения». Такую же защитную функцию выполняли и камни-«следовики» с отпечатками кисти рук «наиболее почитаемых в XIII-XVII веках святых». На свадебных ту​рецких коврах вплоть до начала XX века ткачи изобража​ли «ладони – знак охранения будущей семьи» (Варенов А.).
В эпоху Кобанской культуры на Кавказе были распространены литые бронзовые фигуры кисти руки, которые, судя по всему, играли магическую роль, т.е. были амулетами. Следовательно, этот образ был известен местным племенам с глубокой древности. Традиция сохранялась и в последующие столетия. Изображение кисти руки мы встречаем на стене склепа-мавзолея (кешене) карачаевского князя Камгута Крымшамхалова (XVII в.). В карачаево-балкарском языке понятия  «в его власти» передается выражением  къолунда   – букв. «в его руке». (русское слово «руководитель» происходит от составного глагола «рукой водить»).
Данный символ присутствует и у других народов Кавказа. Изображения кисти руки в XVII-XVIII вв. помещались на стенах башен Чечни, на стенах склепов Осетии и т.д. Это «не просто отпечаток руки мастера.., а акт религиозно-мистического характера как эмблема силы, власти (выделено мной, - Р.Х.), оберега, талисмана» (Р.Г.Дзаттиаты). Как отмечают исследователи, знак руки «считался в древней Грузии эмблемой власти»; по-грузински слово «владетель» - хелисупали (букв. «владетель руки», т.е. власти; от груз. хели – «рука, длань») (Д.Г.Капанадзе). Стелы «с изображениями руки – символа царской власти» сохранились в Грузии и связаны с царскими особами – царем Георгием Лаша, царицами Тамар и Русудан, царем Давидом (Дж.Гамахария Джемал, Б.Гогия).
Кавказские традиции символов, видимо, были учтены в геральдике европейских колоний и факторий Причерноморья. Красный, точнее пурпурный флаг с белой ладонью изображался на генуэзских портоланах,  т.е. морских картах XIII-XIV веков. Фигура белой ладони на красном поле государственного флаге Абхазии и национального флага абазин восходит к геральдике генуэзской колонии Севастополис (он же Сан-Себастьян), т.е. Сухума. (Марыхуба И.Р.). На карте Г.Солери (1385), где указан район  генуэзской колонии Севастополис (Sauostopoli), помещен геральдический щит с изображением открытой ладони правой руки (Дж.Гамахария Джемал, Б.Гогия).

Специалисты обращают внимание и на то, какая рука изображена - правая или левая (т.к. у некоторых народов знак левой руки являлся условным обозначением «женского начала») /В.И.Марковин /.

§5. Текмет – тысячелетний символ
В течение столетий у карачаево-балкарцев и их предков бытует тамга «текмет» – космологический знак, представляющий собой вписанный в круг стилизованный квадрат с точкой посередине. 

На Северном Кавказе к числу самых древних предметов, несущих на себе этот знак, являются найденные в Балкарии металлические изделия из Нартанского могильника VII-VI вв. до н.э. /Рис.31/. Они относятся к периоду Кобанской культуры, носители которой являются прямыми автохтонными предками карачаево-балкарцев (Е.П.Алексеева).   
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Как показывают археологические находки, этот символ продолжал бытовать у горцев на протяжении последующих веков. Его выявляют на памятниках скифской культуры, а в раннем средневековье – на аланских артефактах /Рис32/.
[image: image383.emf]

[image: image384.emf]

После утверждения ислама в Карачае и Балкарии горцы не только сохранили символ своих предков, но и украшали им почитаемые объекты – памятные стелы (сын таш) на местах упокоения соплеменников. Древний знак мы видим в самом центре композиции такой стелы из селенья Картджурт /Рис.33/, которая датируется концом XVII века, что, кстати, еще раз подтверждает факт утверждения ислама в Карачае уже в позднем средневековье. 
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На самом верху стелы помещены слова: «О, Аллах! О, Мухаммад!», отделенные от остального текста чертой. Под ней по-арабски: «Владелец этого камня – Батыр Мурза бин Сосран». /Последнее обстоятельство позволило краеведам предположить, что стела могла принадлежать могиле Сосрана, предка-эпонима ветви проживавших в Картджурте князей Крымшамхаловых – атаула Сосранлары/ (К.-М.Нурмагометов).

В центре – наш знак, вокруг которого – имена 4-х Праведных халифов: Умар, Али (справа), Осман, Абу-Бакр.

Ниже знака – трёхстрочная арабографичная надпись на тюрки́: Зияратдан мурад … дуадыр. Бугюн – бага эсе, йарын сагадыр «Цель посещения /этой могилы/ … мольба. Если сегодня /смерть/ мне, /то/ завтра – тебе».

На  3-й строке – по-арабски слово «год» (ﺴﻧﺔ) и дата «1107» (=1695).  

Добавим, что данная тюркская надпись – вариация шаблонной эпитафии 

ﺑﺭﺪﻋﺎﺪﺭ    ﻤﺮﺍﺩ ﻦ ﺯﻳﺎﺭﺗﺪ
ﺑﻭﻜﻭﻦ ﺑﻜﺎﺍﻳﺴﻪ  ﻳﺎﺭﻳﻦ ﺴﻜﺎﺪﻮﺭ
которую в том или ином виде мы встречаем также на других мусульманских стелах Верхней Кубани, в т.ч.: 

- на надмогильных стелах XVIII века мусульманского кладбища близ впадения в р.Джегуту его притока речки Эльтаркач (ПМА 24.05.2006. Л/архив Р.Т.Хатуева)

- на 9-гранном мавзолее Ахмад-бека 1163 г.х. (1750 г.), некогда стоявшего на правобережье р.Кубани у нынешнего пос.Мара-Аягы

- на стеле 1111 г. (=1699/1700) с территории ст.Ахметовской Лабинского района Краснодарского края (Л.И.Лавров).
Знак квадрата в окружности присутствовал в символике  не только Кавказа, но и других культур античности и средневековья; напр., на мозаиках Древней Греции и Древнего Рима, на монете 969-970 гг. эмира Мансура ибн Нуха из мусульманской династии Саманидов (Рис.34-35), надгробии тамплиеров (Эндрю Синклер). 




Чем же объясняется популярность этого символа? В первую очередь, тем, что он затрагивал глубинные пласты воззрений древности – представлений об устройстве и сотворении мира. Архаичный человек создавал свою модель мира, где квад​рат выступал наилучшей геометрической, изобразительной фигурой для обозначения  пространственной ориентации на земной плоскости (четыре стороны света: слева-справа и спе​реди-сзади). 

Эта же фигура отображала и древнюю идею космогонии, т.е. происхождения вселенной, которая создана Творцом из 4-х материальных стихий. В карачаево-балкарском нартском эпосе такими субстанциями являются вода, земля, воздух и огонь.
Четырехугольники «имели магическое значение и употреблялись против всяких болезней, а в особенности против чумы» (В.Х.Тменов). Как пишет Б.А.Рыбаков, «в народном искусстве мы видим стремление обезопасить магическим рисунком со всех четырех сторон света, в заговорах предписывается обращаться «на все четыре стороны света», в сказках враги могут грозить герою «со всех четырех сторон света» и т.п.».

Квадрат явился оптимальной фигурой для обозначения времени, а точнее – 4-х сезонов годового цикла (весна, лето, осень, зима). 
Если в космологиче​ских представлениях квадрат символизировал Землю, земное, материальное,  то круг символизировал бесконечный Космос, божественное. Круг это «единственная геометрическая фигура, неделимая на себе подобные и одинаковая во всех точках», она «без четкого начала и конца» (Джек Тресиддер). 

Сочетание квадрата в круге означало Землю, объемлемую Небом, а точка в центре этих двух совмещенных фигур – сакральная Ось мира. 

В символике мусульманской культуры квадрат также получил отражение. Он символизировал четыре силы, действующие постоянно на человека – божественную, ангельскую, человеческую и сатанинскую (http://www.simbolarium.ru/simbolarium/sym-uk-cyr/cyr-k/kas/kvadrat.php). 

Символика четверки, как знака упорядочения, в исламе закрепляется числом значимых фигурантов и явлений: 

- 4-х «приближенных» (мукаррабун) к Аллаху ангелов, или архангелов (Азраил, Джабраил, Микаил, Исрафил), 

- 4-х Праведных халифов (Абу-Бакр, Умар, Осман, Али),

- 4-х суннитских мазахабов (ханифизм, маликизм, ханбализм, шафиизм). 

Трехмерный квадрат – куб (который в исламской традиции наиболее ярко запечатлен в священной Каабе) символизирует прочность, устойчивость, вечность.  
У карачаево-балкарцев рассматриваемый древний знак за последние годы стал приобретать всё большую популярность благодаря просветительской деятельности ученых, которые доказали его истоки как в Балкарии, так и в Карачае. Именно последнее обстоятельство и позволяет считать текмет общенациональным, карачаево-балкарским.

§6. Печати

В прошлом одним из наиболее популярных атрибутов власти выступал перстень-печатка (мухур). Не случайно одно из карачаево-балкарских эпических сказаний упоминает эпизод, где витязь Ёрюзмек, низложив владыку нартов Красного Фука и становясь их новым вождем,  снимает с пальца низложенного золотую перстневую печать:

Къызыл Фукну эси аууб къалгъанды,

Бармагъында алтын мухур болгъанды,

Алтын мухурун Ёрюзмек алгъанды
Красный Фук (от страха) потерял сознание,

На пальце у него был золотой мухур, 

Золотой мухур взял себе Ёрюзмек.

Смена хозяина перстня недвусмысленно означает здесь смену обладателя власти над нартами, переход правления от Фука к Ёрюзмеку. 

Любопытно, что в другом сказании карачаево-балкарской Нартиады обладательницей перстня-печати (мухур) называется жена Ёрюзмека – «мать нартов» Сатанай. Видимо, данный эпизод косвенно указывает на бытование практики участия женщины в управлении обществом и даже занятие ею лидерских позиций. «Женщины у тюркских народов, - пишет А. Н.  Кононов, - в доисламское время, а в отдельных случаях и позднее, занимали весьма высокое положение в обществе: стояли во главе племен и государств, принимали участие в битвах, пирах и т. п.». 
Еще в 1926 году исследователь Н.М. Дрягин записал  у Шогая Касаева карачаевское сказание, где главным героем выступает «царь-девица» Кызы-хан, жившая в Джамагатском ущелье. Она выступает хозяйкой башни, где управляет целым «девичьим гарнизоном», а покорить владычицу смог только нарт Сосурук, который женился на ней. Как гласит сказание, от их брака, от браков нартов с обитательницами этого замка пошли и нынешние люди. Современник Ш.Касаева известный просветитель Тохтар Биджиев рассказывал карачаевское предание о княгине Ак-Билек («Белорукая»), которая выступает любвеобильной особой с довольно крутым нравом. Она каждую ночь меняла любовников и утром сбрасывала их трупы в пропасть. Еще ранее о княгине Ак-Билек фиксирует предание А.Фиркович (1848), по записи которого она жила в верховьях Зеленчуков, затем поселилась в районе Бургустана, где владела Рим-горой, которую захватил Тимур.

У многих народов Евразии перстень (кольцо) играл роль инсигнии  светской и духовной власти. Рассматривая античные изображения, где  женщина, вручающая мужской персоне кольцо, Ариэль Голан полагает, что «эта женщина – полузабытая к тому времени богиня неба», а «кольцо – ее символ, который она вручает как удостоверение власти, достоинства». В этой связи он также обращает внимание на фигурирование кольца при вступлении в сан архиереев, монархов и т.п. При коронации французских королей такими регалиями выступали кольцо, шпага и знамя; у герцогов Нормандских – кольцо и меч, у герцогов Аквитанских – так называемое кольцо св.Валерии, знамя, шпага, шпоры, герцогская корона и т.д. (Марк Блок).
Следует отметить магическую роль колец. «Лечебные кольца» использовались в народной медицине (неразрывно связанной с культовой практикой) в средневековой Германии, где они изготовлялись «именем мученичества Господа нашего Иисуса Христа и его святой крови». В средневековой Англии annuli medicinales (лат. медицинские кольца), или cramp-rings (англ. «кольца от судорог») изготовлялись из золотых и серебряных монет, которые король  «преподносил Богу» на алтарь; «считалось, что они способны исцелять тех, кто их носит, от некоторых болезней» (Марк Блок).  В представлениях тюрков инсигния власти, как «заместитель» вождя, также несет сакрально-магические черты. Например, в одной из ногайских сказок фигурирует волшебный золотой перстень хана, в котором содержится счастье (онда савлай наьсып). В целом же кольцо имело и некоторые другие значения (например, сочетание пальца и кольца при вступлении в брак считается аллегорией вульвы и фалла) (Ариэль Голан).
С приходом ислама маркировка  социального статуса посредством  перстня-печати закрепилась, так как была освящена примером самого пророка Мухаммада. Он носил  серебряный перстень с надписью «Мухаммад, посланник Аллаха», которую запрещалось воспроизводить другим лицам. Пример пророка стимулировал мусульманскую знать с внедрением письменности, когда перстень содержал надписи, которым скреплялись документы, т.е. обрел функцию печати (араб. мухр). Множество документов XIX в. содержат использование карачаевцами перстневых печатей, о которых источники свидетельствуют: «приложивши перстнями чернильные знаки», «прикладывают к нему печати /мухор/» и т.п. Отдельные оттиски перстневых печатей карачаевцев приведены в Приложениях.
В царское время служебные печати нередко носили на шее, подвешенными на шнуре или ленте (Рис.36). Образец карачаевской печати, принадлежавшей Хаджи-Умару Шаманову, хранится в фондах Этнографического музея народов России (Санкт-Петербург).

§7. Эн (ушные метки мелкого скота)

Специфическим родовым, а позднее – и семейным знаком собственности мелкого скота у карачаево-балкарцев выступала ушная метка (вырез, надрез) – эн. Её наносили в день появления молодняка на свет или на следующий день. Специалиста по такому виду мечения именовали эн салыучу. Поначалу так метили и крупный рогатый скот (И.М.Шаманов).

В карачаево-балкарской этнографии тема ушного мечения скота была, кажется,  впервые рассмотрена в очерке Махмуда Дудова (Рамазан Къарча) и Х.З.Кошая, посвященной животноводству и связанными с ними  обычаями (1954 г.). В этой работе  в числе форм ушного мечения (эн юлгюле) отмечаются: джаркъа, чорт, кез, сыргъа. 

В очерке И.М.Шаманова «Скотоводство и хозяйственный быт карачаевцев в XIX-начале ХХ в. (1972 г.) даётся более подробный перечень ушных меток: джаркъа – ушной надрез стрелкой; чорт – усеченной формы; кез – боковой вырез; тешик – круглый вырез; сыргъа – двойной вырез; джырыкъ – прямоугольный разрез; седегей кертилген – косое отсечение края уха; тюз кертилген – прямое отсечение уха.

Наши полевые материалы, в общем-то, повторяют эти сообщения, хотя и содержат некоторые отличия. Например, чорт – отсечение края уха, сыргъа – полукруглый вырез, кез – треугольный вырез края уха, джаркъа – прямоугольный вырез края уха, джырыкъ – прямой разрез.

Ниже приведем перечень сочетаний разных форм  ушных меток в основном на примере материалов, которые автору удалось собрать в ходе полевых исследований в селеньях Карачая (прим.: ПМА - полевой материал автора):











Практика ушного мечения была широко распространена в тюркском мире. Так, у тувинцев такая метка носила название «им», а её формы – чарык (от верхней части уха вниз), оюк (округлый вырез в передней средней части уха), кес (полукруг в верхней части уха); бытовали наклонные надрезы, различные комбинации круглых и прямых надрезов и вырезов и др. Исследователи отмечают, что «такой обычай существовал уже у раннекочевнических племен скифского времени», когда ушные надрезы делали на лошадях (С.И.Вайнштейн).
Глава II
ЗНАКИ  ВЛАСТИ И ПРАВЯЩЕГО КЛАССА

С древних времен власть рассматривалась как ниспосланная богом или богами субстанция, а потому священными чертами (сакрализацией) наделялись и те, кто правил, и предметы, которые использовались в отправлении власти, и символы, которые воплощали идею власти. Даже тела и останки правителей, а также их отделенные части (черепа, волосы, кровь, слюна и т.п.), наделялись связью с самим телом, рассматривались в качестве вместилищ мистической силы.

Власть это основной компонент политики, поэтому знаки власти (её носителей, институтов, идей) являются политическими знаками. Их задача «направлена на демонстрацию характера власти в роли гарантии… целостности и благоденствия коллектива» (Куббель Л.Е.). В древности эта функция символов власти была основной.
Правитель и правящий класс обращались к разнообразным материальным обозначениям (символам) своего доминирующего положения. Наиболее известные из них у тюрков – ханские тамги, ханские усыпальницы и т.д. Кроме того, «к символическим знакам власти относились отдельные элементы одежды (внешние знаки отличия) и жилища (символические знаки места), отличавшие представителей власти от остального населения» (О.А.Соловьева). Имеются и другие знаки высшего статуса, которые мы также рассмотрим по отдельности. 

§1. Атрибуты власти 
Изначально понятие «князь» (бий)  выступало не как наследственный, сословный титул, а как  наименование должностного ранга правителя. Поэтому его символы власти, или инсигнии, выступали выражением «определенного должностного статуса в системе управления». Инсигнии «занимают автономное место среди многообразия властных символов». Здесь следует особо отметить, что многие вещи, изначально не бывшими инсигниями, стали таковыми только «оказавшись непосредственно в системе властных отношений» (О.А.Соловьева).

В роли инсигнии у многих народов в древности выступал посох, который в архаике был исключительно многозначен. 

Во-первых, он символизировал ось Вселенной, космологическую вертикаль, связывающую все уровни мироздания. А мы уже знаем, что живым проводником, посредником (медиатором) между «этажами» Вселенной у всех народов выступает именно вождь. Поэтому вполне естественно, что именно у него сакральным атрибутом власти выступает посох. 

Но посох «не просто прорастающая ось Вселенной, это предельно свернутая, спрессованная Вселенная» и в таком качестве «посох может выступать вместилищем Вселенной или ее могущественных сил» (Я.В.Чеснов). Тем самым посох вождя, правителя был не просто знаком власти, а носителем магической мощи, плодородного импульса, даже божественной благодати. «Сосредотачивая все трансформации Вселенной, посох несет в себе жизненную силу», которая являет собой «действующее, активное начало» (Я.В.Чеснов).
Любопытно, что «посох нередко соотносится со змеей, что вполне естественно, ибо змея – «существо-медиатор, переводящее сверхъестественную реальность в физическую». Отсюда и кадуцей –  жезл со змеей, являющийся  атрибутом бога Гермеса, а также Ааронов жезл, превращаемый в змею (Я.В.Чеснов).
Поскольку медиатором выступают и вождь-правитель, и змея, то очень часто змея выступает атрибутом власти. 

Во-вторых, как отмечается в этнологии, посох выступал средством измерения (практического освоения) времени и пространства. Например, карачаево-балкарцы, путем нанесения на посох меток-надрезов (керкиу) измеряли время, т.е. делали посох календарем. К той же роли освоения времени примыкала и функция магического преодоления времени, позволявшая погружаться в его «прошлые или будущие глубины». Отсюда – жезлы предсказателей (Я.В.Чеснов).
В-третьих, посох выполнял ритуальную роль. В карачаево-балкарской адатной практике использовался присяжный посох (антлы таякъ), кстати, связанный с княжеской особой. В Карачае он должен был иметь длину, равную росту главного князя (къанкъар тенгли). Хранился этот предмет у князей Крымшамхаловых /например, у их ветви Мударлары/ (М.Д.Каракетов).
Здесь косвенно проявляется и роль посоха как средства измерения пространства (соотношение с ростом человека). 

У раннесредневекового населения Северного Кавказа бытовали металлические инсигнии в виде укороченных посохов (жезлов). У тюрков половецкого времени (XII-XIII в.), в ряде богатых мужских и женских погребений в правой руке покойных обнаружены массивные перекрученные серебряные и бронзовые стержни (длиной 30-35 см), которые «являлись знаками особого достоинства, своеобразными жезлами» (С.А. Плетнева).
Роль этого атрибута власти отмечена у многих народов. «Эти инсигнии, - пишет В.А.Гуляев, - как воплощение магической силы царя по управлению различными явлениями природы должны были обеспечить благополучное выполнение сельскохозяйственных работ и тем самым процветание всей страны». С другой стороны, эти атрибуты власти «призваны были внушить окружающим мысль о божественном характере царской власти, обеспечить беспрекословное повиновение царю, убедить подданных в незыблемости и вечности установленных свыше порядков».
У древних и средневековых предков карачаево-балкарцев в качестве инсигний выступали пояса (белибау, беллик). Изучая бронзовые пояса кобанской эпохи, археолог В.Б. Техов предположил, что они «надевались их владельцами не ежедневно, а во время исполнения определенного ритуала» и потому «не было необходимости пришивать их к кожаной или иной подкладке». Интересно, что на значительной части кобанских поясов помещены изображения змей во всю полосу изделия. Мы уже говорили о том, что змея издревле выступает как медиатор между мирами. Не случайно в карачаевских языческих ритуалах старики опоясывались желтыми платками, которые назывались «золото-змеиный пояс» (алтын джылан беллик) (М.Д.Каракетов). Не восходит ли это к эпохе металлических ритуальных поясов?

У предков карачаево-балкарцев важным признаком статуса выступали наборные пояса. Они являлись «важнейшим атрибутом воинского рыцарского достоинства» и «различие в количестве бляшек и их подборе означало разное общественное (в основном военное) положение». Право на ношение таких поясов определялось «не общественным и экономическим положением воинов и не их возрастом», а «для этого нужны были, видимо, достижения в военном деле. Только военная слава давала воину наивысший ранг». У древних тюрков-болгар наборные пояса «играли роль своеобразных знаков воинского отличия: чем больше на поясе бляшек – тем выше ранг воина». (С.А. Плетнева).

Естественно, вождь (правитель), который выступал и военным предводителем своего народа, и становился главным обладателем военной славы, высшего воинского ранга.

§2. Символика одежды 
Мужская одежда аристократов в позднем средневековье мало чем отличалась от остальных категорий лично свободного населения. 

«Княжеской тканью» считался шелк (чилле, дарий, джибек). В карачаево-балкарских исторических песнях упоминается о княжеской одежде из шелка красного цвета.

«Лишь самая высшая социальная верхушка» Карачая и Балкарии носила чилле джаулукъ – большие шелковые платки с кистями, расшитые по всему полю шелковыми нитками того же цвета (в основном белого, бордового) Князья носили мужские легкие бешметы (къаптал) «из дорогих восточных шелков»,  с нагрудными карманами (кёкрек хурджун), обрамленными позументом. Низ таких бешметов по бокам имел треугольные вырезы, искусно разукрашенные плетенкой из шелковых ниток - чилле халы (Текеев К. М.).
Важным знаковым элементом у князей выступала обувь из сафьяна, в основном красного цвета. В старинной песне «Татаркан», упоминая князя Иммолата Крымшамхалова, говорится, что он «указывал сафьяновыми чувяками на свой княжеский сан» (бийлигин сахтиян чабырла бла танытды).

В Карачае и Балкарии «только социальная знать» носила обувь типа чарыкъ, которую изготовляли «только из крашеного сафьяна» /у соседних осетин известна обувь из красного сафьяна, именовавшаяся цырых/. Также и поголенки, обшитые снаружи сафьяном (сахтиян уюкъ), носили «в основном социальные верхи». Кроме того, серебряные или золотые пояски для повязывания ноговиц (ышым бау) «были характерны лишь для социальных верхов» (К.М.Текеев). 

В позднем средневековье внешние признаки принадлежности к княжескому сословию особо ярко выступали в комплексе женской одежды.

Статус знати в Карачае и Балкарии маркировал и женский головной убор (окъа бёрк), который у княгинь и княжон был богато украшен. В одной из версий предания о Басхануке (предок князей Суншевых и Урусбиевых) говорится, что ока-бёрк княгини Сарай, жены Басханука, был украшен «сверкающими драгоценными камнями» (накъут-налмас ташла джылтырайдыла) (Сказитель Абугалий Узденов).

Одна из разновидностей – расшитая золотыми и серебряными нитями шапочка с острым, конусовидным верхом, увенчанным шишаком, а в налобной части украшенная венчиком. Венчик связывается с аланами, а шишак – с кипчаками (Равдоникас Т. Д.), ну а островерхие головные уборы бытовали как у кипчаков, так и у алан.

Кстати, на одном из металлических венчиков, найденных в позднесредневековом могильнике Картджурта, помещен знак, который напоминает родовую тамгу князей Крымшамхаловых. На это в свое время обратил внимание  археолог  X.X. Биджиев, напомнивший что родовое гнездо упомянутых аристократов также находилось в селенье Картджурт.

Сословным признаком, в женском костюме карачаево-балкарской знати являлись длинные нарукавные подвески из ткани, расшитые галуном, золотыми и серебряными нитями. 

Важным атрибутом аристократки выступали ходули в виде двух мини-скамеечек со «стременами», в которые всовывалась ноги в обуви. Н.Ф.Грабовский, гостивший в княжеской семье Урусбиевых, сообщает, что там «женщины высшего сословия ходят не иначе, как на низеньких ходулях; ходули эти по большей части деревянные, но бывают и серебряные; устроены они из двух стременообразных дощечек, высотою в 3-4 вершка, к которым сверху прикреплена третья плоская дощечка, длиною в 5-6 вершков; эта последняя дощечка имеет форму подошвы или просто четырехугольника; по середине ее прикреплен ремень, в который всовывают ногу, становясь на ходули».
Карачаевские ходули (агъач-аяк), привезенные на выставку в 1879 году в г. Москву, описывается таким образом: «Со времени уничтожения дворовых крестьян выводятся из употребления и сохранились только у именитых старых фамилий. Сандалии состоят: из вырезки для подошвы ноги с поперечником у носка, на котором сандалия держится на ноге, и двух подставок, на которых укреплена подошва. Сандалии надевают только девушки во время празднества. Умение ходить на сандалиях составляло прежде праздник аристократизма и считалось особенным достоянием женской ловкости. По рассказам, многие из женщин прежнего времени в сандалиях не только могли ловко и грациозно исполнять народные танцы, но даже поднимались на значительные крутизны» (Антропологическая выставка 1879 года /Под ред. А.П. Богданова. Том 3. Ч.2. //Известия общества любителей естествознания, антропологии и этнографии, состоящего при Императорском Московском Университете. Т. XXXV. Ч.2. Труды Антропологического отдела. Т.5. Москва. Типография М.Н. Лаврова и К°, Леонтьевский переулок, дом № 11. 1879-1880. VI. Отдел Этнографический. С.16-18, «из аулов Карачаевского племени», в коллекции № 114).  
Образцы таких карачаевских ходулей хранятся в фондах Карачаево-Черкесского историко-культурного и природного музея-заповедника.
Важную знаковую роль у аристократок играл девичий корсет (кар.-балк. къыз чуба)  «кожаный, холщевый или матерчатый… со шнуровкою спереди и двумя гибкими деревянными пластинками, сжимающими обе груди»; одевался в детстве и снимался по выходу замуж (Ф.Ф. Торнау). Как отмечают этнографы еще два века назад, «жених кинжалом разрезал вязки корсета в первую брачную ночь» (Клапрот Г.-Ю.).

На Северном Кавказе корсет носили «лишь девушки высших сословий» (Студенецкая Е.Н.). Его шили и из дорогих материалов («из красного сафьяна или бархата»), обшивали серебряными и золотыми галунами и  в таком случае он бывал «с короткими полами и серебряными застежками на груди» (Хан-Гирей).
В мужском костюме известны «княжеские пуговицы» (бийлик тюйме), а в четках – «княжеская бусина» (бийлик мынчакъ) /Сообщение И.М.Шаманова/.
Маркировка княжеского статуса проявлялась и в цвете одежды знатных женщин. Этнографами неоднократно отмечалось, что красный цвет платья – наряду с высокими шапочками, корсетами, ходулями и нарукавными подвесками – у народов Северного Кавказа был «сословным признаком костюма женщины из феодальной среды» (Е.Н.Студенецкая). Выше мы приводили примеры того, что тот же цвет выступал маркой и в элементах мужской одежды. Все это побуждает нас отдельно рассмотреть тему цветовых символов знати.
§3. Цветовые знаки

Общепризнано, что «цветовая символика в народной культуре имеет различные аспекты: эстетический, религиозный, нравственный, социальный, цветовая символика мироздания и т.п., которые могут быть взаимосвязаны между собой, или же один из аспектов может иметь довлеющее значение в культуре» (З.В.Доде). 

Окраска предметов в прошлом также могла иметь значение символа, но цветовой знак "не изображает, а кодирует, шифрует, обозначает или прячет их действительный смысл" (Анализ и интерпретация произведения искусства. М.,2005. С.416).

Карачаево-балкарская аристократия в своих цветовых предпочтениях издревле отдавала приоритет белому и красному (и его оттенкам – бордовому, вишневому и т.д. Издревле именно вожди, правители выступали священными особами, способными быть связующими элементами между этим и потусторонним мирами. В «трёхэтажной» модели мира древних людей белый цвет обозначал верхний мир, а красный – нижний мир, а правитель, на правах связного между ними, со временем обретает привилегию на эти два цвета.

О цветовых предпочтениях горских владетелей, судя по всему, знали и дипломаты. Русские послы Павел Захарьев и Федот Елчин, по пути в Мегрелию гостившие в Карачае (1639-1640), подарили местным князьям Эльбуздуку и Гилястану Крымшамхаловым  ткань именно красного цвета: «четыре аршина сукна краснова аглинскава».

Давно выявлена «связь красного цвета с миром мертвых» и это – «универсалия, отмеченная еще охрой в палеолитических захоронениях» (Я.В. Чеснов). Горцы бронзового века использовали минералы красного цвета (охра, сердолик), что отражено в погребальном обряде племен - носителей Майкопской /втор. пол. III тыс. до н.э./ и Северокавказской /2000-1200 гг. до н.э./ археологических культур. 

Поэтому вполне объяснимо то, что с красным цветом в карачаево-балкарском фольклоре тесно связан змей/змея – обитатели именно нижнего мира. Так, царь змей в карачаево-балкарских поверьях имеет красноватую окраску (М.Ч. Джуртубаев).  В песне «Кубадиевы», посвященной одной из княжеских семей, фигурирует змея красного цвета (къызыл джылан/жилян).  В заговорах по излечению от укуса змеи фигурирует именно этот цвет:

На равнинах растет красная пшеница, 

Стеблям красной пшеницы подобная,

Длинная змея, толстая змея.

Отпусти это (опухоль), а если не отпустишь,

Лопни и умри, змея (Х.Х. Малкондуев).

В карачаево-балкарских поверьях волшебную бусинку у змеи силой отнимать было нельзя: на нее нужно было накинуть красную тряпку (или шнурок), после чего змея выплевывала бусинку и уползала. Считалось, что тело человека, увидевшего царя змей, покрывалась красными пятнами (М.Ч. Джуртубаев).

Да, красный цвет маркировал нижний ярус «трёхэтажной» модели мира, но  не только. Он символизировал стихию огня и субстанцию крови, а также  воплощал в себе идею плодородия и жизненной силы. Он «выступает в качестве главного цвета богов, жрецов и царей», обозначая понятия «жизнь-сила-энергия-власть» (З.В.Доде). А главным носителем жизненной силы, гарантом плодородия, в древних представлениях выступал вождь, правитель, князь.
В конечном итоге красный цвет оказывается «княжеским цветом», на который не имеют право низшие слои населения. В Карачае и Балкарии «за местными феодалами сохранялась привилегия на одежду красного цвета» вплоть до XIX в., и «только женщинам и девушкам из княжеского и дворянского сословия разрешалось носить платья и шапочки красного цвета». По сути, «то же относилось и к обуви: красный сафьян у карачаевцев и части балкарцев (Чегемского и Баксанского ущелий) был признаком княжеского происхождения, желтый – дворянского» (Л.В. Самарина).  Добавим к сказанному, что внутренняя часть обуви карачаевских дворянок (узденок), обшитых позументов, была красного цвета; такую обувь называли къызгъылдым папучай чарыкъ (красноватая обувь) (Сообщение д.и.н. М.Д.Каракетова).  
В фамильном предании карачаевской фамилии Хачировых говорится,  что их родоначальник Дауле, сын южнокавказского владетеля, пришел в Карачай в красных сапожках, что «являлось признаком княжеского звания» (ПМА 1991, Боташев Клим Асхатович., г. Карачаевск). 
На сакрализацию красного цвета у горцев Кубано-Терского междуречья оказывало воздействие и пришлых традиций.

Во-первых, речь идет о сармато-аланских истоках. В захоронениях сарматского времени /III в.до н.э.-III в.н.э./ найдены остатки красных погребальных покрывал,  одежда, головные уборы и пояса, «выполненные из красной кожи в сопровождении других предметов, подчеркивающих социальное положение погребенных» (З.В.Доде). С потусторонним миром связывали красный цвет и потомки сарматов – аланы. Это подтверждено обнаружением:

- погребальных покрывал из ткани красного цвета в аланских захоронениях Тебердинской долины,
- аланского шлемовидного женского головного убора из верховьев р.Большого Зеленчука, который был обтянут красным шелком, имел аппликации из позолоченной кожи; 
- остатков шелковых накидок и попон красного цвета среди археологических находок Северного Кавказа X-XIII вв. (З.В.Доде, В.Б.Ковалевская, В.И.Марковин). 
В аланском могильнике Мощевая Балка (VIII-X вв.) в верховьях Большой Лабы выявлено «культовое отношение к лещине и таволге». Лещина «своей белой древесиной ассоциируется со светлым, небесным началом», а таволга, кустарник с красной корой, ассоциировался с жизненным началом, земным плодородием. Иначе говоря, «растения с белой древесиной маркируют верхний, небесный уровень мироздания», а «растения с красной древесиной или корой – нижний, хтонический уровень» (Я.В. Чеснов). Кавказские аланы сохраняли отмеченные сарматские традиции маркировки красным одежды и иных предметов.

Связь красного цвета с идеей власти в аланской среде укрепилась в результате византийского влияния. Еще «в Древнем Риме знатные горожане имели право носить калцеи (высокие башмаки-сапоги) из красной кожи, а остальные – из черной» (З.В.Доде). Отличительным знаком византийского императора был красный цвет  (пурпурного тона), он «сидел на пурпурных подушках, подписывал пурпурными чернилами, и только он один мог надевать пурпурные сапожки (А.П.Каждан). Из Византии эта мода распространилась на Кавказ. Источник V века сообщает о красной обуви как знаке высшего достоинства (Т.Д.Равдоникас). Мода на красную обувь распространилась и на аристократию Алании. Упомянутая хроника V века сообщает, что «у аланов в большой цене кожа», по причине чего породнившийся с аланами армянский царь Арташес дал им в качестве брачного выкупа много красной кожи и много золота. Эпизод с пленением аланской царевны Арташесом упоминает «ремень красной кожи с  золотыми кольцами», которым армянский царь «обвил стан аланской девы» (А.Агусти).
По-видимому, свою роль сыграло и хазарское влияние на алан. Известно, что верхушка хазар приняла иудаизм, приобщилась к иудейской культуре, где красный цвет также связан с высшим статусом.  Еврейский историк Иосиф Флавий (I в.), повествуя о времени пребывания библейского Иосифа в Египте, пишет: получив от фараона большую власть, этот ветхозаветный герой «мог носить его собственный перстень /с печатью/ и облекаться в багряницу». В примечании к этому сообщению специалисты указывают: «Багряница – в древности царское одеяние багряно-красного цвета». К иудейской культуре приобщались не только хазары – согласно «Кембриджскому документу» Х века, часть алан «соблюдала иудейский закон» (А.Алемань). Археологи отмечали, что «элементы иудейской культуры проникли в среду местного аланского населения Юго-восточной Европы» (Г.Е.Афанасьев). Памятники иудейской культуры выявлены даже в горной части исторической Алании (например, в упомянутом могильнике Мощевая Балка в верховья р.Большой Лабы).

Как видим, имелось, как минимум, четыре культурных истока  сакрализации красного цвета – автохтонный (древнекавказский), сармато-аланский, византийско-христианский, хазаро-иудейский.

Белому цвету традиция придаёт множество значений, важнейшее из которых связь с потусторонней сферой, миром божеств, духов, душ предков. Поэтому цвет зооморфных божеств, духов-покровителей –  белый (патрон мелкого рогатого скота Аймуш – белый баран с золотыми рогами, дочь патрона диких зверей и охоты Апсаты – белая маралиха). 

По той же причине саван, облачение «путника в потусторонний мир»  – обязательно из ткани белого цвета, а лошадь похоронно-поминальных обрядов – белой масти. В эпосе карачаево-балкарцев у могилы погибшего в бою нарта ежегодно в течение 5-ти лет приносят в жертву белого коня. 

Такую же связь цвета мы встречаем в древности у других народов Евразии. Например, «греки приносили в жертву только белых лошадей», а «в германских представлениях смерть является верхом на тощей белой кляче» (Пропп В.Я). Монголы везли к месту погребения своих нойонов (князей) на белом коне, в белом войлоке, а по четырем сторонам их усыпальниц оставляли «белую пищу» – молоко, масло, молочную водку и сыр (Жуковская Н. Л.).
Белый цвет как знак сопричастности к потустороннему миру уже в архаике символизировал статус вождей, правителей, выступавших медиаторами между мирами. Отсюда и окраска одежды карачаево-балкарской аристократии. В Карачае и Балкарии черкеску (чепкен) из белого сукна носили «высшие социальные слои»; «любимым цветом молодежи из высших слоев был белый» цвет бурок (джамчы). (К.М.Текеев). 
Княжеским цветом у местных горцев Карачая и Балкарии считался и золотой цвет. Изначально он ассоциируется со светлым уровнем мироздания, т.е. символизирует верхний мир, солнечное, небесное царство, т.е. также, как и белый цвет, золото связано с образом потустороннего мира (Пропп В.Я).  

Такие космологические представления обусловили то, что сказочные варианты образа Мирового Дерева (напр., волшебные яблони) наделяются именно такой окраской. Как уже отмечалось, его корни символизировали нижний мир, ствол – средний, крона – верхний.

Существовало поверье, что в Большом Карачае на макушке Одинокого Дерева (Джуртда-Джангыз-Терек) имеются золотые листья (алтын чапракъла). Можно провести параллель с алтайским эпосом, где фигурирует священное дерево, имеющее золотые и серебряные листья (Львова Э.Л., Октябрьская И.В., Сагалаев А.М.).
Золотой цвет у духов-покровителей карачаево-балкарской мифологии (золотые рога Аймуша и дочери Апсаты) также определяется его ролью знака «иного мира», где обитают боги и духи. 
Князья как сакральные особы также причастны к потустороннему миру, что в карачаево-балкарском фольклоре обозначается золотой окраской места и времени их появления на свет. В песне о князьях Кубадиевых увиденное во сне золотое дерево представляется как провозвестие рождения княжеских детей. Пророчество о грядущем  рождении у них 9-ти сыновей выражается в образах сновидения: 

Къубадийланы арбазда алтын терек чанчылды,

Ёсе келиб, тогъуз бутакъ айырды,

Къыбыладан тогъуз джулдуз учдула

Учуб келиб, тогъуз бутакъгъа къондула.

Во дворе Кубадиевых утвердилось золотое дерево,

Вырастая, распустило девять ветвей,

С юга прилетели девять звезд,

Прилетев, сели на девять ветвей.

Несомненно, что золотое дерево в этой песне – реплика образа Мирового Дерева, с которым часто связывается зачатие или рождение героев и правителей (см. выше).

Золотой цвет в мифоэпике может заменяться светозарностью (джарыкъ) которая также обозначает к солнечному, небесному царству (т.е. к верхнему миру). С этим связаны образы светозарных дев, которые мы встречаем в карачаево-балкарских сказаниях и сказках. 
Нашего внимания заслуживает и голубой цвет. Известно, что «только знатные члены рода или господствующего племени у тюрков имели право на голубой и белый цвет в одежде и жилище, символизировавшие близость к верховному божеству» (В.П. Ткачев). 

Именно по этой причине в карачаево-балкарском эпосе таким цветом наделяется небесный камень (в него обратилась упавшая на землю «хвостатая звезда»), из которого  рождается будущий вождь нартов Ёрюзмек. 

В одном из вариантов историко-героической песни «Ачей улу Ачемез» сообщается, что тело убитого в Карачае крымского хана увезли, завернув в голубой войлочный ковер (кёк кийиз). 
Если голубой цвет символизировал верхний мир, то его темные тона, синий цвет мог маркировать мир нижний, который часто наделен черным цветом. Поэтому в евразийской традиции цветообозначения «черный цвет может оказаться адекватным темно-синему или синему» (Балонов Ф.Р.). Не случайно владыка подземного мира Эрлик у южносибирских тюрков изображается ездящим «на черном (синем) быке» и «часто синий бык – обитатель (хозяин) нижнего мира» (Львова Э.Л., Октябрьская И.В., Сагалаев А.М.).  Примеры взаимозаменяемости мы встречаем и на Кавказе, например, в грузинском фольклоре, где синий «нередко замещает черный цвет» (И.Ш. Гагулашвили).
§4 Архитектурные признаки ранга
Символы в карачаево-балкарской архитектуре проявлены в двух основных типах сооружений.

Первый тип представлен княжеским жилищем, высокий статус хозяина которого выражался в пространстве двояко: в плане вертикальном (выше остальных) и горизонтальном (обособленно от остальных).
Локализация жилища правителя издавна связывалась с древней идеей того, что  в вертикальном членении Модели Мира «главной частью является абсолютное воплощение верха». Превосходство Неба, верхнего мира – «в его всеведении за счет простертости над всем земным и подземным». Оно давало «семантический комплекс небо – верх – благо – власть и т.д. и становилось определением “божественности” вообще» (Погосова И.Э.). Отсюда и идея о том, что всякая власть – свыше.
Родовые замки, таким образом,  выступали важным материальным атрибутом княжеской власти и могущества,  – по крайней мере, с того времени, когда их возведение стало привилегией аристократии, которой был лишен   «черный народ». Не только мотивы безопасности, но и стремление к наглядности высокого статуса обладателей диктовали башни-замки балкарской и карачаевской знати, возвышавшиеся над селениями. Полагают, что они в Карачае и Балкарии появилось в XV-XVI вв., к которым относится возведение крупных феодальных резиденций –  Курнаятского замка, замка Джабоевых, замка Зылги (Мизиев И.М.), замкового сооружения Карча-Кала /он же Болат-Кала/. 
Но для того, чтобы демонстрировать положение «выше» не обязательно было строить такие замки над селениями – находясь и в самих населенных пунктах, они возвышались над жилищами остального населения. Таковы, например, башенные сооружения XVI-XVIII вв. (князей Абаевых, Амирхановых, Малкаруковых, княгини Гошаях Крымшамхаловой и др.), которые располагались «не в горах на недоступных уступах и вершинах, а в самих аулах в окружении рядовых горских жилищ» (Мизиев И.М.).
Таким образом, жилище вождя, князя размещаясь наверху, призвано было, прежде всего, подчеркнуть обозначить его близость к Небу и, в тоже время, возвышенное положение правителя над остальной массой людей. Такое пространственное возвышение одновременно выступает и как обособление. 

Ко второму типу архитектурных знаков относились усыпальницы. В  таких погребальных сооружениях на просторах Евразии символы знати проявлялись издавна. Например, у тюрков-тувинцев для высших слоев возводились мощные храмы-усыпальницы, для менее знатных лиц – орнаментированные «саркофаги» из мраморных и сланцевых плит, а для рядовых воинов – простые каменные оградки вокруг могил (Кызласов Л. Р.). 
Мы часто упускаем из виду то, что усыпальницы выдающихся особ, включая правителей, очень часто становятся местом богослужебного характера.  Тогда место захоронения становится храмом. Не случайно на огромном пространстве от Монголии и Тувы до Украины кочевники в конце VII – первой половине VIII вв. сооружали «грандиозные поминальные храмы в честь умерших царей» (Амброз А.К.)

Такая традиция наблюдается не только в языческих культурах. Усыпальницы знаменитых религиозных подвижников стали местом паломничества как в христианском мире (где останки святых помещены внутри церквей), так и у мусульман (суфийские мазары).

В XIV века на обширных пространствах Золотой Орды над местами «святых людей» (аулия) стали сооружаться мавзолеи, что дало импульс расцвету  культово-мемориального зодчества. Руины таких усыпальниц на территории Центрального Кавказа выявлены в Маджаре, Ессентуках, Усть-Джегуте и др.
Золотая Орда была мусульманской страной и до вхождения в её состав народы Северного Кавказа, судя по данным археологии, не имели собственных традиций возведения надземных склепов (мавзолеев). 
До Золотой Орды на территории исторической Алании фиксируется лишь христианский мавзолей Х в. (у Сентинского храма на левобережье р.Теберды), и именно его единичный характер не может свидетельствовать о местной традиции. То же самое можно сказать и об аланском «царском мавзолее» из Кяфарского городища, который, строго говоря, это не мавзолей, а дольмен  среднебронзового века, который  использовался вторично. Это тоже указывает на отсутствие у алан собственной традиции возведения надземных склепов до Золотой Орды. В раннесредневековой Алании фиксируются  скальные, курганные и подземные (катакомбы, каменные ящики, грунтовые) захоронения. 
Официальным языком Золотой Орды был кипчакский (куманский) и поэтому именно от кипчакского наименования мавзолея (кезене) происходит название таких усыпальниц у абазин (кузанака), карачаево-балкарцев и ногайцев  (кешене), кабардинцев (кещанэ), вайнахов (каш).
Любопытно, что могильные сооружения у дигорцев получили наименование обай, которое В.И.Абаев справедливо связывает с тюркским обá, имевшем значения «насыпь, курган, холм, камень или куча камней на могиле» (ср.: кар.-балк. обá – могила). Данный термин также является косвенным указанием на воздействие тюрко-мусульманской культуры Золотой Орды в возникновении мемориальной архитектуры.

Добавим, что из всех осетинских склепов всех видов, взятых на учет археологами, 94% приходится на Северную Осетию, т.е. именно тот регион Осетии, который больше всего испытал воздействие традиций Золотой Орды. Из всех североосетинских склепов 68% приходится на Дигорию и Тагаурию, т.е. те районы Осетии, которые больше других коснулась исламизация. На них же приходятся две трети всех надземных склепов Северной Осетии. Археологи датируют эти мавзолеи поздним средневековьем (Р.Г.Дзаттиаты), что подтверждает мысль об отсутствии такой традиции зодчества в домонгольское время.

Усыпальницы-кешене у карачаево-балкарцев были несомненным атрибутом статуса знати. Из почти 60-ти склепов, учтенных археологами в Карачае к 1980-м гг., особого внимания заслуживают пять надземных мавзолеев из камня с двухскатными крышами высотой до 3,5 метров и толщиной стен доходила до 70 см. Остальные склепы (по Х.Х. Биджиеву) или полусклепы (по И.М.Мизиеву) являли собой четырехугольные и многоугольные сооружения без перекрытия.

К числу старейших карачаево-балкарских кешене относится мавзолей князя Камгута Крымшамхалова из городища Эльджурт в Баксанском ущелье (начало XVII в.) /Рис.42/.
Все усыпальницы Карачая сконцентрированы именно там, где находились жилища князей Крымшамхаловых (в Карт-Джурте), Урусбиевых (в Джамагате), Дудовых, Казиевых, Коджаковых, Темирбулатовых и др. (в Хурзуке). В то же время у большого селенья Учкулан, где нет княжеских кварталов-тийре, полностью отсутствуют и склепы (X.X.Биджиев).
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Говоря о «круглоплановых» и «прямоугольных» наземных усыпальницах  Балкарии, археолог И.М. Мизиев рассматривает их как княжеские мавзолеи и считая их появление «материальным отражением социального расслоения общества». Относительно наземных склепов Карачая к такому же выводу приходит и Х.Х. Биджиев. «Возникновение склепов, - пишет он, - следует, очевидно, связывать с социальными процессами, протекавшими в карачаевском обществе – выделение из общей массы населения, хоронившего покойников в грунтовых могилах, крупных феодальных фамилий и родов привело к тому, что для аристократии стали возводить специальные усыпальницы-склепы. Определенную роль в этом сыграл, по-видимому культ вождей».

Археологи прямо указывают на то, что «круглоплановые,  многогранные и прочие усыпальницы-мавзолеи (или склепы-мавзолеи), известные у абазин, балкарцев, кабардинцев, осетин, «своим происхождением обязаны в основном мусульманству, т.е. культовому зодчеству мусульман», хотя «и в них прослеживаются черты местного традиционного зодчества» (Р.Г.Дзаттиаты).
§5.Ритуально-обрядовые знаки
Высокое, сакральное положение вождя в прошлом ярче всего проявлялось в сфере обрядов и ритуалов, без которых была немыслима жизнь традиционного общества. «Общей чертой всех такого рода ритуалов, - отмечает Л.Е. Куббель, - следует считать то, что участники полагают их развивающимися как в сакральном, так и в профанном мире, и, следовательно, действующими лицами в них выступают в равной степени люди, предки и божества». Через обряды и ритуалы «всякий раз подтверждается сакральная санкция власти и более или менее сакральный характер ее носителей».

Вождь был проводником, посредником между этим и иным мирами, а такая функция в ритуально-обрядовой жизни Карачая сохранялась и после исламизации. Еще в позапрошлом веке  многие карачаевцы-мусульмане полагали, что их мольба не дойдет до Всевышнего, если в обряде не будет участвовать князь. Сказитель Абугалий Адурхаевич Узденов (1897-1992) сообщал, что карачаевские «муллы, говоря, что без князей мольбы не исполняются, «покупали» и приводили /в селенья/ князей». Так, указывает сказитель, в новых селеньях, поселились представители княжеских родов: Крымшамхаловых – Азамат-Герий /клан Ачахматлары/; Карабашевых –  Джаммот и Махамет (Верхний Дуут), Хусин-хаджи (Мара), Тууган и Адемей (Теберда; еще один Карабашев – в Нижней Теберде); Карамурзиных (Каменномост) и др. «Ожидая появления князя, - продолжает далее сказитель, - народ ждал их появления, не начиная коллективных молитв (джамагъат намаз). Чтобы мольба исполнилась, /народ/ каждую осень давал князьям продовольствие в одно ведро-«темирли» (темирлик ашлыкъ)».  

Специалисты отмечают, что в ритуале есть три компонента знакового характера: 1) ритуальное /символическое/ действие; 2/ мифологическое представление; 3) словесные формулы (Н.Б Мечковская).

Как пишет В.Тэрнер, «ритуальные символы многозначны, т.е. каждый символ выражает не одну, а сразу много тем посредством одного и того же осязаемого объекта или деятельности (символическое средство)». Эту многозначность мы можем понять, например, из ритуала венчания короной, который означает и символический акт обретения власти (коронация правителя), и знак победы на состязаниях (например, на конкурсе красоты).

По сути, в каждой форме обрядности – календарной (земледельческой), метеорологической, свадебной, похоронной, инициацинной  и  др.,  – выявляются элементы, которые обозначают (маркируют) роль социального лидера, правителя, аристократа. Нам не следует забывать и о том, что «цели ритуала во многом определяют значение используемых в нем символов» (В.Тэрнер).

В свадебной обрядности существовали свои знаковые элементы, призванные маркировать социальный статус вступающих в брак лиц. Выделим несколько из них. 

Знаковым показателем статуса князя был размер брачного выкупа. Согласно карачаево-балкарским адатам, у князей «по древнему обряду калым заключался в 15 предметах: 5 крестьянах, 5 штуках железными вещами и 5 остальных предметах, сенокосной земли, которая бы стоила одной служанки, двух быков и двух лошадей». После эпидемии чумы, в 1807 г. суммы калыма были уменьшены; новым адатом было установлено, что бии уплачивают за девушку калым в размере 500 руб. (за вдову – 300),  уздени – 220 руб. (за вдову – 150 руб.), крепостные крестьяне –150 руб. (за вдову – 100 руб.). 
В дальнейшем суммы калыма неуклонно возрастали. Так,  в 1840-х гг. они доходили у князей до 600-800 руб. за девушку (у узденей - 300 руб.) /Ф.И.Леонтович/. Н.Ф.Грабовский, побывавший на княжеской (таубийской) свадьбе в Урусбиевском (Баксанском) обществе Балкарии в 1860-е гг., сообщает, что    «лица, принадлежащие к сословию таубий, платят от 700 до 1000 руб.  серебром, а фамилия таубиев Урусбиевых, как исключение, 1500 руб.; лица простого сословия - не свыше 300 руб.». 

Другой признак «княжеской свадьбы» – её продолжительность. Она была большей, нежели у остальных сословий. Относительно урусбиевцев (Баксанское общество Балкарии) Н. Ф. Грабовский сообщает, что «по приезде в дом жениха, свадебное веселье, если жених таубий продолжается дней 10-15; простой же народ веселится дней семь». О том же свидетельствуют и полевые материалы, собранные автором: один из наших информантов сообщал, что свадьба у Крымшамхаловых (клан Ачахматлары) длилась около двух недель. Такое длительное празднество, ставшее обычаем «белой кости», подчеркивало её особый социальный статус, могущество и значимость.

У князей невесту в дом жениха сопровождала специальная свита, состоявшая из трех лиц, включавшая воспитательницу – аталычку (дигиза), невольницу (эгет, къарауаш) и слугу «из более приближенной к дому невесты семьи» крепостных крестьян. Свита находилась в доме новобрачных от одного года до трех лет, по истечении которых дигиза возвращалась домой. Перед отправлением в обратный путь она должна была устроить пир для всех мужчин селенья жениха. При достатке она варила и выставляла напитки (пиво-сыра,  боза); 1 быка и 10-20 баранов (къой-уча); 30-50 столиков (тепси) других различных кушаний. Кроме того, дигиза отправляла в дом каждого родственника жениха по одному барану, кувшину пива и бозы, части других блюд. Каждый из участников пира, в свою очередь, обязан был одарить дигизу: простой народ дарил по 1 корове, жених - от 10 до 30 коров, 100-200 баранов и полную шелковую одежду, другие таубии – по одной лошади. Дигиза получала также всю шерсть баранов и шкуры скота, зарезанного за время ее пребывания в доме жениха-таубия. Слуга также возвращался домой вместе с дигизой, получив от жениха одежду, полное вооружение и лошадь с седлом (Н.Ф.Грабовский).

Существенного внимания заслуживает похоронно-поминальная обрядность. У карачаевцев упоминается ритуал принесения узденями соболезнования бийской семье. Соболезнующие приходили к дому умершего и за 20-30 шагов до его ворот выстраивались цепочкой друг за другом и, наклонившись, шли, держась за полы впереди идущего, причитая при этом (ритуальный текст). Подойдя к воротам усадьбы усопшего князя и прервав плач, участники ритуала «отпускали друг другу полы платьев и, ударяя о свои коленки обеими руками, все вместе кричали: Уа-а-ай, хуррай э-э-э хы, хы, хы». Полагался 9-кратный обход дома, где лежал покойный. «После выноса тела князя на улицу все женщины склоняли свои головы», а «когда его начинали выносить со двора дома», продолжали плач (ритуальный текст). Ритуалу оплакивания обучали  специальных обрядовых плакальщиц (сарынчыла) /М.Д.Каракетов/. 

Сохранилось упоминание о похоронной обрядности карачаевских князей, где при смерти бия шапку его наследника бросали в пещеру /М.Д.Каракетов/.  Пещера символизировала возвращения в лоно Матери-земли (по преданию, у пещеры был зачат родоначальник карачаевских князей Карча, а по другому преданию, в пещере от укуса змеи скончался и сын Карчи).

Конь использовался в древней похоронно-поминальной обрядности карачаевцев и балкарцев, о чем свидетельствуют различные материалы. В карачаево-балкарской Нартиаде сохранилось упоминание о том, что эпические богатыри на поминках приносили в жертву коня. «Они (нарты) не ведали трусости и смерти. Когда кто-либо из них (все же) умирал в бою, то он становился близким к Тейри. Тейри земли и летом, и зимой, и в холод, и в жару освещал его могилу (оба). Когда кто-либо умирал, батыры-нарты не забывали его могилу. Когда кто-либо резал скот, то долю мяса относил на его могилу. До пяти лет в месяц Хычауман (май) резали белого коня, разводили костер возле могилы и трапезничали. Танцевали вокруг могилы. Давали клятвы, каялись». 
Подробность описания наводит на мысль, что мы здесь имеем не столько мифологический, фольклорный сюжет, сколько этнографический, в прошлом действительно имевший место. Как уже отмечалось, в карачаевском народном соннике и по сей день образ коня связывается со смертью, что, очевидно, служит отражением древней традиции, в которой это животного выступало непременным участником похоронно-поминальных обрядов.  
В предании о балкарском князе Айдеболе (предок-эпоним Айдеболовых) сообщается, что он был похоронен вместе со своим конем и оружием (Х.О.Бичиев). 
Статус знати в Карачае и Балкарии в средневековье обозначала и форма наземных каменных выкладок грунтовых могил. Такие выкладки были круглыми (часто овальными) и прямоугольными, в чем можно убедиться, посетив старый Картджуртский некрополь на правобережье р.Кубани. Сам же погребальный обряд в могилах с обоими типами выкладок одинаков, т.е. могилы принадлежат одному этносу. Очевидно, что разница в формах каменных выкладок при единстве погребального обряда обусловлено фактором социальным. На наш вопрос о количественном соотношении тех и  других, археолог X.X.Биджиев (1939-1999) в свое время сообщил, что могилы с прямоугольными выкладками встречаются реже, чем с круглыми. Таким образом, «обладатели» прямоугольных выкладок составляли очевидное меньшинство в обществе, скорее всего – относились к аристократии. Это подтверждает старую тюркскую традицию, в соответствии с которой, например,  у тюрков Центральной Азии, вокруг могил знати квадратные (прямоугольные) каменные выкладки, а рядовых людей – круглые. Касаясь вопроса этого В.Н.Ткачев пишет: «У кочевников Южной Сибири и Центральной Азии погребения обкладывались цепочкой камней, имеющей видимо, начальное значение изолирующего (отделяющего покойного от мира живых) пояса, форма которого со временем усложнялась и приобрела смысл социальной дифференциации: прямоугольные в плане выкладки окружали могилы знатных членов рода, круглые - могилы простолюдинов» (курсив мой, - Р.Х.)». 
Определенным отголоском данного обычая выступает, видимо, и старый обряд погребения в Карачае, где использовались камни. В этом предании сообщается следующее. После того, как тело было погребено, человек, руководивший обрядом, «что-то бормоча, обходил могилу, откидывал назад руки, в которых держал камни, а затем со словами «0-о, сагьаша, о-о» выносил руки вперед и стучал камнями друг об друга. Он проделывал это несколько раз. Его товарищи проделывали то же самое, обходили кругом могилу. Затем все складывали принесенные камни на могилу (выделено мной, - Р.Х.) и возвращались обратно (домой)» /Лайпанов С.  Сагьаша// Газ. «Ленинни Байрагьы». Орган Карачаево-Черкесского обкома КПСС и облисполкома. - Черкесск, 1965. - 20 февраля /.

Существовали ритуальные знаки княжеского сана и в инициационной обрядности. Сведения об этом нам любезно предоставила к.ф.н. Н.М.Кагиева, и они касаются такого обряда, который проводился у Айсандыровых (ветвь карачаевского княжеского рода Дудовых). Он проводился, когда княжна достигала возраста, позволявшего ей появляться публично (9, 13, 15, лет, т.е. в нечетные годы). В обряде участвовали 12 мальчиков, девять из которых должны были быть кровными родственниками девочки. Последняя вставала в центре их круга, держа в руках два серебряных подноса, на каждом из которых стояла чаша (кубок-кумган?) с вином и по шесть маленьких серебряных рюмочек (чагъыр оймакъ, - букв. «винные наперстки»). На голове ее стоял большой кубок с вином. Каждый из стоявших вокруг нее 12-ти мальчиков должен был пустить стрелу вверх и успеть, пока она не коснется земли, подбежать к подносу и, налив в рюмочку вина, выпить его. Пустую рюмочку «наперсток» – он надевал на газырь. Так проделывал поочередно каждый из мальчиков-участников обряда, пока не опустеют все 12 рюмочек (количество последних соответствовало количеству мальчиков). После этого отец (или ближайший родственник девочки) угощал старейшин, присутствующих на обряде, вином (чагъыр) из чаши (кубка), стоявшей на голове девочки, которой также полагалось самой отведать этого вина. Затем девочка снимала обувь и танцевала на подносе». Пройдя этот обряд, девочка считалась перешедшей в разряд девушек, что позволяло ей участвовать в публичных торжествах (той). Нас не должен удивлять столь ранний возраст (9, 13 лет) поскольку княжеское сословие устанавливало для себя возрастной порог для перехода из одной возрастной категории в другую более низкий, нежели у «черного народа».  Напомним, что у князей был более низкий порог брачного возраста, нежели у рядовых общинников. 

Лечебная обрядность  карачаево-балкарцев фиксирует использование  «княжеской субстанции» как средства излечения от недугов. Так, в качестве лечебного средства в Карачае употреблялись и «отделенные субстанции» княжеских особ, в частности «княжеская слюна», с помощью которой стремились избавиться от некоторых кожных болезней. Согласно данным наших полевых исследований, устойчивая вера в способность особ княжеского сословия лечить своей слюной бытовала у горцев до ХХ века, вплоть до советского времени включительно. Так, к Баракаю Крымшамхалову (ум. 1944 г.), сыну карачаевского князя Шахимгерия Бадраевича Крымшамхалова и абазинской княжны Лоовой, часто приходили люди с просьбой дать слюну, которую в качестве мази наносили на пораженный болезнью участок кожи (ПМА 9.11.1991, Сапият Баракаевна Бадраева-Крымшамхалова /в браке – Бытдаева/, а.Кумыш). 
Национальность князей  (чаще княгинь и княжон) не имела значения. По словам сказителя Абугалия Узденова,  его самого мать в детстве посылала его с пузырьком к ослепшей старушке Гадай-амма, которая происходила из адыгского княжеского рода (черкес бийче). Будучи ребенком, она чудом спаслась при погроме царскими войсками селенья Ходзь (Хож эл)  и с тех пор жила у Акбаевых в карачаевском селенье Учкулан. А.А.Узденов сообщал: «Считали, что если ребенок заболеет, покрывшись сыпью (юсю чапырыб), то сразу излечится, если помазать слюной княгини (бийче тюкюрюк)». 

Представительница карачаевской аристократической фамилии Карамурзиных, ветви кабардинских князей Мисостовых, переселившихся в Карачай в первой половине XIX в., также сообщала о поверьях в целебные свойства «княжеской слюны» (бийче тюкюрюк) (Л/а М.Д.Каракетова, г.Москва).
Кстати, местные поверья в лечебно-магическое воздействие слюны «избранников Свыше» получили импульс с приходом ислама. По сообщению имама аль-Бухари, наиболее авторитетного составителя сборника хадисов, «когда посланник Аллаха сплевывал /и капли его/ слюны попадали на ладонь кого-либо из людей, /этот человек/ обязательно растирал их по своему лицу и коже». В комментариях богословов к этому хадису говорится, что «люди делали это в надежде получить благословение». В другом хадисе сообщается, что пророк смачивал свой указательный палец слюной, касался им земли, а потом наносил эту смесь слюны и почвы на больное место человека, произнося при этом слова заговора. 

Арабские историки в своих комментариях к суре 28, повествующей о пророке Мусе (Моисее), отмечают, что дочь фараона Асия вылечила свою прокаженную сестру, употребив слюну этого пророка.

Аналогичная практика имела место и в Европе, где при лечебных обрядах французские короли из династии Капетингов смачивали своей слюной большой палец, и это трактовалось так: «целительной мощью Капетинги были обязаны чисто физиологической особенности своего рода – лечебной слюне» (М.Блок).

Вообще же, вера в лечебные свойства правителей в прошлом бытовала у многих народов мира. Как пишет М.Блок, в Европе верили, что «французские и английские короли простым прикосновением руки, совершенным в соответствии с традиционным обрядом, могут исцелять людей, больных золотухой»).
Поверья такого рода проистекали из того, что сакральными, магическими свойствами наделялось само тело вождя, правителя. Любая отделенная от тела часть (слюна, волосы и др.) сохраняла своего рода энергетическую связь с телом, т.е. несла те же сверхъестественные свойства. «Народное восприятие тела, - отмечает этнолог Я.В.Чеснов, - вовсе не геометрично, но ближе скорее к научно-гистологическому, где клетки, отделившиеся от тела, не теряют с ним генетической связи».  Этнограф указывает на базовую идею народного мировосприятия, где «жизнь не сводится к анатомическим структурам», начало жизни – «деятельно-энергетическое», а «анатомия человеческого тела – лишь частный случай энергетической компоновки».

 «Княжеские знаки» проявлялись и в ритуальных игрищах. Например, у карачаевцев бытовали несколько ритуальных игрищ с танцами (той), в которых ведущая роль принадлежала представителям «белой кости». Среди них – Чоппалада Къарча той «/В праздники божества/ Чоппы той Карчи», во время которого проходили игрища для разных сословий, сословных и должностных групп:

- Бий /бийче/ оюн («Игры князей /княгинь, княжон/»);

- Сырма ёзденлени Чоппалада оюнлары - «Игры сырма-узденей («больших», или первостепеных узденей) во время /празднеств/ Чоппы»; 

- Семенле оюн («Игры семенов», т.е. княжеских сборщиков податей) и др.
Как отмечается этнографами, «только в среде князей и хамджау – руководителей обрядов моления» у карачаевцев исполнялся танец Ашим-Пуру истемейге барыу («исполнение /танца/ истемей Ашим-Пуру»), Бай-хагуналаны истемей («княжеских детей истемей»), Хомачарла абезек («Знати /танец/ абезек»). Кроме того, при смотринах или при обряде вызывания дождя исполнялся танец «с эротическим оттенком», при котором княжна поднимала подол платьев до колен /М.Д.Каракетов/.
Знаком принадлежности к высшей аристократии выступал т.н. «царский инцест» – так в этнографии называется сознательное нарушение вождем, правителем запрета на родственные браки. «Правитель, совершая любого рода нарушения табу, тем самым демонстрирует свой отрыв от коллектива, свое возвышение над ним» (Л.Е.Куббель). Но такое возвышение не означает насильственное попрание лидером общенародных обычаев, а являет собой признание со стороны самого народа права за лидером на такое нарушение. Поэтому-то отсутствуют санкции со стороны народа  за нарушение вождем табу (против вождя можно восстать или, в конце концов, убить его).
Если «простой народ» (къарахалкъ) строго придерживался запрета на браки между представителями одной фамилии, действовали соответствующие санкции. Более того, долгое время запрещались браки между разными фамилиями, входившими в один и тот же союз родов, фратрию – каум (къауум). Так, когда в XIX в. в брак вступили А. Салпагарова и М. Байрамкулов, чьи фамилии входили в каум Наурузовцев (наурузла), то её присудили к позорному столбу (къара багъана), а его – к изгнанию. В 1898 г. на сходе фамилий, входивших в каум Шадибековцев, было подтверждено, что тукумы, входившие в этот каум (Хубиевы, Хачировы, Биджиевы и др.) не будут родниться посредством браков (Б.Вс.Миллер).

Такой запрет на биев не действовал. Реальные примеры тому дают материалы, которые автор этих строк собирал в ходе своих полевых исследований. Возьмем пример рода Крымшамхаловых, где браки заключались между представителями разных ветвей (атаулов) одной фамилии: Тууган Крымшамхалов (атаул Ачахматлары) был женат на Кябахан Крымшамхаловой (Гилястанлары), чей отец Джамбот  Крымшамхалов – также на Крымшамхаловой (Сосранлары). Внучка того же Джамбота – Джампаго – вышла замуж за Каншаубия Крымшамхалова (Ачахматлары). Ёлмесхан Крымшамхалова из атаула Сосранлары стала супругой Али Крымшамхалова (Гилястанлары), Райханат из атаула Махаметлери – женой Крымшаухала Крымшамхалова (Ачахматлары) и т.д. Информанты сообщали нам, что у Крымшамхаловых не допускались браки лишь между двумя близкродственными атаулами –  Мударлары и Сосранлары.

То же самое мы видим и у второго по влиянию княжеского рода Карачая – Дудовых. Так, Карахани Гилястановна Дудова была замужем за Дудовым же (атаул Апсуалары). Заключались браки между Дудовыми и их боковыми ветвями – Айсандыровыми и Мингкоевыми; например, Шмауха Мамушевич Айсандыров был женат дважды и обе его жены (Нахан и Гезау) были из рода Дудовых. 

Приведенные примеры свидетельствую о том, что «царский инцест» у карачаевцев бытовал до XIX в включительно. А в том же столетии запрет у представителей узденства в Карачае поддерживался запрет на браки не только между представителями одного рода-тукума, но даже кауума (союза тукумов).  
Еще раз подчеркнем, что столь явная разница между биями и узденями в отношении родовой экзогамии вовсе не являлось следствием «самоуправства» знати. Просто, у князей, как у правящей элиты любого народа, существовали свои собственные (сословные) традиционные обычаи, которые в принципе не могли полностью совпадать с обычаями общенародными.  

§6.  Княжеская этика и этикет
В каждом обществе складывается определенного рода образ идеального лидера, вождя, правителя, в котором воплощаются эталонные требования морально-нравственного, интеллектуального и чисто физического плана (внешности). 

Народ всегда «примеря» реального лидера к такому образу, а существенные расхождения между ними считалось дурным предзнаменованием. В принципе, оно и понятно, поскольку именно соответствие правящего лица эталонным нормам считалось залогом благополучия всего народа, непременным условием сохранения миропорядка.

В первую очередь, правитель должен обладать мудростью. Сразу подчеркнем, что в старину (в «традиционном обществе») мудрость не связывалась напрямую с интеллектом. Править мудро означало  «практическое следование существующим этическим нормам, неукоснительное выполнение того, что должно» (Е.А.Мельникова). 

По той же причине антитеза мудрости – глупость в ту пору не означала  интеллектуальную немощь, она напрямую связывалась с отступлением от тех норм, которые установили предки. В знаменитой «Надписи Кюль-Тегина» VIII века такой взгляд отражен весьма четко:

И сыновья взялись не по-отцовски жить -

И управлять не так, и поступать не так.

Негоднейший каган негодного сменял,

безумный принимал у глупого свой трон.

(пер. И. В. Стебловой) /Преновский А. Поэзия древних тюрков: долгий путь к нам// «Литературная газета». М.,1991. №25/.

Следуя примеру предков, князь (бий, таубий) был призван показывать образец почитания аталыческого родства. Оно проистекало из обычая, когда с малолетства княжеский отпрыск отдавался на воспитание в другую семью, где он достигал отрочества. Между воспитателем (аталык) и воспитанником (эмчек улан) устанавливалось т.н. «молочное родство», которое приравнивались к родству кровному. По адату, «связь по аталычеству почитается… священной» (Ф.И.Леонтович). То же самое закрепил и шариат, так как Коран предписывает почитать молочное родство и распространяет на молочных родственников категорический запрет на брачные связи, уравнивая их с ближайшими кровными родственниками (сура 4, аяты 26-29). По этой причине, в устном народном творчестве увековечены исторические лица, поправшие священные узы молочного родства. Так, в  балкарской народной песне «Княгиня Даум» позором клеймится истребление кабардинских князей Шогенуковых, организованное князьями Кайтукиными и Бекмурзиными (Большая Кабарда). Убийцы обличаются потому, что они являлись молочными питомцами (эмчеками) Шогенуковых: «нас пришли убить вскормленные нашим молоком». Это считалось тяжелейшим грехом, тем более молочное родство было освящено Кораном и примером самого пророка Мухаммада. 

В таком же гнусном преступлении обвиняется персонаж песни «Басханук» – малокабардинский  князь Шаулух Таусултанов (ум. в 1616 г.), который был молочным питомцем семьи безенгиевсого князя Басханука, у которого умыкнул жену – княгиню Сарай. Об этом в песне говорится: «Пусть будет Таусултановым наше молоко, вскормившее их, харамом» (харам – от араб. «запрет, запретный»; здесь это слово  употребляется для проклятия). 
Эталоном мудрого князя была доступность своему народу, этической антитезой которой выступало высокомерие, гордыня. Обладатели последних качеств осуждались. 

Непременным качеством мудрого князя было следование нормам гостеприимства, нарушение которых также отражалось в осуждающих народных преданиях и песнях. 

Князь должен был строго соблюдать обязанности покровителя узденя. По карачаево-балкарским адатам, бий выступал своему узденю-протеже «настоящим помощником, и никто не вправе устранить» князя «от дел, касающихся до взятого им под покровительство» (В.П.Невская). Получая плату «за кровь», князь отдавал часть этой платы своим узденям: в случае, когда уздень-протеже был вынужден платить «за кровь», бий обязан был оказывать ему помощь определенной суммой. 

Лидер народа обязан был обладать и даром военного предводителя, проявлять личное мужество и отвагу при походах, защите родных земель от внешних врагов. 

Вождь, правитель, князь обязан был проявлять щедрость, которая понималась как способность обеспечить благополучие управляемого им общества. В далеком прошлом, как отмечают исследователи, общественное положение человека прямо зависело «от меры его щедрости», проявлением которой в традиционном обществе служит практика т.н. «тотальных дарений», включавшая «не только материальные ценности, но также ритуалы, пиры, ранги, талисманы, жреческие услуги, военная помощь, женщин и т.д.». При этом отмечается, что «утилитарный экономический интерес, если не отсутствует, то во всяком случае не является преобладающим в функционировании «тотальных дарений» (В.М.Шуйнин).
Итак, щедрость лидера, во-первых, проявлялась в виде дарений различных форм (материальные ценности, статусные позиции – звания, ранги и т.п., услуги и т.д.). 

Во-вторых, щедрость лидера диктовалась не соображениями частной выгоды, утилитарного интереса, она могла быть разорительной.  Дж. Интериано (XV в.) заметил, что представители черкесской знати того времени были настолько щедры, что были хуже одеты, чем их подданные.

Народные певцы-джырчы высмеивали, обличали, осуждали скупость, жадность, алчность, носители которых воспринимаются недостойными носить княжеский сан. Так, в карачаевской песне «Отара Кубановых» князю Салат-Герию Коджакову, достойно предводительствовавшему отрядом, отбившим угнанный мегрелами скот,  противопоставляется князь Асланбек, поскупившийся дать бойцам отряда свое ружье. 
Говоря о карачаевских нормах этикета, В.П.Невская пишет, что «уздени не садились в присутствии бия, а в дом его заходили только по приглашению, да и то лишь до середины комнаты». Правила этикета предусматривали, чтобы лица из «черного народа» не садились, в случае, если бий стоит. Кроме того,  во время княжеской трапезы, сколько бы она ни длилась, уздени не сидели рядом с князем, а стояли по сторонам, прислонившись к стене. Лица из «черного народа» должны были помочь князю, держа стремена, садиться на лошадь и слезать с нее, по требованию бия сопровождать его в дорогу, когда шел бий, уздени сопровождали его почтительной толпой, не смея подойти к нему с правой стороны (В.П. Невская). Как пишет В.Тепцов (1892 г.), у балкарских князей и дворян считалось «большим неприличием» ходить пешком.
Княжеский этикет требовал, чтобы княгиня не появлялась публично, а княжны публично не разговаривали с кем-либо из мужчин. Как пишет Н.Ф. Грабовский (1869 г.), князья «могут встречаться с девушками своего же сословия только на различных празднествах, но отнюдь не разговаривать с ними», в то время, как «люди незнатного происхождения... имеют доступ в семью девушки запросто, а этим правом пользуется лишь простой народ».
По карачаевскому обычаю, княгиня не должна была даже самостоятельно  переходить через мост, ее переносили на руках девушки из служилых узденей /сарайма-ёзден/, которые именовались тебу-къыз /муж. тебу-ул/ (М.Д.Каракетов).

§7. Эстетический эталон

Эстетика, как известно, основана, прежде всего, на понятиях прекрасное-безобразное и возвышенное-низменное. Правитель должен соответствовать эстетическому эталону, который обуславливает гармоничность жизнеустройства. Соответствие реального лидера такому эталону определяется через определенные черты, знаки и другие внешние проявления.

а) Черты  облика

Образцовый вождь, его семейство, а в последующем – представители знати  должны были соответствовать ряду  внешних образцовых параметров.  У карачаевцев бытовало понятие бий сыпат «княжеский облик» (ПМА 1989, урожд. Текеева Супият Исмаиловна, 1910 г., ст.Преградная). 

Предводитель наделялся крупным телом. Поэтому-то в карачаево-балкарской эпосе, при описании внешнего вида главы племени витязей-нартов, Ёрюзмека, говорится, что тот обладал «телом как холм» (тёбе санлы). 
У князя, как первого среди мужчин-воинов, должны были быть широкие плечи и тонкий стан. Предание о карачаевском князе Каншаубие Крымшамхалове (опубл. 1903) гласит, что он был наделен «самыми прекрасными душевными и физическими данными». В числе последних упоминается, что этот князь «отличался высоким ростом, плечистостью, стройностью и чрезвычайно тонкой талией», причем такой, что когда он лежал на боку, «то в промежуток между талией и местом лежания свободно проходил кот».
Относительно идеала женщин-аристократок  можно сказать, что вряд ли он был бы приемлем для современных ценителей женской красоты. Дело в том, что в эстетических воззрениях северокавказской горской знати плоская грудь была одной из важных черт эстетически идеальной женщины (отсюда и обычай «заковывать» княжон в корсеты, который бытовал у адыгов, карачаево-балкарцев, осетин). 
Этнограф Е.Н.Студенецкая пишет в связи с этим: у северокавказской знати «идеалом женской красоты считалась стройная фигура, плоская грудь... Корсет носили именно в годы роста и развития молодого организма. Он деформировал грудную клетку и талию, нарушал свободное развитие внутренних органов». 

Тэбу де Мариньи (1821 г.) пишет, что дощечки корсета «своим давлением препятствуют развитию грудей», так как «было бы позором» для девушки-аристократки «дать им развиться, чтобы они обращали на себя внимание». Далее тот же автор отмечает, что «один иностранец был шокирован видом плоских грудей» юных горянок из знати. Фредерик Дюбуа де Монпере (1839-1843) развивает ту же тему, указывая, что молодые горянки-аристократки «отличаются такой плоской грудью, что это невольно бросается в глаза и поражает».

Н.Ф.Грабовский (1869), присутствовавший на княжеской свадьбе в Урусбиевском обществе Балкарии, заметил, что девушки «затянутые в свои корсеты, имеют зачастую совершенно одинаковый объем как в талии, так и в плечах, бледное лицо и плоскую грудь; вот это-то горцы и называют стройностью». 

Неразвитость грудей из-за корсета обуславливала то, что аристократки даже при желании не могли вскормить своих детей собственным молоком. Отсюда и возникновение института  «молочных родителей», в тесной связи с которым – кавказское аталычество, описанное многими авторами.   Исследователи отмечали, что аталычество на Северном Кавказе бытовало только среди народов, имевших свое княжеское сословие, в то время как, например, у вайнахов, «у которых феодальные отношения не получили развития, аталычество не зафиксировано совсем» (Я.Смирнова).
б) Телесные знаки

Идеалу лидера придаётся светлоликость (джарыкъ бетли), которая присутствует в характеристике внешних данных многих положительных фольклорных персонажей. Коллегами отмечалось, что «светлоликость, сияние облика были высокими эталонами красоты эпических героев» (Львова Э.Л., Октябрьская И.В., Сагалаев А.М., Усманова М.С.). «Белым витязем» именуется чегемский князь Теммо Шакманов, один из героев песни «Татархан». Вождь обладает светлым ликом, светозарностью, сиянием именно потому, что  он связан с миром божеств, духов и душ предков. 

Нередко особо выдающему предводителю, вождю-жрецу, вещему князю присуща так называемая «вмененная ущербность». Для такой категории  персон какой-то физический изъян выступает чуть ли не обязательной чертой. Она не уродует этот образ, а подчеркивает его инаковость, «потусторонность». После фигуры Железного Хромца (Тимура) наличие такого изъяна становится знаком исключительности. Поэтому-то кривоногим выступает самый загадочный персонаж в национальных версиях нартского эпоса у карачаево-балкарцев (Сосурук/Сосурка), адыгов (Сосруко), осетин (Сослан). Кривоногость стоит в одном смысловом ряду с хромоногостью и одноногостью – все эти ущербности ноги выступают знаками связи с иным миром. «Хромота – черта сверхъестественного существа, связанного с потусторонним миром, представление, свойственное разным культурам. У народов Кавказа эта универсалия выражена особенно последовательно». Например, «из абхазских ритуальных выражений можно сделать вывод о хромоте или одноногости (что одно и то же) божества» (Я.В.Чеснов).

В карачаево-балкарских представлениях о сакральности фигурирует понятие, связанностью с «субстанцией кости», которое восходит к древнетюркским воззрениям. Письменные источники упоминают о том, что еще до VII в. у тюрков общество делилось на «белую кость», т.е. знать, и «черную кость», т.е. простонародье (Л.Н.Гумилев). У карачаево-балкарцев термин акъсюек букв. «белая кость» для обозначения аристократии активно бытовал вплоть до ХХ в.
В связи с «субстанцией кости» следует упомянуть и том, что в фольклоре карачаево-балкарцев сохранились представления о том, что вместо ребер у великих витязей – сплошная кость. Аналогичные представления имели хождение и у соседних кавказских народов. Так, упоминая об имеретинском царе Александре Багратиони, монах-театинец Кристофоро де Кастелли (XVII в.) пишет, что подданные «утверждали, будто все ребра у него /царя/ состоят из одной-единственной кости». 
Особым знаком выдающегося лидера выступает родимое пятно. «Если короли, - пишет Марк Блок, - существа сверхъестественные, значит, были убеждены подданные, на теле у них имеются таинственные знаки, обличающие их достоинство. Вера в королевский знак оказалась одним из самых живучих средневековых суеверий. Она позволяет исследователю глубже проникнуть в душу народа». Например, считалось, что цари династии Селевкидов рождаются со знаком в виде якоря на бедре, французские короли – в виде королевской лилии, Яков I Стюарт – в виде льва, короны и шпаги (М.Блок). 

Аналоги этому мы встречаем и на Кавказе. Тот же  де Кастелли (XVII в.) пишет, что имеретинский царь Александр имел родимое пятно в виде креста. В Грузии также бытовали поверья, что её цари «некогда рождались… со знаком орла на правом плече» (М.Блок). 
То же самое мы обнаруживаем и в карачаево-балкарской версии нартского эпоса, где предводитель Ёрюзмек указывает белой княгине свой телесный знак: «У меня на правой лопатке – кач» (къач. кар.-балк «крест»). Для нас особенно важно то, что, во-первых, этим знаком наделен только он – вождь, правитель нартского племени, а во-вторых, то, что знак обладателя власти выступает в виде креста. Еще Марк Блок указывал, что в европейских представлениях телесным знаком правителя чаще всего «служит родимое пятно (naevus) в форме креста», который «и служит главным опознавательным знаком», поскольку «имеет совершенно особый смысл, который всем известен». Такой знак доказывает, что «в жилах его обладателя течет королевская кровь, что в будущем ему суждено взойти на престол». Обладание такими крестами, «рассматривавшимися как королевские знаки (insignia regalia)», в качестве довода своего права на власть приписывались  многим государям – Габсбургам, саксонским курфюрстам и др. (М.Блок).
Для нас важно и то, что у вождя Ёрюзмека знак в виде креста помещается на правом плече (правой лопатке). По словам Марка Блока, и в европейских поверьях «королевский крест», как правило, «располагается…   на правом плече (реже на груди)».

Значимость знака в виде родимого пятна была освящена и исламской традицией. Один из хадисов сообщает, что у пророка Мухаммада между лопаток имелась «печать пророчества» (хāтим ан-нубуввати ﺓﻭﺒﻨﻟﺍ ﻢﺗﺎﺧ), родимое пятно, «по виду подобное яйцу куропатки» (аль-Бухари).
в) Красота  личных свойств и занятий.
Непременной чертой идеального лидера выступает возвышенная любовь к своей родной земле (джурт), стране (эль), народу (миллет, халкъ), его готовность к самопожертвованию. В песне «Отара Кубановых» князь Салат-Герий Коджаков, обладающий этими чертами, противопоставляется  князю Асланбеку, который не только отказывается от участия в военном походе, но и не желает дать участникам похода свое оружие. Обличаемого  сопровождает эпитет «галунно-воротниковый» (окъа джагьалы). Автор  этой песни выстраивает тройное эстетическое противопоставление:
- возвышенное и низменное – через образы князей достойного /Салат-Герий/ и недостойного /Асланбек/;

- красивое (одеяние) и безобразное (деяние) в одном и том же персонаже – Асланбеке; 
- солидность (во внешнем) и мелочность (во внутреннем) натуры Асланбека; здесь такое противопоставление дает налет комизма. 
Эстетическая окрашенность наблюдается не только в жизни, но и в смерти, которая может быть как красивой, возвышенной, так и некрасивой, позорной. Точно также характеризовались и болезни.

У горцев высоко ценилось мастерство речевого искусства (ауузлукъ, сюек ауузлукъ).  Такие качества эстетически идеального лидера утвердились с исламизацией края, когда стало популярным высказывание пророка Мухаммада: «Красота мужчины – красноречие». В этнической среде отмечены целые рода, отличавшиеся этим даром, например, Хубиевы (Картджурт); у Тамбиевых из Верхнего Учкулана известен атаул Хапарчылары (от хапарчы «рассказчик»).
В среде знати считалось «некрасивым» занятие торговлей; такое же отношение было и к обучению грамоте, увлечение «книжными науками». Престижным досугом представлялось наездничество и обучение военному делу. Для этого устраивались сезонные лагеря, которые в Карачае известны как «молодежные коши» (джаш къошла), а в Балкарии – под названием «княжеские коши» (басият-къошла). Один из таких лагерей создавался весной и осенью на плоскости перед входом в Балкарское ущелье, где князья и их дружинники-нукеры (бий нёгерле) показывали умение верховой езды, состязались в стрельбе, владении холодным оружием и т. п.  Басият-коши часто посещала молодежь из знати соседей – Кабарды, Дигории, Сванетии и др. Молодежь, обучавшаяся в этих лагерях, также выполняла и вполне конкретные задачи по охране проходов в ущелье, но и не брезговала набегами. Как пишет князь М.К.Абаев, охраняя «общество и стада его от неприятеля», отряд басият-коша, «одновременно командировал партии из молодцов-сотоварищей в разные стороны за наживой, так, что войско содержало само себя». Когда «молодежь скучала, разыгрывались страсти, и если почему-либо не удавалось предпринять поход на южную сторону гор – в Сванетию или Имеретию –  за наживой», то их отряд «частенько обижал своих единоплеменников –  безенгиевцев, хуламцев и чегемцев, угоняя у них скот». Аналоги таким явлениям хорошо известны из истории средневековой Европы времен феодальной раздробленности. 

§8. Значение слова (титулы, звания, эпитеты)
С глубокой архаики слово наделялось особой значимостью и зачастую – сакральной силой. Отсюда – обряды, связанные с имянаречением, а также табу на публичное произнесение имен людей (напр., супругами – имен друг друга, женой – на произнесение имени родителей, братьев мужа), названий некоторых животных (например, вместо бёрю «волк» говорили джанлы «одшевленный»). 

Слово само по себе также часто выступает знаком, а в социальной, политической и прочих иерархиях оно является основным видом обозначения места человека в том или ином сообществе. Можно выделить три группы таких вербальных знаков: 

Должностное звание (частный титул) – наименование должности, которую занимает индивид; напр., «мэр», «канцлер», «атаман» и т. п.
Общий титул – «определенная форма обращения к носителям того или иного звания» /П.И.Ганичев/. (напр., обращение «Ваше величество» к монарху, «Ваше преосвященство» –  к епископу и т. п.). 

Сословное звание, т. е. термин, обозначающий принадлежность лица к тому или иному сословию. В царской России это, например, названия  «дворянин», «мещанин», «крестьянин», «казак» и т.п. Как правило, такое звание приобретается с момента рождения,  определяются происхождением. 

Начнем с должностных званий. Здесь можно выделить такие категории наименований: административная (верховный правитель, аульный старшина и т.д.); «силовая» (военных, полицейских, фискальных и т.п.); духовная (религиозная); придворная (конюший, сокольничий и т.п.) должностей.  
1. Должностные звания

А) Административные ранги
Исторически сложилось так, что масса сословных званий появилась из званий должностных рангов. К примеру, общеизвестные титулы «герцог» и «граф» в Европе изначально  обозначали должности глав администраций  в провинциях, областях того или иного королевства. Лишь в ходе длительной эволюции они стали наследственными (сословными) званиями, титулами. Первоначально карачаево-балкарские понятия бий («князь), таубий («горский князь») также обозначали предводителей-вождей племен и народностей.
Позднее появилось звание олий от араб. wali ﻮﺍﻟﻯ «правитель». Так обозначался частный титул верховного правителя, старшего, или главного князя. В Балкарии, как отмечает князь М.К.Абаев, «старейший и достойнейший из таубиев носил звание «олий», и он правил всем народом». Князь Б.А.Шаханов также указывает, что у балкарцев этот пост занимал «обыкновенно, старейший и влиятельнейший из таубиев».  А. М. Буцковский (1812) пишет, что карачаевцы «имеют свое дворянство и князей, из коих старший ими управляет вроде старшины». В документе царской администрации на Кавказе, датированном 1885 годом, отмечается, что у карачаевцев из князей-биев «выбирались народные вали (правители)».
Это звание встречается и у соседних народов. Так, у абазин, согласно тому же документу 1885 года,  исключительно из князей «избирались вали (народные правители)», которые занимали этот пост «с соблюдением при этом очереди между фамилиями», принадлежащими к княжескому сословию. Также и у кабардинцев «валий» – «это… правитель народа» (Ф.И.Леонтович),  который избирался поочередно из разных ветвей рода Иналовичей. «При  прочих равных условиях» предпочтение на выборах отдавалось  тому князю-кандидату, «отец которого был старше, чем отец других претендентов на престол» (Б.Х.Бгажноков). Ногайцы также из князей-мурз «выбирали вали (то есть народные правители»)» (документ 1885 г.). Титул оули носил и выборный правитель Тапан-Дигории, который осуществлял «свою власть без определенного наследственного права», изначально выбирался из «самых храбрых в качестве защитников и судей» (Ф.Х.Гутнов). Добавим, что титул «уали Дагестана» носил шамхал тарковский.

Олий председательствовал на суде-мехкеме, являлся главным военачальником народа. Члены суда носили титул мехкемечи (известно выражение: мехкемеден къоркъма, мехкемечиден къоркъ «не бойся суда, а бойся судью»).
Важное значение имел тёречи – член аульного или общенародного совета-тёре, несшего представительско-законодательные, распорядительные и судебные функции. О тёречи, в его «судейской ипостаси», существует поговорка: тёречи айтырын билмей эсенг, тёреге барма «если не знаешь то, что скажет судья, то не ходи в суд»; тёречиге ахырат джокъ букв. «для /нечистоплотного/ судьи нет того света» (т.е. судья-взяточник не боится Божьего наказания).

У карачаево-балкарцев бытовала административная должность эл тамада/эл башчы (аульный староста, или старшина), правой рукой которого был къагъытчы (писарь). 

Б) Военно-полицейские чины.

«Силовые» структуры карачаево-балкарских княжеств также дают номенклатуру должностных званий. Так, бегеул у многих северокавказских народов (карачаево-балкарцев, кабардинцев, осетин) выступал как представитель категории служилых людей,  младших княжеских дружинников. Генерал Гудович (1807) пишет, что «бегаулы» составляют при князьях и узденях «самую большую и важную часть вооруженных людей». У западных адыгов, как отмечает Хан-Гирей, бегеулы – были у князей «привилегированными служителями»; это – «сподручники князей, грабившие во имя их несчастный народ». Генерал   Дельпоццо (1807) по размерам штрафных санкций уравнивает кабардинских «бегаульев» с узденями. Кавказовед В.К. Гарданов относил кабардинских «бейголей» к числу  «незнатных, но особенно близких к князю уорков», которые составляли «личную охрану князя» и выступали «главной опорой княжеской власти». В Дагестане бакавул/бегавул выполнял полицейско-надзорные функции,(Х.-М.Хашаев) а в нагорной части этого региона выступал даже в качестве выборного главы общины, главы исполнительного органа общины (М.А.Агларов).

У карачаево-балкарцев бегеул, помимо военных функций, выполнял роль полицейского, фискала (сборщика податей), уполномоченного властных структур (князя, совета-тёре), княжеского посыльного («фельдъегеря»), судебного исполнителя. Так именовался и распорядитель танцев.
Имеются данные о том, что в Карачае бегеулы были из числа служилых узденей, выступали в качестве представителя правящего князя в каждом ауле; каждый охотник через бегеула предупреждал князя о своем выходе на промысел; по возвращении с него охотник выделял княжескую долю – часть головы, ногу, часть бока добычи; за невыдачу этой доли охотник уплачивал штраф в 1/10 часть скота и зерна (М.Д.Каракетов).
Термин чауш у карачаевцев выступает рангом десятника (И.М.Шаманов), что, можно связать с древнетюркской военной традицией с её «азиатской» десятичной системой войсковой организации. Напомним, что создателями этой системы считаются хунну (Ю.С. Худяков).

Слово «чауш» историки связывают с понятием джавишгар, обозначавшим у хазар должность лица, заменявшего царя в государственных делах (А.П.Новосельцев). Через фонетические видоизменения (джавиш-чавиш-чавуш) он вполне мог сохраниться до XV века, когда как «чауш» фиксируется в Османской империи. Сербский летописец того времени Константин Михайлович, описывая турецкую армию: «Каждый из них держит в руках буздаван, т. е. булаву, побуждая к битве; называются они чауши, а где они бывают, там как бы присутствует сам султан и потому их все боятся... Их командира называют чауш-паша». В XVI в. в Кабарде фиксируется турецкий гонец с чином «чауш», о чем кабардинский князь Мамстрюк сообщает: «а тот де чеуш приехал ко мне гостити» (Н.Г.Волкова).

Это звание мы встречаем и у тюрков Средней Азии и Кавказа. Так, в государстве Шейбанидов (XVI в.) бытуют воинские чины чауш, ясаул, кушбеги, тиваджи и др. У кумыков Тарковского шамхальства звание «чауш» употреблялось для обозначения должности городового (С.Ш.Гаджиева). 

Термин нёгер обозначал чин княжеского дружинника; ныне известен в значении «сопровождающий, спутник». (Это известный во  многих источниках нукер). Известное имя Бийнёгер происходит от бий «князь» + нёгер, т.е. «княжеский нукер». Для сравнения: в армии тюркской династии Ак-Коюнлу бой-нукеры являлись представителями привилегированных гвардейских частей султанской армии, получавших земельные наделы от правителей за несение воинской службы; нукеры – рядовые чины султанской армии (Ш.М.Мустафаев).

Другой военный чин – чора (ср.  ног. шора – «дружинник»), который известен по фамилиям Чораевых и Байчоровых. 

Еще один военный термин –   мерген «стрелок» (ср. ног. мергин с тем же значением).

Понятие салымчы имело несколько значений: в архаике обозначало  –сборщика податей у карачаевцев и балкарцев, а также дружинника, охранника.

В) Духовные звания
Мусульманское духовенство (рухани), несмотря на отсутствие такой сложной регламентации как в христианстве, фактически имело свою иерархию. Это хорошо проявлялось и в мусульманских общинах карачаево-балкарцев.
Низший духовный ранг того времени – сохта, учащийся мусульманской школы. Г.-Ю.Клапрот (1807-1808 гг.) сообщает, что «многие карачаи поручают обучение своих сыновей мулле, который учит их чтению и письму. Когда они обретают умение в этих отраслях, то получают звание тохта (верно: сохта, - Р.Х.) и назначаются петь Коран в мечети во время богослужения». Затем, «после исполнения в течение какого-то времени этих обязанностей» сохта получает «возможность оказаться избранным на должность муллы», если не захочет «для себя какой-либо иной профессии».
Особо ценились выпускники религиозных учебных заведений в Османской империи. Как пишет В.Я.Тепцов (1892 г.), карачаевцы направляли «на свой счет молодых людей» в Стамбул «для изучения наук и богословия в тамошних мусульманских училищах». Пожертвования «деньгами и скотом» собиралась духовенством «на поддержание и процветание этих училищ и содержание в них софтов (студентов)». Чегемцы такжи делали  богатые пожертвования для обучения в духовных училищах Стамбула. 

Следующий по восходящей ранг – азанчы (муэдзин). Одна из карачаевских фамилий – Азанчиевы (ветвь Хаджичиковых) названа по должности своего предка.

Далее следовал  молла, т.е. мулла. Этот духовный ранг упоминается в песне-плаче, который был посвящен учителю религиозной школы-мезирте муллу Саркиту – предку карачаевского рода Саркитовых. Приводимый ниже фрагмент песни был записан автором этих строк много лет назад у своей бабушки, урожденной Текеевой Супият (1910-1992), дочери известного сказителя Текеева Исмаила (Науукъ) (1831-1944). По преданию, мулла и его 60 учеников (сохтала) погибли от чумы.

Саркъыт-молланы несин айтайым:

Эмина алыб келеди деб, чубар бугъаны атады.

Мезирте толуб, сохта джашларын

Джанына джыйыб, джатады.

Что мне рассказать о Саркит-мулле:

Говоря, что несет чуму, он убил рябого быка.

Мезирте полон, своих учеников

Вокруг себя собрав, лежит (покоится).

Это, по-видимому, произошло, более двух веков назад, на что косвенно указывают, во-первых, генеалогические расчеты по родословию Саркитовых, а с другой – то, что последняя эпидемия чумы у карачаевцев фиксируется в 1807 году. 
Из числа мулл избирались имам-хатыбы квартальных мечетей (тийре межгит), а также эл апенди «аульный эфенди», который одновременно являлся имам-хатыбом главной мечети (джума межгит) селенья.

Духовенство возглавлял халкъ апенди («народный эфенди»), он же –къады (араб. qādi ﻘﺎﺾ «судья»), главный шариатский судья. Дореволюционный собиратель адатов А.А.Кучеров, упоминая этот сан, дает равнозначные определения: «эфенди или кадий, старший мулла». Князь И.В.Шаховской пишет, что у северокавказских мусульман «дела разбирались по шариату ефендием или кадием».

По заключению Комиссии для разбора сословных прав горцев Кубанской и Терской областей (1885 г.), до присоединения к России в составе общенародного суда-мехкеме в Карачае должен был непременно присутствовать народный эфенди. Звание кадия встречается на Хуламской плите 1127 года лунной хиджры (1715 г.), найденной в развалинах башни Гиргоковых выше селения Усхур, где упоминается «Абдул-кади Халалов». 
Ранг кадия в системе шариатского судопроизводства был узаконен и после вхождения горских народов в состав Российской империи. 

Главами карачаевского духовенства в ранге кадиев (народных эфенди) в первой трети XIX в. упоминаются Исхак (1807-1808 гг.), акушинец Гази-эфенди Агуев или Агаев (начало. 1820-х гг..) и назначенный турками Хаджи-Ахмат (1826-1828 гг.). Последние двое несли службу одновременно до 1828 г., когда Карачай был присоединен к России. После этого Гази-эфенди  удалился в Баксанское ущелье, а Хаджи-Ахмат – арестован и затем сослан в Вологду (Р.М.Бегеулов). Новым кадием стал Абдул-эфенди из аула Бабуковского, а с 1840-х гг. в качестве «народного эфендия» Карачая упоминается Магомет Хубиев (Кадох-улу). После поражения восстания 1855 г., которое вдохновлял Хубиев, последний эмигрировал в Абхазию, а его место занял назначенный властями Муртазали Алиев (р.1812 г.). Позднее в качестве карачаевских кадиев упоминаются Магомет-эфенди Байрамуков, Исмаил-Солтан-хаджи Кочкаров, Токмак-хаджи Акбаев, Джагафар-эфенди Хачиров.

Суфийская община карачаево-балкарцев возглавлялась устазом (шейхом-наставником, шыйых), управлявшим своими мюридами (послушниками), которые могли, собственно, и не состоять в духовенстве. 

Имеющийся материал позволяет выделить нам следующие статусные категории мусульманского духовенства Карачая и Балкарии: старшая: кадий (народный эфенди), устаз, или шейх; средняя: аульные эфенди, имам-хатыбы мечетей, учителя духовных школ;  младшая, или низшая: муэдзины, учащиеся духовных школ (сохта).
Г) Придворные чины
Они упоминаются в фольклорных материалах, бытовали в системе должностных званий. Так, в одном из произведений устного народного творчества упоминается, что походная княжеская свита включала в себя:  4-х вассалов (эгет), одного конюшего (атчысы), одного повара (шапасы) /Р.А.-К.Ортабаева/.
2. Сословные звания

Здесь можно выделить три категории наименовний: 

а) крупных сословных сообществ (супер-сословий), объединявшихся единым названием по критерию знатности-незатности; 

б) собственно сословий; 

в) внутрисословной градации. 

Ниже мы приводим сословную лестницу рассматриваемых народов с обозначением сословной терминологии и вкратце – различий правового статуса.

а) Наименования супер-сословий.

Высшим супер-сословием выступала аристократия – акъсюек букв. «белая кость», как в тюркском мире традиционно именовалась знать.
Её противопоставлялся второе супер-сословие – простой народ, который именовался къара-халкъ «черный народ», или къара-кишиле «черные люди». Наименование «черный народ» - кара-халк  (где halq – арабизм, иногда заменяющий тюрк. budun в значении «народ») также уходит корнями в тюркскую традицию. Еще в Тюркском каганате VI-VII вв. простолюдины  именовались «черным народом» - кара-будун (qara budun), или просто будун (budun) – «народ» в смысле «демос», которому противопоставлялись беги (baglar) /Л.Н.Гумилев/.
К особой категории относилось привилегированное сословие узденей, о котором будет сказано ниже. 

Все лично несвободные категории, в особенности рабы, были вне понятия «народ». 
Согласно документу 1860-х гг., подписанному помощником начальника Кубанской области на имя царского наместника на Кавказе, горское население этого региона делилось «на три главных разряда», которые он также именует «высшим», «средним» и «низшим» сословиями. К первому он относит князей и узденей 1-й степени, ко второму – узденей «остальных 2-х степеней» и азатов /вольноотпущенников/, к третьему – «все зависимые сословия».
б) Князья и их градация 

Своих князей карачаево-балкарцы именовали бий, таубий (жен. бийче «княжна, владычица, хозяйка, госпожа»). Такой титул использовался и в отношений к женским божествам: так, божество Байрым (ее прообраз – св.Мария) именовалась «святая Байрым-бийче» (сыйлы Байрым бийче), «Байрым-бийче, богатая бийче» (Байрым бийче, бай бийче). Такая традиция также известна у других тюркских народов; например,  у тюрков Алтая этот титул (в фонетической версии пий) присваивался и божествам.

Документ царской администрации Кавказа от 1885 года указывает, что карачаевские бии и ногайские мурзы «пользовались большими правами среди своих мурз, нежели кабардинские и вообще адыгейские пши среди своего народа». Биям «принадлежали суд и расправа (мехкеме)», в их руках находилось «управление внешними и внутренними делами», право «взимания торговых пошлин с приходящих в Карачай из разных мест торговцев и за продажу холопов». Кроме того, бии взыскивали в свою пользу штраф «с виновных в разных преступлениях и проступках».
К началу ХХ века в Карачае бийских фамилий было три – Крымшамхаловы, Дудовы, Карабашевы.

В Балкарском обществе к сословию таубиев относились Абаевы, Айдеболовы, Амырхановы, Ацкановы, Биевы, Бийкановы, Темиркановы (переселились в Дигорию, а затем – и в Кабарду), Джануюковы, Джанхотовы, Шахановы, Мамышевы, таубийские права имели и Мисаковы. Таубиями в Чегемском обществе являлись вначале Рачикауовы, а затем – Малкаруковы, Барасбиевы, Кучуковы, Келеметовы, в Бизингиевском – Суншевы, в Баксанском – Урусбиевы.

Княжеское сословие в Карачае имело две категории: полноправные, первостепенные – собственно бии, и второстепенные – чанка. Второй термин бытовал в Карачае и Чегеме, а также в Кумыкии. Царская Комиссия для разбора сословных прав горцев Кубанской и Терской областей применительно к Карачаю считала возможным «утвердить в потомственном дворянском сословии... карачаевского племени: бий с видом его чанка», т.е. чанка рассматривались как разновидность (категория) бийского, княжеского сословия. 

Группа карачаевских чанка образовалась за счет: а) утери былой значимости некоторых бийских родов; б) потомства от неравных браков; в) внебрачного потомства биев, княжеских бастардов /тума/; г) переселения в Карачай представителей княжеских родов других народов.

К началу ХХ века в Карачае было 15 фамилий чанка: 
- от потомков Карчи (Темирбулатовы; Эсеккуевы; Коджаковы и их ветвь Чипчиковы; ветви биев Дудовых – Айсандыровы и Минкоевы);

- ветви биев Крымшамхаловых: Магометовы и Шахановы;

- из дагестанских князей: Магаяевы и Калахановы;

- из чегемских князей: Кагиевы, Казиевы и их ветвь – Апаевы;

- из кабардинских князей: Карамурзины 
- из сванских князей: Герюковы (не путать с их однофамильцами). 

Позднее в Карачае поселились (с неформальным признанием статуса чанка) семьи абазинских князей – Бибердовы и Лоовы, абхазских князей – Казбаевы (от Коцба/Квацба).

В Чегеме к чанка относились Джаубермезовы и Туудуевы (ветви Рачикауовых), Соттаевы и Эбуевы. 

В плане внутрисословного деления к карачаевцам (и чегемцам) наиболее близки были кумыки, у которых «все бии делились на два разряда: 1. Рожденные от равного брака... они считались равноправными биями, беками, князьями. 2. Рожденные от неравного брака, например, бека с узденем. Такие потомки владетельных фамилий назывались «чанка» (джанка) или «чанка-биями» (С.Ш.Гаджиева). 
По-видимому, появление термина «чанка» в Карачае и на Чегеме обусловлено было их тесными связями с Дагестаном.

/Материалы об этой сословной категории см. в статье М.Д.Каракетова – Приложение 4/.

Князей Балкарского общества, происходивших от легендарного Басията, именовали сословно-родовым термином  басият. Для обозначения княжеского сословия упоминается термин секельт, который фиксируется в сборнике адатов кн. Голицына (1844), собранных преимущественно по балкарским материалам. В карачаево-балкарской лексике ему соответствует термин схалты, а также эсекку-улу (по данным Баталпашинского уездного управления на 1873 .). 
В русских документах 1630-1640-х гг. карачаевские князья нередко именуются «мурзами» (ед.ч. кар.-балк. мырза) от араб. амир «предводитель, повелитель» + и перс. заде «сын, потомок» в смысле «принц», «княжич». Это мы видим на примере «карачайских мурз» Эльбуздука и Гилястана Крымшамхаловых, «карачайского мурзы Ходзяку». Данный титул по сей день бытует в карачаево-балкарском именнике (Мырзабек, Бекмырза, Мырзакул, Али-Мырза и т.д.). 
Титул хан изначально означал «господин», в религиозном плане – «господь». Поэтому им  наделяются как князья, так и верховное божество Тейри, к которому обращались: «Великий Тейри! Хан Тейри!» (Уллу Тейри! Хан Тейри). Такая традиция восходит к древнетюркской эпохе, где ханом титуловался верховный бог – Тенгри-хан. Его небесная супруга Умай в древнетюркском пантеоне носит титулом ханши, с чем связывается и  титулование её карачаево-балкарского аналога – Умма-хан. В позднем средневековье эпитет хан прилагался к фамилиям наиболее знатных дворянских родов, приближенных по влиянию к князьям, например, к Боташевым (Хан Боташлары).

в) Степени узденства(
Вторым сословием были уздени (ёзден). К ним источники применяют определение «дворяне», соответствующее больше европейскому феодализму, нежели «горскому феодализму» или феодализму степному, кочевническому. По мнению проф. М.А. Хабичева, слово «уздень» (öзден) образовано от тюркского корня öз (сам, свой, собственный) с афф. –ден/-дан.
Появление этого сословия в социально-политическом плане связано с военной культурой, со «старшей дружиной» князей.

Термин öзденлик и по сей день несет значение «благовоспитанность, вежливость, обходительность, учтивость, воспитанность, благородство, аристократизм» (ср.: вайнах. оьздангалла, осет. уæздандзинад).
Следует отметить, что узденство в Карачае (и менее среди терских карачаево-балкарских обществ) по степени знатности разделялось на сырма-узденей («белых узденей») и кара-узденей («черных узденей»), или кара-халк «черный народ». 
 «Белые уздени», в свою очередь, имели три разряда:  высших уллу-уздени («большие», «первостепенные»), сарайма-уздени (служилые), керти-узден («настоящие», древние).

«Большие уздени» происходили из сарайма-узденей и керти-узденей; они были освобождены от общественных повинностей. Вместе с князьями они осуществляли фактическое управление и отправляли судопроизводство. Они по статусу были равны кабардинским тлекотлешам («узденям 1-й степени»), абазинским агмиста-ду и т.п., их брали в аманаты турецкое и российское правительства. 

От высшей прослойки узденства отличался статус кара-узденей. Они ткже имели свои разряды (категории). Часть их происходила из бывших вольноотпущенников и приобрела узденский статус (тёбен уздени), другие (тёгерек-уздени) происходили из «разжалованных», потерявших значение «белых узденей» или представителей привилегированных сословий других народов, третьи (тюз-уздени) – из обретших узденский статус каракиши.

Наименование «черный народ» – кара-халк (где halq – арабизм, иногда заменяющий тюрк. budun в значении «народ») уходит корнями в тюркскую традицию. Еще в Тюркском каганате VI-VII вв. вассальная часть населения именовалась «черным народом» - кара-будун (qara budun), или просто будун (budun) – «народ» в смысле «демос», которому противопоставлялись беги (baglar) /Л.Н.Гумилев/. Как видим, древнетюркское деление на «черный народ» и «белый народ» сохранялось в карачаево-балкарском узденстве. 
По степени родовитости, т.е. происхождения выделялись сыйлы уздени («столбовые», или изначальные уздени) и сыйсыз уздени («жалованные», приобретшие узденство).
г) Другие категории свободного населения
К ним относились каракиши, а также джасакчы, эски азаты (ранние вольноотпущенники, именовались редко кётюрем джасакъчы). Некоторые фамилии каракиши и эски-азатов считают себя древними насельниками Карачая, которые изначально являлись абсолютно свободными узденями,  но были подчинены завоевателями. Ближайший аналог этому мы находим в Большой Балкарии (джасакчы) и в Кумыкии (азат-уздени) /С.Ш.Гаджиева/. 
Согласно документа 1895 г., в Хасаутском обществе денежная часть калыма каракиши и вольноотпущенников практически была одинакова (300 руб. за девушку и 150 – за вдову). Несколько более высокий статус каракиши подчеркивался тем, что за их представительниц дополнительно включали в калым 1 лошадь и 2 быка. У узденей калым тогда составлял 800 руб. за девушку и 400 – за вдову, а также 1 лошадь и 2 быка (М.Д.Каракетов).
д) Крепостные крестьяне
Все лично зависимые сословия (и рабы, и крепостные крестьяне) у карачаевцев именовались къул. В древности у тюрков так именовался всякий юридически зависимый человек – «вассал», «подданный»; основным содержанием понятия qul являлось «подчинение чужому» и лишь позднее оно стало применяться к рабам, «чего в раннее время не было» (Л.Н.Гумилев). Поэтому-то от слова къул производно понятие къуллукъ, которое даже в современном карачаево-балкарском языке означает отнюдь не «рабство», а «служба, служебная должность».
Основу данной социальной прослойки составляли крепостные крестьяне. Высшую категорию их составляли чагары, обладавшие правом иметь и приобретать «всякого рода имущества». Другие категории крепостного крестьянства носили различные наименования:  джоллу-кул (букв. «путный кул»), юлгюлю-къул («кул, обладающий долей»). 
е)Патриархальные рабы
Патриархальные рабы, или дворовые холопы именовались джолсуз кул (букв. «беспутный кул»), джулдузсуз кул (букв. «беззвездный кул»), башсыз кул (букв. «безголовый кул»), кара-кул. казак (муж.) и карауаш (жен.). Они не имели фамилий и личных прав.
3. Общие титулы
Они немногочисленны. Известно, что при обращении к князьям употреблялось джюйюсхан (кар.-балк.) –  «господин». К лицам духовного звания у северокавказцев-мусульман обращались (и по сей день обращаются) мубарек (араб. «благословенный») и эфенди (тур. «господин»). 
ВМЕСТО ЗАКЛЮЧЕНИЯ

Мы живем в период становления современной системы национальной геральдики Карачая и Балкарии, которая неразрывно связана с национальным общественно-политическим движением. Необходимость этнокультурной идентичности вызывает к жизни знаковый комплекс, способный наилучшим образом удовлетворить такую потребность. 
Первыми смогли отразить её представители творческой интеллигенции Балкарии. Известный художник Ибрагим Занкишиев  разработал флаг, представляющий собой голубое полотнище с изображением Эльбруса в центре и двумя белыми полосами по верхнему и нижнему краям. Флаг был утвержден на 1-м Съезде балкарского народа в 1993 году. Подчеркнем, что автор эскиза не претендовал на общенациональный статус этого флага, который использовался именно как флаг Балкарии. Когда же встал вопрос о карачаево-балкарской символике, Ибрагим Занкишиев справедливо обратился к древним пластам национальной культуры и остановил свой выбор на текмете, изображение которого помещает на многих своих полотнах.
Текмет это тамга, а именно тамги, как уже говорилось, составляли основу тюркской геральдики. Поэтому именно текмет сейчас привлекает все большее число не только молодежи, но и представителей других возрастных категорий. Текмет помещен на кубе в центре общенационального мемориала жертвам депортации в г.Карачаевске, на металлическом щите при въезде на территорию Карачаевского района у п.Правокубанского, на железных воротах въезда во двор Дома Правительства в г.Черкесске, в паркетном наборе и розетке люстр зала заседаний Главы КЧР и др. Этот же знак мы видим на флагах карачаево-балкарской межрегиональной организации «Барс Эль», молодежной организации «Игилик», детского ансамбля «Къарча», гербах Карачаевского НИИ, Карачаевского национального музея, Историко-культурного общества «Аланский Эрмитаж», на изданиях балкарских журналов, на баннерах карачаево-балкарской общины Ставрополя и др. В настоящее врем текмет становится элементом геральдики муниципальных районов и поселений Карачаево-Черкесской республики.

Текмет получает достойное место на всех вариантах общенационального флага. В августе 2010 года на заседании глав национальных центров карачаево-балкарской общины Турции в г.Болвадине было принято решение утвердить национальный флаг общины в виде изображения текмета на зеленом поле. Решение подписали руководители центров из следующих городов и селений: Афион – Nurittin Aydoğdu, Эскишехир – Fevzi Tezcan, Чифтелер – Sultan Yılmaz, Болвадин – Fadime Öğün, Башхююк – Ali Karçaaltıncaba. Этот флаг был вывешен рядом с государственным флагом Турецкой республики на первом же ежегодном карачаево-балкарском фестивале в этой стране. 
Поэт Билял Лайпанов напоминает высказывание предков: «Байракъсыз Эл – бёрксюз эркиши, джаулукъсуз тиширыу» («Народ без флага то же, что мужчина без шапки и женщина без платка»). Руководствуясь народной мудростью, карачаево-балкарцы последовательно возвращают в свое культурное пространство наилучшие образцы своей многовековой символики. 
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Приложение 1

ЗНАКИ РАЗЛИЧИЯ 

карачаевских бой-скаутов

В 2011 создан Союз карачаевской молодежи (СКМ), который, по примеру молодежных организаций других народов КЧР, ставит целью решение задач подрастающего поколения. Верней сказать, СКМ воссоздавался, поскольку он уже функционировал в 1998-2002 годах. 

На этот раз Союз не стал ограничиваться юношеством, но и обратил внимание на детскую категорию населения. Согласно уставным положениям, в СКМ предусматривалось создание собственной детско-юношеской организации (ДЮО) – «Нёгерле» («Товарищи»), которое подразделяется на дружины (чериў) по 90-100 чел., те – на отряды (бёлек) по 30 чел., те – на группы  (къауум) по 10 чел., а те – на звенья (джик) по 3-5 чел. 

ДЮО «Нёгерле» возглавляет  Гуждар (кар.-балк. «Лидер»), которым  по должности является Председатель СКМ. 

Решено было учесть положительные стороны мирового опыта, удачный опыт  советских пионерских организаций и западных бой-скаутских объединений. Известно, что у тех и других существовала развитая и эффективная система морального стимулирования. По аналогии с теми же пионерами и бой-скаутами решено было обратиться к дисциплинирующей силе униформы, а также ввести в детской организации СКМ  звания и знаки различия (это практикуется у бой-скаутов). Звания ДЮО «Нёгерле» присваиваются Руководителем, которым осуществляются и все назначения. 

Составителями системы званий ДЮО «Нёгерле» являются филолог и фольклорист Х.Акбаев, издавший отдельную работу по военной терминологии Карачая, и автор этих строк. 

Знаки различия представляют собой геометрические фигуры – треугольник (младший состав), прямоугольник (старший состав) и ромб (высший состав). По форме они перекликаются со знаками различия Красной Армии 1920-1930-х гг., в разработке которых, по некоторым данным, принимал участие знаменитый художник Казимир Малевич, автор «Черного квадрата». 

Основная особенность в системе «Нёгерле» – знак различия Лидера. Этот знак представляет собой стилизованную ветвь рододендрона (залыкъылды) – эндемика Кавказа. Карачаево-балкарцы использовали данное растение при изготовлении пороха. В народной песне, посвященной героям Хасаукинского сражения 1828 года, имеются такие строки: 

Эбекку улу от къалагъа кетгенди…

Излей кетиб, бир ууч от табханды, 

Анга къошар затла излеб чабханды. 

Залыкъылды табыб, аны эзгенди, 

Кюкюртню да къошуб, отну этгенди.

Эбекку улу направился к пороховой башне…

В поисках, нашел горсть пороха,

Бросился искать добавить что-либо к нему.

Найдя рододендрон, растер его, 

Добавив серы, сделал порох.

Отметим, что рододендрон помещен и на гербе Карачаево-Черкесской республики, автором которого является известный карачаевский художник Умар Мижев. Разработчиком системы знаков различия является автор этих строк, выступившей в данном случае в качестве представителя Всероссийского геральдического общества. Идею введения изображения рододендрона одновременно с нами высказал и научный сотрудник КНИИ Ахмат Семенов, которому, пользуясь случаем, выражаем признательность.

Знаки различия в «Нёгерле» помещаются на петлицах и беретах карачаевских бой-скаутов.

Таб. Звания и знаки различия карачаевских бой-скаутов
	звание
	соответствие в должности
	знаки различия 

	1. 
	Гуждар
	Руководитель СКМ
	[image: image20.emf]



	2. 
	тысячник 

(мингбашы)
	Начальник штаба ДЮО «Нёгерле»
	[image: image21.png]OO0





	3. 
	сотник 

(джюзбашы)
	командир дружины 
	
[image: image22.png]




	4. 
	бегеул (бегеўюл)
	командир отряда

-«-


	
[image: image23.png]




	5. 
	чауш (чаўуш)


	
	
[image: image24.png]




	6. 
	десятник (онбашы)


	командир группы

-«-
	
[image: image25.png]




	7. 
	чора
	
	

	8. 
	салымчы
	командир звена

-«-

-«-
	
[image: image26.png]




	9. 
	каугар (къаугъар)
	
	
[image: image27.png]




	10. 
	амай
	
	
[image: image28.png]




	11. 
	мерген
	
	
[image: image29.png]




	12. 
	нёгер
	
	


Следует подчеркнуть, что все звания основаны на исторически зафиксированных военных рангах, которые некогда бытовали в карачаево-балкарских дружинах и ополчениях (см. §7. Второй главы).
Приложение 2

Карачаевские тамги

Приводятся только те тамги, которые выявлены в ходе этнографических полевых исследований, помещены на старых надмогильных стелах (сынташла), фиксируются в архивах научных организаций, были опубликованы профессиональными исследователями, а также приведены в фамильных хрониках (монографиях). 

	Фамилия
	тамга
	Источник и/или/ первое упоминание в литературе

	А) Фамилии в составе фратрий 

	АДУРХАЙ

	Каумная тамга
	[image: image30.emf]

 [image: image31.emf]

[image: image32.emf]

[image: image33.emf]


	1-2 – Л; 3 -Т; 4- М; 5- Д; 6-Ш (1972); 

	Абайхановы (Абайханлары)
	[image: image34.emf]


	М (1899)

	Байчоровы (Байчоралары)
	[image: image35.emf]

[image: image36.emf]


	1,4 - К (1900, 1909); 2-3 – Ф; 2,8 (Бёденелери), 5, 6, 8– Ш (1972); 7– М;  

	Батчаевы (Батчалары)

Караевы (Къаралары)
	[image: image37.emf]


	Ш (1978); Л

	Лайпановы (Лайпанлары)
	[image: image38.emf]


	На стене дома Коркмазова и Лайпановой (Учкулан) помещены тамги обоих родов. Сооб. И.М.Шаманова

	Тулпаровы (Тулпарлары)
	[image: image39.emf]


	Архив КНИИ, Ф.12, Д.179

	Шидаковы (Шыдакълары)
	[image: image40.emf]


	Ш (1972, 1978)

	БУДИЯН

	Каумная тамга
	[image: image41.emf]

[image: image42.emf]


	1- Д; 2- М; 3-Т; 4-Ш (1972); 

	Байрамуковы (Байрамукълары)
	[image: image43.emf]

[image: image44.emf]

[image: image45.emf]

[image: image46.emf]


	1-К (1900); 2-П; 3-5- Ш (1972); 6 - А (1910)

	Боташевы (Боташлары)
	[image: image47.emf]


	1,4 – Ш (1972); 2 – Л; 3 -К (1909); 5-Т

	Деккушевы (Деккушлары)
	[image: image48.emf]


	ЛК

	Тамбиевы (Тамбийлери)
	[image: image49.emf]


	1-Ш; 2 -К (1909)

	Текеевы (Текелери)
	[image: image50.emf]

 [image: image51.emf]

[image: image52.emf]


	1-2-Л; 3– К (1909). 4 – А

	Чотчаевы (Чотчалары)

Болуровы (Болурлары)
	[image: image53.emf]


	Л/а И.М.Шаманова

	Элькановы (Элкъанлары)
	[image: image54.emf]


	ЛК

	НАУРУЗ

	Каумная тамга
	[image: image55.emf]

 [image: image56.emf]

[image: image57.emf]


	1-М; 2-Д, 3 – Л; 4-Ш, 5-А

	Аджиевы (Аджилери)
	[image: image58.emf]


	ЛК

	Байрамкуловы (Байрымкъуллары)
	[image: image59.emf]

 [image: image60.emf]


	1 – Сообщение Байрамкулова Муссы-хаджи Хамзатовича (Архив КНИИ Ф.12, Д.23); 2 – ЛК

	Гаппоевы (Гапполары)
	[image: image61.emf]


	 Ш (1972);

	Голаевы (Голалары)
	[image: image62.emf]

 [image: image63.emf]


	1-Л; 2-К (1909) /Оглаевы?/; 3- Ф; 4- Ш (1972);

	Кочкаровы (Къочхарлары)
	[image: image64.emf]

 [image: image65.emf]


	1- Ф; 2 – А

	Салпагаровы (Сылпагъарлары)
	[image: image66.emf]


	ЛК

	ТРАМ

	Каумная тамга

Джанибековы (Джанибеклери), Коркмазовы (Къоркъмазлары), Семеновы (Семенлери)
	[image: image67.emf]

[image: image68.emf]


	1-Ш (1972); 2- Д; 3– М

	Семеновы (Семенлери)
	[image: image69.emf]


	П/м Семенов Мухтар Сосранович, 1916 г.р., г.Карачаевск (л/а Семенова Ахмата Хусеевича, с.Знаменка)

	ХУСТОС

	Каумная тамга

Алботовы (Алботлары), 
Бостановы (Бостанлары), 
Хосуевы (Хосулары)
	[image: image70.emf]


	ЛК

	ЗАПИШ (ЧИБИШ)

	Каумная тамга

Каракетовы (Къаракётлери), Кипкеевы (Къайытлары), Каитовы (Къайытлары)
	[image: image71.emf]


	На коврике нач. ХХ в. Байдымат Дадияновны Каракетовой, 1920-2004, с.Маруха 

	Гебеновы (Гебенлери)
	[image: image72.emf]


	Архив КНИИ, Ф.12, Д.120

	Каракетовы (Къаракётлери)
	[image: image73.png]


[image: image74.emf]

[image: image75.emf]

[image: image76.emf]

[image: image77.emf]

[image: image78.emf]

[image: image79.emf]


	1-общая /На коврике нач. ХХ в. Байдымат Дадияновны Каракетовой, 1920-2004, с.Маруха/; 2-3 Тутарлары, 4 – Саубашлары, 5-6 – Булхайлары (5- На коврике Б.Д.Каракетовой,);  7 - хурзукских (Архив КНИИ Ф.12 Д.8)

	Каитовы (Къайытлары)
	[image: image80.emf]


	 К (1909)

	Кипкеевы (Кипкелери)
	[image: image81.emf]


	 М

	ЛЕБУСХА

	Богатыревы (Багъатырлары)
	[image: image82.emf]

 1[image: image83.emf]

2
	1-ЛК; 2- Х

	Джатдоевы (Джатдолары)
	[image: image84.emf]


	1- К (1909); 2 – Ш (1978)

	Кубановы (Къобанлары)
	[image: image85.emf]


	ЛК

	ШАДИБЕК

	Биджиевы (Биджилери)
	[image: image86.emf]

1 [image: image87.emf]

2
	1 - Д; 2- Б; ЛК

	Бытдаевы (Бытдалары)
	[image: image88.emf]


	Б

	Джашеевы (Джашелери)
	[image: image89.emf]


	ЛК

	Кечеруковы (Кечерукълары)
	[image: image90.emf]


	ПМА 1993, Кечеруков Мухаммат, 1912, а.Кумыш

	Тоторкуловы (Тотуркъуллары)
	[image: image91.emf]


	ЛК

	Хачировы (Хачирлери)
	[image: image92.emf]


	Ш (1972)

	Хасановы (Хасанлары)
	[image: image93.emf]


	1,2– Ш (1972); 3- Д

	Хубиевы (Хубийлери)
	[image: image94.emf]


	М

	КЪАРЧА

	Айсандыровы (Айсандырлары)
	[image: image95.emf]


	1- Ш (1972); 2- Д

	Дудовы (Дудалары)
	[image: image96.emf]

[image: image97.emf]

[image: image98.emf]


	1- К; 2 –Ф, 3 - А

	Карабашевы (Къарабашлары)
	[image: image99.emf]

[image: image100.emf]

[image: image101.emf]


	1- Д; 2- ЛК; 3- Ш (1972); 4– М

	Коджаковы (Къоджакълары)
	[image: image102.emf]


	ЛК

	Темирбулатовы (Темирболатлары, Терболатлары)
	[image: image103.emf]


	ЛК

	Б) ФАМИЛИИ ВНЕ ФРАТРИЙ

	Айбазовы (Айбазлары)
	[image: image104.emf]


	1- Д, 2-Л

	Алиевы (Алийлери)
	[image: image105.emf]


	1-К; 4 - На надмогильной стеле в а.Хасауте; Ф; 2,3,5 - Ш (1972); 6 -Т

	Апаевы (Апайлары)

Казиевы (Къазийлери)
	[image: image106.emf]


	ПМА 1993,  Апаев Хамид Абуевич, 1927, а.Хурзук

	Ахтаовы (Ахтаулары)
	[image: image107.emf]


	Л



	Бадаховы (Бадахлары)
	[image: image108.emf]

 [image: image109.emf]


	Б

	Берекетовы (Берекетлери)
	[image: image110.emf]


	На надмогильной стеле в а.Хасауте

	Болатовы (Болатлары)
	[image: image111.emf]


	ЛК

	Болатчиевы (Болатчылары)
	[image: image112.emf]


	Архив КНИИ, Ф.12, Д.24

	Борлаковы (Борлакълары)
	[image: image113.emf]

  [image: image114.emf]


	1- К (1909); 2- А; 3-На надмогильной стеле в а.Сары-Тюз (ПМА)

	Гогуевы
	[image: image115.emf]


	На надмогильной стеле в а.Хасауте

	Джарашдиевы (Джарашдылары)
	[image: image116.emf]


	1- Д; На надмогильной стеле в а.Хасауте; 2-К(1909)

	Джуккаевы (Джуккалары)
	[image: image117.emf]


	ЛК

	Динаевы (Диналары)
	[image: image118.emf]


	ПМА 1991, Динаев Хасан Хаджи- Бекирович, 1882 г.р., с.Каменномост

	Ижаевы (Ижалары), Лепшоковы (Лепшокълары), Хабичевы (Хабичлери)
	[image: image119.emf]

 [image: image120.emf]


	ЛК

	Ижаевы (атаул Махаралары)
	[image: image121.emf]


	Надмогильная плита в а.Картджурте, Кол-Аягы

	Канаматовы (Къанаматлары)
	[image: image122.emf]

 [image: image123.emf]

 [image: image124.emf]


	КС

	Каплановы (Къапланлары)
	[image: image125.emf]


	ПМА 1993, Капланов Исмаил Ахияевич, 1940 г.р., а.Сары-Тюз

	Карамурзины (Къарамырзалары)
	[image: image126.emf]


	Архив КНИИ, Ф.12, 

	Касаевы (Къасайлары)
	[image: image127.emf]


	ПМА 1993, Касаев Магомед Магапирович, 1910 г.р., а.Хурзук

	Кииковы (Кийиклери)


	[image: image128.emf]


	ПМА 1993, Кииков Алий Сюлеменович, 1914 г.р., с.Каменномост; Кииков Сюлемен Локманович, 1930 г.р., а.Кумыш

	Крымшамхаловы (Къырымшаухаллары)
	[image: image129.emf]

[image: image130.emf]


	1-3 На надмогильных стелах в Картджурте; 1 - Е.Фелицын (1889);

	Кубековы (Кёбеклери)
	[image: image131.emf]

 1[image: image132.emf]

2
	1-ПМА 1993, Кубеков Хусей Ажгериевич, 1909 г.р., а.Кумыш; 

2-Сообщение Кубекова Биляла Таукановича (л.а. И.М.Шаманова)

	Куловы (Къуллары)
	[image: image133.emf]


	Ш (1972)

	Магаяевы (Магъыялары)
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	ЛК

	Мамаевы (Мамалары)
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1 [image: image136.emf]

2
	1 – балкарские (Костанянц Р., 1900);  2 – карачаевские: ПМА 1996, МамаевКазий Атлыевич, 1930 г.р., с.Знаменка

	Мекеровы (Мекерлери)
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	ЛК

	Сарыевы (Сарылары)
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2
	1-К (1909, «Саровы»); 

2- ПМА 1993, Сарыев Азрет Бекмырзаевич, 1911 г.р., х.Бойня, г.Карачаевск

	Тебуевы (Тебулары)
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	ЛК

	Узденовы (Ёзденлери)
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3
	1-К (1909);  2-3 - ЛК

	Халкечевы (Халкёчлери)
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	ЛК

	Шамановы (Шаманлары)
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2
	1 -Ш (1972); 2 -Ш (1978)

	Эсеккуевы (Эсеккулары)
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	Л/а И.М.Шаманова
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Приложение 3 
Именные перстневые печати Карачая

	а) Печати на прошении турецкому султану от 26.11.1826 г.
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	В тексте: Ислам-бек» /Крымшамхалов/. На печати: «Ислам ибн /Ач- или Хаджи/ Ахмад», т.е. Ачахмат
	В тексте:

«Дуда-бек» /Дудов/

На печати:

«Дуда ибн Дуда»
	В тексте:

«Тау/лу/мурза-бек» /Коджаков/

На печати:

«Тау/?/…»
	В тексте:

«Хасан»

На печати:

«Хасан/Хусейн…»
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	В тексте:

«Али-Мырза»

На печати:

«Али-Мырза…»
	В тексте: 

«Ораз-бий (?)»
	В тексте:

«Хаджи  Ибрахим» /Боташев/

На печати:
«аль-хаджи Ибрахим бин Боташ»
	В тексте: 

«Тимурчокъ-бек» 

На печати:

« Тимур/чокъ/» 

/Карабашев/
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	В тексте: 

«Бек Бекирбек /?/»

На печати: «Мудар ибн…» /Коджаков/
	В тексте: 

«Мухаммад-эфенди»

На печати:
«…Мухаммад»
	В тексте: 

«Али-эфенди»

На печати:
«…Али»

	б) Печати на документах 1860-1870-х гг.

	владелец
	печать
	владелец
	печать

	АДЖИЕВЫ

 С.
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	Байрамуковы 

Таулу
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	Ногай   (Теберда)
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	Муса
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	Темир-Али (Учкулан)
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	Кудайнат
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	АЗАМАТОВ Сулейман   (Теберда)
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	Иса
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	АКБАЕВЫ

Джанукку   (Джазлык)
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	Кулча
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	Солман   (Джазлык)
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	Исмаил
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	Солтан   (Джазлык)
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	Аслан
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	Тогузак   (Джазлык)
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	Мимбулат
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	Токмак
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	Асланбек
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	АЛИЕВЫ Каншау
	[image: image183.emf]


	Мимбулат
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	С.
	[image: image186.emf]


	БАЙРАМКУЛОВ Джашарбек
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	Мусса
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	БАЙЧОРОВ Паша /?/   (Учкулан)
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	БАТДЫЕВ Муртаз
	[image: image190.emf]


	БОТАШЕВЫ

Салим-Герий-хаджи
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	БАТЧАЕВ Кечерук   (Джазлык)
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	Юсуф
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	Батчаев
 Орусбий
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	Аслан 

(Карт-Джурт)
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	БОГАТЫРЕВ Идрис  (Карт-Джурт)
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	Дудовы

Ачахмат
	[image: image199.emf]

[image: image200.emf]



	БОЛУРОВ Шахым   (Дуут)
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	Мурзакул
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	БОРЛАКОВ Хусейн
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	Нану
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	БОСТАНОВЫ 

Али
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	Шамаф
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	Иса   (Учкулан)
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	Канамат
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	Кулчора
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	Кызылбек
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	Ногай   (Учкулан)
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	Кушай
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	БОТАШЕВЫ

Адиль-Герий
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	ГАППОЕВ Кудайнат
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	Абдрахман
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	ГЕРБЕКОВ Сулейман  

(Карт-Джурт)
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	Ислам
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	ДЖАНИБЕКОВ Салимгери
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	Къазий
	[image: image225.emf]


	КОБАЕВ
Хаджи-

Мухаммад
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	ДЖАНИБЕКОВ Ибрахим
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	КОДЖАКОВ Кучук
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	ДЖАТДОЕВ Али
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	КОЧКАРОВ Исхак
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	ДОТДАЕВ Опшай   (Джазлык)
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	КОЧКАРОВ 
Али-Солтан
	[image: image235.emf]



	КАРАБАШЕВ Карабаш
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	КОЧКАРОВ Калагерий   (Дуут)
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	КАРАБАШЕВ Мусос
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	КОЧКАРОВ Шабат   (Дуут)
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	КАРАМУРЗИН Соджук
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	КОРКМАЗОВ Хасан
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	КАИТОВ Ибрай   (Учкулан)
	[image: image243.emf]


	КОРКМАЗОВ Азамат
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	КАРАКЕТОВ Исхак   (Хурзук)
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	КРЫМШАМХАЛОВ
Абдурзак
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	КАРАКЕТОВ Сулейман   (Теберда)
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	КРЫМШАМХАЛОВ
Даулет-Герий
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	КАППУШЕВ
Алхаз
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	КУАТОВ Сулейман   (Теберда)
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	КИПКЕЕВ Джашарбек   (Дуут)
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	КУМУКОВ 
Осман Юсуфович
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	КИПКЕЕВ Джарашды (Дуут)
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	УЗДЕНОВ Умар
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	КОБАЕВ  Аюб   (Хурзук)
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	УЗДЕНОВ Хусейн-хаджи
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	ЛАЙПАНОВ Умар   (Хурзук)
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	УЗДЕНОВ Барак Аку улу  (Карт-Джурт)
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	ЛАЙПАНОВ 
Иса
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	УЗДЕНОВ Ислам  (Карт-Джурт)
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	МАГОМЕТОВ Крымшаухал
	[image: image264.emf]


	Узденов Шамхал-хаджи
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	МАМЧУЕВ
 Али-Солтан
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	УРУСОВ Махай
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	МАМЧУЕВ Батыргери
	[image: image268.emf]


	УРУСОВ Сосран   (Учкулан)
	[image: image269.emf]



	МЫРЗАЕВ Аппа

(Абба бин Мырза бин Къайсын)
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	ХАДЖИЕВ Махмуд
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	САЛПАГАРОВ Кулчора
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	ХАСАНОВ Аюб   (Хурзук)
	[image: image273.emf]



	САЛПАГАРОВ Мустафа   (Теберда)
	[image: image274.emf]


	ХАСАНОВ Батал
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	Салпагаров 

Солтан
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	ХАСАНОВ
Даулет-Герий
	[image: image278.emf]



	Салпагаров Керти
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	ХУБИЕВ 

Мамай  (Карт-Джурт)
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	ТАМБИЕВ Барак (Учкулан)
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	ХУБИЕВ Матай (Карт-Джурт)
	[image: image282.emf]



	ТЕКЕЕВ Хусин (Учкулан)
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	ХУБИЕВ Умар /Хаджи улу/ (Карт-Джурт)
	[image: image284.emf]



	ТЕМИРБУЛАТОВ Сулейман
   (Хурзук)
	[image: image285.emf]


	Хубиев 

Баша/Паша?
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	ТОТУРКУЛОВ Мухаммад
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	ЧОТЧАЕВ Сулей
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	ТОТУРКУЛОВ Хамза   (Хурзук)
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	ЧОТЧАЕВ Шеремет
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	УЗДЕНОВ Умар  (Карт-Джурт);
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	ЧОТЧАЕВ Салты   (Хурзук)
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	УЗДЕНОВ Юсуф
	[image: image294.emf]


	ШАХАНОВ Билял (Кяхар)-хаджи
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	ХУБИЕВ Абу-Бекир-хаджи
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	ЭБЕККУ улу Шонтук  (Карт-Джурт)
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	Хубиев 
Баракъ-хаджи
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	ЭЛЬКАНОВ  Ибрай   (Хурзук)
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	ХУБИЕВ Хаджи-Герий
	[image: image301.emf]


	ЭСЕККУЕВ Мухаммад   (Хурзук)
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	ХУБИЕВ Хусей
	[image: image303.emf]


	ЭРКЕНОВ Джарашды
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	Хубиев Сосран
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	ЭРКЕНОВ Джашарбек
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	ЧОМАЕВ
Ахия   (Хурзук)
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	ЭРКЕНОВ
Калтур
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	ЧОМАЕВ Кушай
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	ЭРКЕНОВ Таумурза   (Учкулан)
	[image: image311.emf]




Приложение 4

М.Д. Каракетов,

доктор исторических наук (г.Москва)

О НЕКОТОРЫХ КАТЕГОРИЯХ 
КАРАЧАЕВО-БАЛКАРСКОЙ АРИСТОКРАТИИ

а) Чанка
Согласно карачаевским этнографическим материалам   происхождение данной сословной группы выражено понятием “чанка (  арыгъан бий” (чанка (  букв. “уставший, обедневший или низвергнутый князь”). Такими родами в Карачае были Казиевы, Темирболатовы, Коджаковы, Айсандыровы, Карчаевы (последний род в XIX в. еще имел свое поселение, но в это же время влился в свой родовой тухум Темирболатовых) и др. Их достоинство подкреплялось принадлежностью к привилегированной части населения ( аксюек (белая кость). Хотя эти роды придерживались сословного права  заключать браки между равными себе, в то же время породнение их с карачаевскими узденями (с узденями других народов они, как правило, не роднились) не считалось нарушением адата. Все чанкийские тухумы имели свои атаулы (внутритухумные роды), податное население (  каракишей (особенно их было много у Казиевых и Темирболатовых). Кулов больше всего было у Коджаковых и Тогаевых-Казиевых. Если доверять рассказам старожилов Карачая, то один из Айсандыровых ( Акчепкенли (  имел до 280 холопов, часть которых он подарил своему тестю турецкому “хану”, служившему эфендием у карачаевцев. Сам Акчепкенли долгое время провел в Турции, в г. Эскишахаре, (  передает предание. 

В рапорте Н.Г. Петрусевича происхождение сословия чанков соответствует данным этнографических материалов и фольклору. “Чанка, ( отмечает автор, ( полукнязья, остатки прежних фамилий, владевших Карачаем (выделено нами. ( М.К.)  и как сами карачаевцы говорят, потомки [по] прямой линии от Карча (  древнего родоначальника Карачаевского общества (вернее, княжеских родов и предводитель народа. ( М.К.), которое приняло настоящее свое название от его имени (? (  М.К.). Они были сильны и влиятельны..., [но]  мало помалу теряют свое значение ” (1). 

Чанка Карачая по брачным связям представляли собой близкое князьям сословие, которых по родовитости и правовому статусу можно сравнить с частью самых древних чанка-биев, карачайларами или карачи-беками Кумыкии, с некоторыми таубийскими тухумами терских карачаево-балкарских обществ, абазинским княжеским сословием аха, по происхождению же с княжескими родами как карачаевцев, так и соседних народов. 

В 1867 г. численность чанка в Карачае определялось  255 чел. (2).

В то же время данная численность были скорректированы и из числа были вычленены тумы или эссек-уллу (эсеккуэльтуды).

В целом, говоря о карачаево-балкарских чанка, необходимо отметить одну деталь: соединение в них как княжеской крови, так и узденской. Тем самым карачаевское узденство, через чанка связанное узами кровно-родственных связей с княжеским сословием, имело весьма высокий статус в социальной и политико-правовой системе общества. Это обстоятельство позволяло биям, чанкаи узденям  выступать как единый слой населения, довлевший над каракишами, азатами и  низшими лично зависимыми  крестьянами. 

Такое положение сословия чанка, крайне важное для общества, способствовало сохранению политической и религиозной, социальной стабильности в Карачае. 

Происхождение и социальное положение чанков стало основанием признания со стороны российских властей их привилегированным, наряду с биями (по другим данным ( с уллуузденями и узденями), близкого князьям, сословием (3).

По своим правам, чанка могли участвовать в судах и расправах, платили калым так же как уллу-уздени, за кражу на них налагался штраф равный уллу-узденскому. В целом в законопроекте, представленном для утверждения Императору Николаю II отмечалось, что «Чанки нередко ставились на один уровень с уллу-узденями», т.е. они так же как уллу-уздени были «в праве участвовать в мехкеме и в свободе от общественных (от государевых в нашем понимании. – Р.Х.) повинностей» (4).

б) Тума, или тума-чанка
Первые, известные нам сведения об этом сословном подразделении Карачая, путая,  правда, его с сословием чанка, сообщают Г.-Ю. Клапрот (1807-(1808 гг.) и Ф.И. Бларамберг (1833 г.). По их данным, “если князь [бий или чанка] или дворянин [уздень] не имеет детей от своей законной жены, он приобретает их от одной из своих рабынь. Эти последние называются “тума”... Мальчики передаются сейчас же после рождения небогатому человеку [аталыку], который заботливо воспитывает  их до смерти их отца; тогда тума наследуют все их права и вступают во владение имуществом, словно они были законными. Однако, если остались другие законные дети от жены и если последние отказываются признать незаконнорожденного своим братом, принять его в дом и уступить часть своего отцовского наследства… Обычно незаконнорожденный берет своего бедного приемного отца к себе в дом и в благодарность кормит его в течение остатка его жизни” (5).

В то же время данная версия о происхождении этого сословия верна лишь отчасти. Тумы Карачая могли происходить и из сырмаузденских родов, а также из привилегированных слоев  других народов, но так как они в Карачае не имели своих “родовых” земель, как чанка, то их причисляли к тумам. 

Здесь необходимо отметить, что тумы не могут относиться только к Карачаю и их необходимо рассматривать как карачаево-балкарское сословие, так как несмотря на место их проживания они, как и чанка, бии, чагары и т.д., почитались за таковых во всех обществах Карачая и Балкарии. Чанка, жившие в верхнекубанском Карачае, Чегеме (Тау-Карачае) или, например, джасакчи  -( в Балкарии, при переезде, например, из одного общества в другой и наоборот, продолжали считаться за представителя этих сословий или, например, уллууздень, переехавший из верхнекубанского Карачая в Чегем, Безенги и др., оставался уллуузденем. Но, правда, при переезде карачаевского чанка в общества Балкарии, он почитался за таубия (как, например, Темирболатовы, Чипчиковы имели свои родовые земли в Чегеме, Баксане, по Лахрани, Хасауту и другим местам и признавались местным населением за таубиев и им оказывали все почести, которыми обладали местные таубии, они могли так же как Урусбиевы иметь своих аталыков, отдавать свои земли местным караузденям и получать за это подарки /эмчекскую подать/). Бии и чанка начали вступать в брак с представителями тумских  фамилий только во второй половине XIX в., но до этого периода нам не известны семейно-брачные связи князей Карачая с ними. Дети от такого брака, если судить по записям XIX в., не причислялись к биям или к чанкам. 

В 1874 году тумы и тума-чанки, именуемые эссек-уллу (верное эсеккуэльтуд, или секельт по записям 1844 г.) значатся в Общей ведомости о числе семейств и в них лиц мужского пола высшего горского сословия Кубанской области на 1873 г.: Бии – 35 семей при 93 лицах мужского пола, Чанка – 26, 49; Тума – 22, 37, Уздень, включая караузденей, каракишей и даже три фамилии эскиазатов или кётюрем джасакчей – 1960, 4874 (6). при численности карачаевцев на этот период в пределах от 18 до 24 тыс. чел. (7). 

В целом привилегированные слои населения составляли в Карачае «кучку» (по генералу Бабычу) или чуть более 40% всего населения, а не те цифры, которые старались привести советские историки. Они не учитывали, как говорил Н.Г. Петрусевич «безобразно» составленные списки, далекие от истинного положения дел в Карачае.

ПРИМЕЧАНИЯ

1. Государственный архив Краснодарского края (далее ( ГАКК).Ф. 774. Оп. 1. Ед. хр. 650. О том, что чанка в Карачае, в отличие от, например, Дагестана, понимались князьями отмечают и авторы ХХ в., в частности И. Х. Тамбиев, который, основываясь на известных ему документах,  писал: “Чанка ( это обедневшая, разоренная часть сословия “бий” (князь. ( М.К.). Эта часть в силу различных условий и обстоятельств распродала земельные участки, кулов своих (распри между биями ...)” (Ислам Тамбиев. О Карачае и Балкарии (сборник очерков, статей заметок) /Сост., подготовка текста и приложения: И. М. Шаманов, Ф.И. Шаманова/. Ставрополь. 2003. С. 119). Мнение И. Х. Тамбиева по вопросу о распродаже (или даже отнятии) чанка своих земель заслуживает внимания. Многие родовые земли Чипчиковых, Коджаковых, Темирболатовых и др. находились в пределах современного Малокарачаевского р-на Карачаево-Черкесской Республики и на западе современной Кабардино-Балкарской Республики. Эти земли в ходе распрей между князьями были у них отняты, но память об этом сохраняется по сей день. Так, все Хасаутское урочище и земли по Лахрани принадлежали Чипчиковым и Коджаковым. Та же самая ситуация была в узденской и бийской среде: Тоторкуловы (подразделение Шатибековичей); князья Карабашевы не просто утверждают, а настаивают на том, что до возвышения черекско-балкарских  таубиев, половина земель в Малкаре принадлежала им, у них же на этих землях имелись две башни, оставшиеся поздним насельникам. Последнее утверждение подкрепляется еще тем, что старожилы тухума Карабашевых готовы показать эти земли и остатки своих башен. Они утверждают также, что все земли которые в Карачае и Балкарии именуются Джылгы/Зылгы принадлежат им. Этим утверждениям можно доверять, так как и жители Черекского ущелья и выходцы из Чегемского ущелья не отрицают этого (Экспедиция Института этнологии и антропологии РАН (1991, 1996, 2001 гг.). По сведениям, полученным от А. Карабашева (г. Карачаевск), у Карабашевых было немало и кулов. Даже в 1895 г. Тууган Карабашев во время переселения в Турцию увел с собой около 500 своих кулов.  
Док.1

Список таубиев (горских князей) из посемейного списка общества Урусбиевского 2-го Нальчикского округа Терской области (Окончен 1 сентября 1886 г.)

	№ п/п
	Прозвание (или фамилия), имя и отчество лиц мужского и женского пола, отношение их к главе семьи
	Возраст лиц мужского пола
	Сословие
	Подымные сведения

	
	
	Лета к 1 января 

1886 г.
	
	По имущественному владения

	1
	2
	7
	15
	16

	168.
	Тербулатов [Темирболатов] 

Султан Сарамирович

Сыновья его:

Махай 

Кергоко 

Боташ 

Женского пола – 5 душ
	69

33

27

25
	Таубий
	Имеет: саклей – 1.

Лошадей – 2,

Быков – 1,  

Коров – 16,

Телят – 8, 

Овец и баранов – 38.

Вносит по общей раскладке:

Казенной подати – 2 руб. 67 коп.

Земских сборов – 1 руб. 52 коп.

На разные общественные потребности по разверстке общества – 2 руб.

А всего: 6 руб. 18 коп.

	169.
	Тербулатов 

Болай Сарамирович 

Женского пола – 1 душа.
	47
	Таубий 
	Имеет: саклей – 2.

Лошадей – 2,

Быков – 2,  

Коров – 9,

Телят – 6, 

Овец и баранов – 80,

Ослов – 1, 

Катеров [мул] – 1. 

Вносит по общей раскладке:

Казенной подати – 2 руб. 67 коп.

Земских сборов – 1 руб. 52 коп.

На разные общественные потребности по разверстке общества – 2 руб.

А всего: 6 руб. 18 коп.


Примечание:

1. В обществе Урусбиевском общественные наделы еще не обмежеваны, вообще же большинство жителей Урусбиевского общества имеют собственные земельные участки, приобретенные покупкою или доставшиеся по наследству, а остальные же жители пользуются земельными участками частию на праве арендаторов (бегенд) или отводимыми им на плоскости из общих запасных кабардинских земель; многие же жители считаются вовсе безземельными, как предназначены на водворение в другие общества или во вновь предназначенные места поселения с земельным наделом их на общинном праве; в значительном же количестве собственно в скалистых и возвышенных местах, пастбищами жители частию пользуются в общинном праве.

5. Прописанное в 15-й графе слово «таубий» обозначает высшее сословие в горских обществах, которые до освобождения холопов были рабовладельцами; кроме того, в некоторых отношениях им подчинялись и карауздени, слово «карауздень» означает тоже бывших рабовладельцев и по сословию есть лица привилегированные, остальные жители… простого сословия есть азаты, чагары и казаки – бывшие холопы, из которых азаты по сословию состоят выше последних, хотя они тоже были холопами, но еще до освобождения холопов были уволены своими владельцами и считались самостоятельными. 

6. Прописанные в 16-й графе копны означают: одна горская копна хлеба при хорошем урожае равняется 2 сабам или 3 русским мерам; а 3 копны сена равняются 1 средней величине возу и 15 пудам сена.

7. В 16-й графе в числе жеребят значатся и 3-летки стригун.

8. В той же 16-й графе против лиц не проставлено вносимых денежных сборов – это лица должностные и лица бедного состояния, которые обществом от денежных повинностей при составлении общей раскладки избавляются.

9. Государственная подымная подать требуется в казну согласно высылаемого ежегодно из Казенной палаты окладного листа с 176 дымов по 5 руб. с каждого дыма; земский сбор по раскладке Окружного управления с тех же 176 дымов по 2 руб. 68 коп., а так как в обществе Урусбиевском в действительности имеется более, за исключением избавляющихся от этой повинности, то приходится каждому дыму вносить менее означенных окладов.

10. Остальные графы, оставшиеся против лиц поименованных в 3-й графе без отметок означают: что лица эти неграмотные (граф. 12), не знающие русского языка (граф. 13), не получившие образования (граф. 14), занимающиеся вообще сельским хозяйством, как то: хлебопашеством, коневодством, скотоводством и овцеводством (граф. 17), не занимающиеся торговлею и коммерциею (графа 18).

11. Ежегодный денежный сбор: на разные сельские потребности взыскивается с жителей по разверстке общества, на следующие надобности: жалование сельскому старшине, мулле, писарю, сельским рассыльным, на канцелярские материалы, на отопление, освещение сельского правления и на другие необходимые общественные надобности.

Настоящий посемейный список составляли выборные, избранные на этот предмет общественным приговором жителей Урусбиевского:

Карауздени: Ибрагим Муллаев [Подпись арабскими буквами]

                      Жопай Хаджиев [Оттиск личной печати]

                     Абдрахман Искандеров [Подпись арабскими буквами]

                     Сельский кадий Зулкарней Эфендиев [Оттиск личной печати]

          И.д. Старшины общества Урусбиевского:  Чипчик Кульчаев (Кульчев Чипчик Башиевич, возраст – 42, сын его: Мурзакул – 4 и 4 мес., женского пола – 1 душа. Карауздень. Имеет: саклей – 3, в горах пахотный загон – 1 на 22 копны, покосный участок –  1 на 20 копен. Лошадей – 6, быков – 30, коров – 15, телят – 10, ослов – 2).

Настоящий посемейный список составлен при бытности моей согласно установленным на этот предмет правилам и фактически по каждому семейству; проверен 15-го дня ноября 1886 г. Общ. Урусбиевское. 

Правительственный агент, пристав 2-го участка Нальчикского округа, Капитан Соснковский.

ЦГА КБР. Ф. 9. Оп. 1. Д. 33. 1-160 (Подлинник)(Опубликован: Посемейные списки населенных пунктов Нальчикского округа. 1886 год. Нальчик. Научный  ред. серии П.А. Кузьминов. Том подготовили А.Х. Каров (руководитель архивной службы КБР, ответственный составитель), Н.И. Зумакулова, О.Н. Шогенцукова, Е.С. Тютюнина, А.С. Пшибиев, С.А. Машукова). Нальчик. 2009. Т. IV (часть 2). С. 5-17, 19, 145-146, 200, 243-245). 
Док.2
Горские общества [Нальчикского округа]

Сословие «Таубий»
236. Бек-Мурза Чипчиков (был женат на княжне Урусбиевой – личный архив М.Д. Каракетова)

Его сыновья: Мусса

                       Кала-Гирей

                       Кургоко (корнет, о его владениях есть сведения за 1870-е годы, просил как  представитель привилегированного дворянского сословия, равного узденям 1-й степени Карачая и таубиям горских обществ Нальчикского округа, предоставить такое же как и им право на предоставление земли – архивный материал хранится у М.Д. Каракетова) 

Муссы сын: Али

237. Хаджи-Магомет Чипчиков

Его брат: Азамат-Гирей

238. Тапу Чипчиков

Его сыновья: Ачахмет

                       Гиляхстан

                       Каншау

                       Жарахмет

                       Абдурзак

У Гиляхстана: Докшуко
И.д. Председателя Комиссии, Ст. Советник А. Гросман

Делопроизводитель… (подпись)

ЦГА РСО-А. Ф. 262. Оп. 1. Д. 54. Л. 74 об. – 78 об.
2. Кушева Е.Н. Народы Северного Кавказа и их связи с Россией. М. 1963. С. 102(128.  

3. Невская В.П. Карачай в XIX веке//“Ас-алан”. М. 2002. № 1[6]. С. 244.

4. ЦГИА Гр. Ф. 13. Оп. 3. Д. № 1777 (по описи № 154). Л. 161.
5. Адыги, балкарцы и карачаевцы в известиях европейских авторов XIII(XIX вв. (под ред. В.К. Гарданова). Нальчик. 1974. С. 248, 427. 

6. ЦГА РСО-А. Ф. 262. Оп.1. Д. 22. Л. 98-99.
7. Каракетов М.Д. Динамика численности карачаево-балкарского народа в XVII – XIX вв. (на правах рукописи). С. 101-103
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Рис.1.  Металлический венчик позднесредневекового


женского головного. Картджуртский некрополь (по Х.Х.Биджиеву)





Рис.3 Тамга на  личной печати Абдурзака 


Крымшамхалова.


1287 г.х. (=1869/70)





Рис.4 «Тамга Карчи» (по И.М.Шаманову)





Рис.5 Лук со стрелой на гербах Юсуповых (вверху), Урусовых





Рис.6  Тугра в Османской империи





Рис.7  Лук со стрелой, направленной вниз. Резьба по камню. Картджурт. 





Рис.8


Флаг праздника Гутан


/рис. А.М.Байрамукова/





Рис.9  «Флаг тревоги»


(рис. А.М.Байрамукова по описанию А.И.Мусукаева)





Рис.10   Боевой флаг (значок).  Фрагмент изображения на надмогильной стеле (сын таш) Гилястана Бийнёгеровича Крымшамхалова (ум. 1851). Картджурт.





Рис.11 Драконовидный штандарт сарматов





Рис.12  Знаменосец 


с аланского «царского мавзолея»





Рис.13  Флаг «Леми»





Рис.14. Ритуальные флаги с полумесяцем. Надмогильные стелы (сын таш) ХIХ  в.


Резьба по камню. Картджуртский некрополь.





Рис.16


Военные значки из ткани 


(по К.-М.Нурмагометову)








Рис.15


Бело-зеленое полотнище 


(по К.-М.Нурмагометову)








Рис.17. Полумесяц на печатях органов власти 


советского Карачая. 1921 год: отдела управления


окружного исполкома (вверху), ревкома аула Кызыл-Покун.





Рис.19. Пентаграмма на монете Золотой Орды. Маджар. XIV в. (по Э.В.Ртвеладзе)








Рис.18. Пятиконечная звезда на надмогильной стеле 


(Картджурт)





Рис.20  Гексаграмма на  монете Золотой Орды 


(по А.З. Сингатуллиной)





Рис.21. Гексаграмма на стелах в карачаевском селе Акхисар (Турция) /справа/


 и в Картджурте (КЧР)


(Карачай)





Рис.22  «Узел вечности« на монете Золотой Орды XIV в., найденной в КЧР.


Фонды КЧМЗ.





Рис.23  «Узел вечности« 


на личной печати Темирчока Карабашева 


(1820-е гг.)





Рис.25





Рис.24  «Сегнерово колесо» на сармато-аланских (слева) и карачаево-балкарских изделиях


/по В.М. Батчаеву/





Рис.26





Рис.27





Рис.28





Рис.30


(по В.М.Батчаеву)





Рис.31


Предметы из Нартанского могильника VII-VI веками до н.э. (Балкария).  


/По В.М.Батчаеву/





Рис.32


Аланские подвески


 из бронзы





Рис. 33  Картджуртская стела 1695 г. Слева - прорисовка 


К.-.Нурмагометова





Рис.35


Квадрат с «розеткой», вписанный в круг 


на медной монете 


Саманидов. Х в.





Рис.34. Квадрат в окружности и знаками свастики  из древнегреческих Фессалоник (слева) и на древнеримской мозике 


(по А.В.Тарунину)








Рис.36


Туган Шаманов. 


На шее – шнур с 


подвешенной печатью. XIX в. 


(л/а И.М. Шаманова)





1-5 – Гедиевы: 1 - ветвь Хаджи-Муссы Баучуевича; 2-5 – ветвь Иссы Баучуевича (Сооб. 1995, Гедиев Х.С., а.Кумыш)








6 – Гогуевы (ПМА 1993, Гогуев Сагит Шамгеевич, 1906 г.р.; Гогуев Магомед Томаевич, 1924 г.р.,  а.Хурзук);





7 – Халкечевы (ветвь Маху-хаджи) (ПМА 1993, Халкечев Мусса Исмаилович, 1927 г.р., а.Кумыш);
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10 – Умаровы  (Сооб. Умарова Иссы Сеит. 1957 г.р., с.Счасливое)








9 – Ортабаевы (ПМА 1993, Ортабаев Мусса Магомедович, 1911 г.р., с.Каменномост);





8 – Койчуевы (ПМА 1993, Койчуев Хамид Дагирович, 1924 г.р., а.Сары-Тюз);
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12 – Хатуаевы (ПМА 1993, Хатуаев Исмаил Зекерьяевич, 1924, а.Кумыш)


13 – Бостановы (ПМА 1993, Бостанов Абдул Азамтович, 1917 г.р., а.Сары-Тюз);  


14 –  Калабековы (ПМА 1993, Калабеков Отар Томаевич, 1927 г.р., ст.Преградная - х.Салиха);


15 –  Караевы /Джюджей Мустафаевич/ (ПМА 1992, Караев Пасиль Рамазанович, 1930, с.Каменномост), Кииковы (ПМА 1993,  Кииков Алий Сюлеменович, 1914, с.Каменномост; Кииков Сюлемен Локъманович, 1930, а.Кумыш); Ижаевы, атаул Кертилери (л/а Ижаева Магомеда Манафовича);


16 – Кубековы (ПМА 1993,  Кубеков Хусей Ажгериевич, 1909 г., а.Кумыш);


17 – Казиевы /Шыналары/ (Мат-лы экспедиции КНИИ 2009, Казиев Харун Ибрагимович, с.Первомайское);  Джанкезовы (Сооб. 2008, Джанкезов Мурат Максютович, с.Таллык); Кипкеевы (Архив КНИИ Ф.12 Д.11);


18 – Казиевы /Сапарлары/(Архив КНИИ Ф.12 Д.211); Коджаковы (ПМА 1993, Коджаков Добай С., 1919 г.р., а.Хурзук; Тебуевы (л/а Тебуева Рамазана Сагитовича, г.Черкесск)


19 – Казиевы /Апайлары/ (ПМА 1993, Апаев Хамид Абуевич, 1927, а.Хурзук)
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11 – Батдыевы (ПМА 1993, Батдыев Магомет Халитович, 1926 г.р., а.Кумыш)





20-22 – Ижаевы, атаул Башлалары  (л/а Ижаева Магомеда Манафовича, п.Московский)





23 – Тебуевы (л/а Тебуева Рамазана Сагитовича, г.Черкесск)





24 – Гочияевы  (л/а Гочияева Казбека Хопаевича, г.Черкесск)





25 – Эбзеевы (ПМА 1992, Эбзеев Сеит-Ахмат Батдалович, 1900 г.ар., г.Карачаевск





26-27 – Кипкеевы (Архив КНИИ Ф.12 Д.11);





28 – Сарыевы (ПМА 1993, Сарыев Азрет Бекмырзаевич, 1911 г.р., х.Бойня, г.Карачаевск);
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Рис.37. 





Рис.38


Нарукавные подвески


(по Е.Н. Студенецкой)








Рис.39


Ходули


(по Е.Н. Студенецкой)








Рис.40


Корсет 


(по Е.Н. Студенецкой)





Рис.41    


Башня князей 


Малкаруковых (В.Чегем)





Рис.42


Мавзолей князя Камгута


(макет Д.А.Вырубова, 1902)





Рис.43


Чегемские мавзолеи





Рис.44


Флаг Балкарии 


(авт. И. Занкишшиев)





Рис.45


Текмет на груди нарта Карашауая. Фрагмент картины И. Занкишиева








( В анкете составленной самим У.Дж. Алиевым год рождения указан 1889 г. (ГАРФ. Ф. 1318.Оп. 21.Д. 374. Л. 497) /Ред./


( Градация узденства излагается в основном по статье М.Д.Каракетова «Полемические заметки о правовом статусе некоторых сословий и сословных групп Карачая в XIX веке» (сб. «Обычное право и правовой плюрализм на Кавказе в XIX – начале ХХ века». Карачаевск,2009).
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