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Аннотация. С целью выявления архаических проявлений в духовной культуре башкирского народа 
был предпринят сравнительно-исторический анализ феномена «дождевых камней». Объекты для воз-
действия на погоду подразделяются на мобильные камни небольшого размера, необычной формы, цвета 
или происхождения и монументальные – глыбы-скалы. К первой группе относятся камешки с яркой 
раскраской, галечки белого кварца или цветной яшмы, кристаллы кварца, а также камешки из желудков 
птиц и животных – т.н. безоаровые камни. Во вторую группу вошли монументальные объекты: крупные 
глыбы, скальные выходы, валуны, часто необычной формы или же находящиеся в священных местах. 
«Дождевые камни» встречаются на всей территории расселения тюркских племен, причем камни пер-
вой группы исключительно характерны для восточной части тюркского мира – территории Алтае-Са-
янского нагорья. И только у башкир встречены ритуальные практики, связанные с обеими группами 
«дождевых камней». Исследования показали, что на территории расселения башкир по характеру «до-
ждевых камней» выделяются две зоны: северная или горно-лесная и южная или степная. Для первой 
характерно использование монументальных объектов, причем моления о дожде могли совершать лишь 
избранные люди. По отношению к некоторым из этих глыб или скал совершались специфические дей-
ствия: отбивались сколы или же хлестали камни плеткой. К этим объектам обращались с молитвами 
о более широком круге проблем. Во второй зоне преобладали коллективные обряды, связанные с раз-
личными манипуляциями над камнями небольшого размера и поливание могил. Обрядовый комплекс 
напоминает по своему содержанию новогоднее празднование Науруза. Это дает основание предпола-
гать, что он сформировался под влиянием иранской культуры в эпоху раннего средневековья. В то вре-
мя, как северный, горно-лесной комплекс, имеет аналогии с культовой практикой северных народов, и 
более всего имеет аналогии с почитанием камней/скал ненцами. Архаические проявления в культовом 
использовании «дождевых камней» горных башкир, и другие следы почитания камней в мифологии и 
этнографии башкир находят неслучайные аналогии в разнообразных проявлениях культа камня у древ-
него населения Уральского региона.
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Abstract. The given study aims to detect archaic manifestations in the Bahkirs' spiritual culture through a 
comparative historical analysis of the rain stones phenomenon. The items for effecting the weather are divided 
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into carryable smaller of odd shapes, colors or origin and monumental rock slabs. The first group of items fea-
tures vivid little stones, white quartz pebbles or colorful jade, quartz crystals, pebbles from birds' and animals' 
stomachs also known as bezoardic stones. The other group lists monumental items: large slabs, exposed rocks, 
boulders; often they have odd shapes or are situated in sacred places. Rain stones are found all across the habi-
tation area of Turcic tribes. Furthermore, first-group stones are exclusive for the eastern part of the Turcic world 
- the Altai - Sayan mountains. Only the Bashkirs reveal ritualistic practices associated with both groups of rain 
stones. The research demonstrates that, upon the nature of the rain stones, the Bashkir's habitation is divided 
into the north mountain-forest zone and the south steppe zone. The north mountain-forest zone features monu-
mental items. Furthermore, rain summoning prayers were allowed only for selected individuals to be said. Some 
of these slabs and rocks served for particular actions, such as chipping or whipping. These items were prayed 
on for a wider range of problems too. The south steppe zone features collective rites associated with various 
manipulations with smaller stones or with grave watering. The ritualistic complex resembles Nowruz new year 
celebration. It allows to assume that it formed under the influence of the Iranian culture during the early Middle 
Ages. The north mountain-forest complex finds equivalents in the Northern ethnicities' sacerdotal practices. 
Most similarities are found in the Nenets' worshipping of stones / rocks. Whereas, the Bashkirs living in the 
mountains demonstrate archaic manifestations in the ritualistic mutilation of rain stones and show other evidence 
of the Bashkir mythology and ethnography worshipping stones. These features reveal non-accidental analogies 
with various stone rites among the Urals ancient people.
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Введение
Целью работы является рассмотрение одного 

из проявлений культа камня – использование кам-
ней в погодной магии башкир. В рамках нее ре-
шались следующие задачи: сравнительный анализ 
разнообразной практики использования камней в 
погодной магии у башкир, выявление региональ-
ных особенностей этой культовой практики и 
сравнение этой обрядности с обрядами и культами 
соседних народов. На основе этого анализа были 
обозначены мифологические истоки культовой 
практики, связанной с камнем у древнего ураль-
ского населения и других народов Северной Евра-
зии.

На фоне других тюркских народов культовое 
использование камней для воздействия на погоду 
в башкирской традиционной культуре отличается 
большим разнообразием, причем у башкир при-
сутствуют реликтовые проявления духовной куль-
туры, связанные с культом камня, что особенно ха-
рактерно для горно-лесной зоны Южного Урала. 
Эти представления и обрядность находят аналогии 
в культовой практике северных народов Евразии и 
в обрядовом использовании камней по данным ар-
хеологии от каменного века до средневековья. 

Воздействие на погоду с помощью особых 
камней было широко распространенно среди наро-
дов, населяющих Сибирь, Китай, Среднюю и Цен-
тральную Азию, Дальний Восток, а также Европу. 
В тюрко-монгольской традиции в большинстве 
случаев таковыми выступали два вида камней. 
Первые – это кристаллы, которые отыскивались в 

горах, среди скал, часто были прозрачными, либо 
имели грани. Вторые – это камни из внутренно-
стей (как правило, желудков, реже – печени, сер-
дца, головы) птиц, животных, змей, даже икр че-
ловека. Иногда в магических обрядах вызывания 
дождя использовались камни, которые находили 
под корнями или в стволе деревьев, расколотых 
молнией, орлиных гнездах или же камни, упав-
шие с неба [Кисель, 2010. С. 338; Яданова, 2014. 
С. 272–274; Миллер, 1787. С. 148]. Зафиксирован-
ные у славян представления о «вороньем камне» с 
аналогичными функциями, по мнению некоторых 
исследователей, появились в результате взаимо-
действия с кочевническим миром [Кисель, 2010. 
С. 344–345; Турилов, 2000].

История изучения
феномена «дождевых камней»
В.А. Кисель полагает, что основа комплек-

са представлений о «камне дождя» сформирова-
лась в тюркском мире, так как в средневековых 
письменных источниках умение управлять маги-
ческим камнем приписывалось исключительно 
тюркам. Чудесные камни, способные влиять на 
погоду, были описаны такими авторами как Тамим 
ибн Бахр (IX в.), Ибн аль-Факих аль-Хамадани 
(IX–X вв.), Гардизи (XI в.), Насави (1010–1075 гг.), 
Якут аль-Хамави (1178–1229 гг.), Джувейни (1226–
1283 гг.), Яхйа ибн Мухаммеда (XIII в.), Амин Рази 
(XVI–XVII вв.) и др. (см: [Атдаев, 2020. C. 86–87]). 
В словаре Махмуда Кашгари «йат» – это «ворож-
ба на камнях с целью вызвать дождь и ветер», а 
«йатла» – «ворожить при помощи заклинаний» 
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[Махмуд ал-Кашгари, 2005. С. 859, 972]. По дан-
ным В.А. Киселя, до XVI в. «дождевой камень» 
воспринимался как минерал, отыскиваемый на 
краю света в горах, позже появились записи о на-
хождении его во внутренностях человека, птицы, 
зверя. Он пишет, что в представлениях о «дожде-
вых камнях» слились две разные традиции – вол-
шебного минерала, способного влиять на погоду, 
и органических камнеподобных образований, 
формирующихся во внутренностях животных, ко-
торые наделялись преимущественно апотропеи-
ческими функциями. Само сложение у азиатских 
кочевников веры в «камень дождя» происходило 
одновременно со становлением института шама-
нов, то есть в раннетюркское время (конец I тыс. 
до н.э. – первая половина I тыс. н.э.) [Кисель, 2010. 
С. 348–350]. Венгерский исследователь А. Молнар 
полагал, что использование камней из внутренно-
стей для воздействия на погоду было характерно 
для монгольской практики, которая была усвоена 
тюрками в ходе активного взаимодействия с ними 
в течение бурных событий XIII в. (цит. по: [Дробы-
шев, 2015. С. 73]). В отечественной литературе до-
вольно часто обращались к теме «дождевых кам-
ней» [Малов, 1947; Аникеева, 2002; Кисель, 2010; 
Яданова, 2014; Дробышев, 2015; Закирова, 2022; 
Петрова, Закирова, Чибилев, 2025; и др.].

В зарубежной историографии можно выде-
лить работы турецких ученых по данному явле-
нию. Это работы А. Инана «Шаманизм в истории 
и сегодня», где «дождевым камням» уделена от-
дельная глава [Inan, 1954] и Х. Танью «Верования 
тюрков связанные с камнями» [Tanyu, 1968]. Сре-
ди современных турецких ученых нужно отметить 
работы A. Огретмена «Яда таш в тюркской культу-
ре и его использование в османо-русских войнах 
конца XVIII в.», М. Эфлатуна «Следы тюркской 
мифологии в классической тюркской поэзии: При-
меры яда-таш и галебе-таш», М. Гюлера «Обряд 
вызывания дождя в тюрко-монгольской культу-
ре и на основе примеров из «Бабур-наме»» и др. 
[Öğretmen, 2000; Eflatun, 2023; Güler, 2023]. В ту-
рецкой историко-этнографической науке отмеча-
ется использование тюрками мобильных «дожде-
вых камней» против своих врагов.

Первые сведения о камнях, используемыми 
башкирами для воздействия на осадки, появля-
ются в дореволюционных работах – у В.И. Даля, 
и позже у М.В. Лоссиевского, который повторил 
его сведения [Даль, 1989; Лоссиевский, 1883]. В 
1930 г. краевед М.Ф. Чурко впервые упоминает 
о камне «йэйташ» («летний камень»), «который 
находится в 8 верстах от дер. Зюяк», под которым 
вероятно имеется в виду камень Ҡолонташ, о ко-
тором речь пойдет ниже [Чурко, 1930. С. 87]. В 
работах ряда башкирских этнографов раскрыты 
разные аспекты традиции применения «дождевых 

камней» башкирами [Сагитов, 1984; Ахметшин, 
1996; Сулейманова, 2005; Аминев, 2014; Хиса-
митдинова, 2014; 2019; Ахатов, 2019; Илимбетова, 
2009; 2020; Абсалямова, 2011; 2014; Хусаинова, 
2014; 2024]. Любопытно, что «дождевые камни» 
вызывали интерес не только у историков. Еще в 
1881–1884 гг. академик Ф.Н. Чернышев, проводив-
ший геологические изыскания на Южном Урале, 
посещал такие камни, находящиеся у р. Юрмаш 
рядом с с. Ассы нынешнего Белорецкого района. 
Он писал: «Я, несмотря на уговоры проводников, 
отбил образчик от таинственного камня, но силь-
но об этом пожалел, когда к вечеру вдруг надви-
нулись тучи и началась жестокая гроза» (цит. по: 
[Вахрушев, 1961]). Другой геолог, Г.В. Вахрушев, 
в 1961 г. опубликовал статью про камни у р. Юр-
маш, где попытался обосновать частые дожди в 
данной местности тектоническими разрывами 
[Вахрушев, 1961]1.

«Дождевые камни»
в башкирской традиции
Одним из важнейших атрибутов ритуальной 

практики, применяемых в башкирской магической 
практике воздействия на погоду, являются «дожде-
вые камни», которые известны под названием йәй 
ташы/йәйташ, реже их именуют ямғыр ташы, 
йәйғоронташ, яҙаташ. В башкирской традиции 
под такими камнями имеются в виду несколько 
видов ритуальных объектов. Наиболее интересны 
йәй ташы, которые представляют собой каменные 
валуны, как правило, выделяющиеся формами или 
размерами на местности. Такие камни зафиксиро-
ваны в основном в горно-лесных и лесо-степных 
районах Башкортостана [Хисамитдинова, 2014. 
С. 279] (рис. 1). В настоящее время это доволь-
но редкое явление, было выявлено (в том числе 
по письменным источникам) лишь около десятка 
таких объектов. Вероятно, они и раньше имели 
единичный характер, учитывая, что большинство 
авторов, оставивших этнографические свидетель-
ства о башкирах дореволюционного периода, не 
упоминают их. Еще один вид йәй ташы – мелкие 
камни, чаще галечного типа, которые предпочита-
ли брать либо на вершинах гор (зафиксировано в 
Учалинском, Баймакском, Хайбуллинском райо-
нах Башкортостана, Тюльганском районе Орен-
бургской области), либо в реке (зафиксировано в 
Хайбуллинском, Зилаирском и Баймакском райо-
нах Башкортостана) [Илимбетова, 2020. С. 91; Хи-
самитдинова, 2014. С. 280; 2019. С. 206]. «Дожде-
вые камни» находили и во внутренностях птиц и 
животных.

Дословно с башкирского йәй ташы иногда 
переводят как «камни лета», где йәй – «лето» [Бу-
харова, 2016. С. 1044]. Однако башкирские йәй та-
штары находится в одном ряду с синонимичными 
им наименованиями «дождевых камней» многих 

1 Речь, очевидно, идет о камне Ҡолонташ. См. описание ниже.
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Рис. 1. Карта объектов, связанных с воздействием на погоду на территории Башкортостана.
1 – культовые камни монументального характера; 2 – могилы, аулия, курганы, которые используются для вызывания дождя; 

3 – менгиры и стоячие камни; 4 – культовые горы, где совершаются обряды воздействия на погоду
Fig. 1. Map of items associated with weather prayers in Bashkortostan.

1 – cult-associated stones of monumental nature; 2 – graves, aulia, kurgans used for rain summoning; 3 – menhirs and standing stones; 
4 – sacerdotal mountains used for weather rites

тюрко-монгольских народов: алтайцев (яда, дь-
яда, джада), монгол, бурят, калмыков (зад, зада, 
задай), тунгусов (хата, яда), хакасов (чада), ка-
захов, киргизов (жай), тувинцев (чат-даш), яку-

тов (сата, хата), сибирских татар (иилташ) и др. 
Кроме того, камни из внутренностей птиц иног-
да назывались яҙаташ, что ближе по звучанию к 
общетюркскому варианту. Верятно, наличие двух 
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наименований «дождевых камней» у башкир – 
йәйташ и яҙаташ – говорит о двух разных тра-
дициях, которые могут иметь различное происхо-
ждение. Присутствует также третий вариант, кото-
рый встречался реже – йәйғор/йәйғоронташ, где 
йәйғор – башк. «радуга». Можно предположить, 
что такое название было дано типу «дождевых 
камней» с радужным отливом.

«Дождевые камни»
монументального типа
Несмотря на то, что в целом воздействие на 

погоду с помощью магических камней у башкир 
находит широкие аналогии в общетюркском мире, 
в башкирской практике имеются характерные осо-
бенности. У башкир, в отличие от остальных наро-
дов, большее распространение получили ритуалы 
с «дождевыми камнями» крупных размеров – мо-
нументальными объектами (крупными глыбами 
или валунами) [Хисамитдинова, 2014]. Из извест-
ных нам источников, «дождевые камни», похожие 
на башкирские, зафиксированы у сибирских та-
тар. Г.Ф. Миллер в городке Ташаткан видел «боль-
шой камень багрового цвета величиной с санный 
воз», про который местные татары говорили, что 
он «упал с неба и что он приносит холод, дождь и 
снег» [Миллер, 1787. С. 48].

Башкирские йәй ташы представляют собой 
валуны необычных форм, либо просто выделяю-
щиеся на местности (например, в открытом поле). 
В этнографической литературе чаще всего упоми-
наются два таких объекта благодаря тому, что они 
до сих пор используются в ритуальной практи-
ке местным населением. Это камни Инәй таш и 
Атай таш (вар.: Әбей таш и Бабай таш) вблизи 
с. Зириково Гафурийского района Башкортостана 
[Абсалямова, 2014; Ахатов, 2019]. Другой камень, 
который также известен как Ҡолонташ/Колокай 
таш, находится между деревнями Мулдакаево и 
Искушта Белорецкого района. Ҡолонташ пред-
ставляет собой каменную глыбу, расположенную в 
лесу, в 16 км от с. Ассы и в 6 км к югу от д. Искуш-
та, недалеко от истока р. Юрмаш2 (рис. 2, 1). По 
словам информаторов, раньше камень очертани-
ями напоминал туловище жеребенка, но несколь-
ко десятилетий назад часть его отвалилась, и он 
потерял зооморфную форму, в прошлом он был 
огорожен дубовыми кольями [БНТ, 2010. С. 156]. 
Сейчас ограды нет, но, по словам информатора, 
есть условное место «входа», пройдя через ко-

торый можно ощутить силу камня3. С этим кам-
нем связана интересная особенность обрядовой 
практики – дождь вызывали, наряду с молитвой, 
откалыванием кусков, а также ударами по камню 
плетью [Чурко, 1939. С. 87; БНТ, 2010. С. 156; Хи-
самитдинова, 2014. С. 280]. Подтверждающая это 
информация была записана в Белорецком районе 
Башкортостана: отбитый с Ҡолонташ осколок, 
предварительно привязав за один конец к веревке, 
опускали в протекающий рядом родник, что по-
зволяло не потерять его и вытащить, когда насту-
пала необходимость. Этот же осколок смазывали 
маслом или жиром с целью остановить затянув-
шийся дождь [Алтынбаев, 2013. С. 21]. Это место 
и сам камень воспринимались окрестными башки-
рами-катайцами как родовое святилище: сюда боя-
лись ходить и дотрагиваться до камня, совершение 
ритуала оббивания камня простым людям было 
запретно под предлогом страшных наказаний со 
стороны высших сил, это могли делать только из-
бранные люди, наделенные большой силой (силь-
ный мулла или белемсе – «знающий человек»), 
простые общинники лишь принимали участие в 
сборе жертвенного масла для «ублажения» камня 
Ҡолонташ. Сам обряд включал, наряду с обкалы-
ванием глыбы, еще и молитвенное обращение к 
нему [Хисамитдинова, 2014. С. 280]. По словам ак-
сакалов, данный камень был воздвигнут на могиле 
мусульманского пророка (пәйғәмбәр)4. Широкая 
известность «дождевого камня», вера в его маги-
ческие свойства, очевидно, была причиной того, 
что информаторы из Белорецкого района называ-
ли Ҡолонташ центром мира или «пупом земли» 
[Хисамитдинова, 2014. С. 279, 280].

О популярности камня Ҡолонташ свидетель-
ствует то, что в дореволюционное время русский 
лоцман как-то попросил местных жителей «под-
править» святой камень, когда из-за затянувшейся 
засухи река Белая обмелела, и стало невозмож-
но сплавлять плоты. Старикам удалось вызвать 
дождь, «который лил, не переставая, три дня и 
три ночи» [Ахметшин, 1996. С. 130]. И сейчас в 
народе ходят множество поверий, подтверждаю-
щих сакральность камня: дождь начинался, когда 
дети ради развлечения тревожили камень. Дождь, 
вызванный камнем, идет особый, моросящий. Не-
обыкновенность камня Ҡолонташ проявляется и 
в том, что не каждому дано его увидеть, а также в 
способности даровать просящему детей5.

2 Геолог Г.В. Вахрушев, посещавший это место в середине XX в., писал, что «дождевыми камнями» считаются несколько ка-
менных глыб темно-вишневого цвета. Они были огорожены изгородью. Хотя еще раньше, в 1930 г., М.Ф. Чурко описывал один 
«дождевой камень», который представлял собой «обыкновенную скалистую глыбу». В.Г. Вахрушев, отбив молотком кусок 
горной породы, определил их как ленточный мергель (глинистый известняк) [Чурко, 1930. С. 87; Вахрушев, 1961].

3 Полевые материалы Ю.А. Абсалямовой, информатор: Шайбаков Ринат 1954 г.р., записано в 2025 г. в с. Зуяково Белорецкого 
района РБ.

4 По сведениям жителя д. Бриштамак Белорецкого района РБ Хайдара Искандарова, описанным в 2002 г. в районной газете 
“Неделя” (“Аҙна”).

5 Полевые материалы А.Г. Салихова, запись 2024 г., информатор Г.Ф. Аминева, 2007 г.р., уроженка д. Мулдакаево Белорецкого 
района РБ.
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Рис. 2. 1 – камень Ҡолонташ (Белорецкий р-н РБ), стрелками указаны сколы; 2 – камень вблизи д. Мурадымово (Бурзянский 
р-н РБ); 3 – камни вблизи с. Зириково (Гафурийский р-н РБ); 4 – камень около с. Имендяшево (Гафурийский р-н РБ); 5 – камень 
на горе Кынырташ рядом с д. Баишево (Баймакский р-н РБ); 6 – белые камни и монеты – приношения в основании «дождевого 
камня» на горе Кынырташ; 7 – камень около c. Зирган (Хайбуллинский р-н РБ); 8 – камень вблизи д. Махмутово (Белорецкий 
р-н РБ). Фото: 1–4 – Ю.А. Абсалямова, 2013 г.; 5, 6 – В.Г. Котов, 2012 г.; 7, 8 – З.Г. Аминев, 1989 г.

Fig. 2. 1 – Kolon Tash stone (Beloretsky District, Republic of Bashkortostan), the arrows indicate chipping; 2 – stone near 
Muradymovo Village (Burzyansky District, Republic of Bashkortostan); 3 – stones near Zirikovo Village (Gafuriysky District, 
Republic of Bashkortostan); 4 – stone near Imendyashevo Village (Gafuriysky District, Republic of Bashkortostan); 5 – stone on Mount 
Kynyrtash near Baishevo Village (Baymaksky District, Republic of Bashkortostan); 6 – white pebbles and coins donated at the foot of 
the rain stone on Mount Kynyrtash; 7 – stone near Zirgan village (Khaibullinsky District, Republic of Bashkortostan); 8 – stone near 
Makhmutovo Village (Beloretsky District, Republic of Bashkortostan). Photos by: 1–4 – Yu.A. Absalyamova, 2013; 5, 6 – V.G. Kotov, 
2012; 7, 8 – Z.G. Aminev, 1989
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Зириковские камни также широко известны 
среди местного населения. Об этом говорит и то, 
что обряду вызывания дождя с ними посвящен но-
мер местного фольклорного ансамбля «Асанай».6 
Данный культовый комплекс состоит из двух кам-
ней: один, большего размера, зеленоватого оттен-
ка – «Атай таш» (Камень-отец), другой помень-
ше, красноватого – «Инэй таш» (Камень-мать) 
(рис. 2, 3). В настоящее время они огорожены, в 
том числе из-за того, что находятся на территории 
распаханного поля. Высокий сакральный статус 
камней подтверждается многочисленными пове-
рьями, рассказами об их чудесных свойствах. По 
одному из них, осколок камня, который положили 
в блюдце, прозвенел до утра, из-за чего его выну-
ждены были вернуть на место7. Когда камни не 
были огоржены и их по неосторожности задевала 
сельскохояйственная техника, набегали тучи и на-
чинался дождь. А когда во время освоения целин-
ных земель их пытались убрать с помощью трак-
тора, возникали различные препятствия: рвался 
трос или появлялась другая срочная работа. Если 
же удавалось сдвинуть с места, они каким-то обра-
зом возвращались на место. В том же Гафурийском 
районе, недалеко от с. Имендяшево, находится еще 
один «дождевой камень», но с ним обряды в насто-
ящее время уже не проводятся (рис. 2, 4).

В Бурзянском районе Башкортостана, на по-
ляне в 8 км от д. Мурадымово зафиксированы два 
«дождевых камня» (рис. 2, 2). Это две больших 
глыбы яйцевидной формы с гладкой поверхно-
стью, расстояние между ними около 70 м. Со слов 
местных жителей, они применяли только один 
способ воздействия на осадки с помощью этих 
камней. Их переворачивали, если требовалось 
изменить погоду – с солнечной на дождливую, и 
наоборот. Причем для этого требовались усилия 
нескольких человек8.

Другой крупный камень под названием Өләсәй 
таш («Камень-бабушка») находится в Баймакском 
районе Башкортостана у подножья горы Бабай 
вблизи с. Старый Сибай. Форма камня напоминает 
голову человека и местные жители, проходя ря-
дом, клали в «рот» ягоды9.

В рассказе В.И. Даля «Башкирская русалка», 
в первой части которого автор приводит башкир-
ские легенды и предания середины XIX в., описан 
«дождевой камень», находящийся в пещере Шуль-
ган-Таш (Каповой): «В подземелье этом обитало 
когда-то особое племя людей, о котором рассказы-
вают много дивного. Там же укрывались разные 

джины, дивы. Старики рассказывают о каменной, 
здесь находящейся, собаке: это див, окаменевший 
в принятом образе. Замечательно, что собака эта 
боится плети, что дождевые облака ей подвластны, 
и собака не может снести ста ударов плетью; она 
издает глухой вой, и обильный дождь окропляет 
окрестность» [Даль, 1981. С. 16]. Нам не удалось 
зафиксировать какие-либо сведения о вызывании 
дождя с помощью камня в пещере, но в 2013 году 
были записаны сведения о собаке Ташкук (вари-
ант: Кашкук), которая обитает за озером внутри 
нее. Если ее потревожить, она лает в ответ, поэто-
му туда старались не пускать детей10.

Показателен культовый комплекс вблизи д. Ба-
ишево Баймакского района Башкортостана на горе 
Кынырташ. В южной части площадки на верши-
не горы было зафиксировано скопление круп-
ных глыб яйцевидной формы, расположенные в 
виде двух кругов вокруг центрального скопления 
(рис. 2, 5, 6). В северо-восточном секторе внеш-
него круга был обследован камень, по внешнему 
виду напоминающий голову животного (лоша-
ди?). Его верхняя поверхность была очищена от 
лишайников и на поверхности видны следы поте-
ков. Вокруг и под глыбой были положены куски и 
гальки кварцита белого цвета и современные мо-
неты (рис. 2, 6). Все это говорит о том, что эта глы-
ба, очевидно, использовалась в погодной магии.

В этой связи в качестве «дождевых камней» 
в горной зоне Южного Зауралья почитались вер-
тикальные отдельно стоящие камни (тораташ) 
– менгиры. Так с помощью одиночного менгира, 
находящегося недалеко от с. Старый Сибай, жи-
тели раньше вызывали дождь или наоборот, его 
прекращали, при этом читали молитвы из Корана, 
поливали камень водой, обливались водой, резали 
в жертву барана и просили у Худая дождь11. Сход-
ным образом относились к одиноко стоящим мен-
гирам вблизи с. Зирган (Сэнскэн таш) в Хайбулин-
ском районе и д. Махмутово Белорецкого района 
Башкортостана12 (рис. 2, 7, 8).

«Дождевые камни»
мобильного типа
Камни второго типа – это мобильные, неболь-

ших размеров, они могли быть очень разными по 
происхождению. Как отмечалось выше, обычно 
их набирали как на вершинах гор, так и в реках. 
Иногда важно было их число, например, собирали 
камни в количестве 7, 41, 100 штук13 [Абсалямова, 
2011. С. 70]. Камни тщательно промывали, суши-
ли, складывали в холщовый мешочек и хранили в 

6 См: https://vk.com/video-129194252_456239683
7 См.: https://web.archive.org/web/20181101140003/ http://tourmuseum.ru/different/0-bash.htm
8 См: Полевые материалы Ю.А. Абсалямовой, записано в 2013 г. в д. Мурадымово.
9 Полевые материалы Ю.А. Абсалямовой, 2017 г., информатор: Ринат Азаматович, 1962 г.р., житель с. Старый Сибай.
10 Полевые записи Ю.А. Абсалямовой, 2013 г., информатор: Ахмедьянова Бибисара Нугумановна, 1917 г.р., д. Галиакберово.
11 Полевые материалы З.Г. Аминева, 2005 г. Информаторы: С.С. Хайбуллин, 1923 г.р., уроженец д. Татлыбаево Баймакского 

р-на РБ, И.Д. Фаизов, 1920 г.р., уроженец д. Файзуллино Баймакского р-на РБ, Х.Г. Янтилина, 1924 г.р., уроженка д. Атангулово 
Баймакского р-на РБ.

12 Полевые материалы З.Г. Аминева 1996 г., информатор С.Ш. Ярмуллин, 1969 г.р., житель г. Уфа.
13 НА УФИЦ РАН. Ф. 3. Оп. 5. Д. 296. Л. 132.
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тёмном месте (рис. 3). Либо сразу же, набрав с вер-
шины, опускали в источник, а после того, как до-
жди шли два-три дня, вновь поднимали на преж-
нее место. Они бывали также необычных форм и 
окраски, часто имели зеленоватый или синеватый 
оттенок. В одной из народных песен есть строки, 
где упоминается йәй ташы зеленого цвета [БХИ, 
1974. С. 183]. Синеватого оттенка камень с бле-
стящими вкраплениями находится у с. Абзаково 
Абзелиловского района Башкортостана14. Иногда 
такие камни имели радужную окраску [Мухамедь-
янов, 1993]. Вероятно, относительно таких камней 
применялось название йәйғоронташ (башк. «ра-
дужный камень»), зафиксированное в этнографи-
ческой литературе [Хисамитдинова, 2010. С. 128].

В республиканской газете «Йәшлек» С.А. Му-
хамедьянов опубликовал воспоминания своей ба-
бушки Бакмал о найденном ею в 1919 году «до-
ждевом камне» (йәйташ). По ее рассказам, этот 
камень «плыл» по р. Сакмагуш (Баймакский рай-
он Башкортостана), переливаясь то зеленым, то 
белым цветом. Когда она выловила этот камень, 
поднялся ураганный ветер и начался сильный про-
ливной дождь, который лил, не переставая больше 
месяца. По требованию односельчан «дождевой 
камень» был возвращен на свое место в р. Сакма-
гуш и только после этого дождь перестал лить 
[Мухамедьянов, 1993].

Во многих культурах в ритуальных практи-
ках по вызыванию дождя в качестве магического 
атрибута выступали различные породы белого или 
прозрачного кварца. Одной из самых популярных 
разновидностей у многих тюрко-монгольских на-
родов был горный хрусталь [Кисель, 2010. С. 333, 
354; Яданова, 2014. С. 264–265]. У башкир он так-
же зафиксирован в поверьях, где ведет себя ана-
логично «дождевым камням»: случайная находка, 
принесенная домой, вызывает дождь, и только 
возвращение камня на место останавливает его. 
Горный хрусталь в представлениях башкир часто 
связан с дождем – его находят накануне или после 
грозы и называют бире бармағы (башк. «чертов 
палец») [Ахметшин, 1996. С. 55].

Ко второму типу следует присовокупить «до-
ждевые камни», которые добывались башкирами 
из внутренностей птиц, реже животных. Причем, 
чаще всего их находили в зобу диких птиц (глу-
харя, тетерева, подорлика) [БХИ, 1995. С. 123]. 
Такие камни (рис. 3, 2) башкиры также использо-
вали в народной медицине, что согласуется с об-
щетюркской традицией [Минибаева, 2012. С. 100].

Ритуальная практика с помощью йәй ташы 
основана на принципах симпатической магии. Са-
мыми очевидными приемами являются обливание/ 
обмывание/увлажнение камней для вызывания до-

ждя и нагревание/высушивание их для установле-
ния солнечной погоды. Крупные камни обливали 
водой, в случае же с мелкими, мобильными йәй 
ташы, их клали в мешочек, либо горшок, который 
затем опускали в проточную воду15. В горной ча-
сти Башкортостана с крупных глыб откалывали 
кусочки, которые затем также держали в воде.

Иногда камни клали на плоскую плиту и обли-
вали водой, не допуская их высыхания, до тех пор, 
пока не хлынет дождь. Если начавшийся дождь за-
тягивался на несколько дней, «дождевые камни» 
убирали (цит. по: [Сулейманова, 2005. С. 111])16. 
Подобным же образом поступали иногда с кам-
нями, собираемыми на вершинах рядом с могила-
ми святых. В д. Юлдашево Федоровского района, 
собрав камни на горе Аулия, опускали их в устье 
родника Аулия у подножия горы17.

14 Полевые материалы А.Г. Салихова, 2024 г., информатор М. Юмагулов, 1955 г.р., житель д. Абзаково Белорецкого р-на РБ.
15 НА УФИЦ РАН. Ф. 3. Оп. 5. Д. 296. Л. 132.
16 Источник: ФФ БГУ. Ед.хр. 205. Ч. 5. № 39.
17 Юлдаштар ямғыр теләү йолаһын үт әргән, Стэрлебаш шишмэлере. 28 июля 2020. https://sterlibashevskierodniki-b.ru/articles/t-

rl-n-n/2020-07-28/yuldashtar-yam-yr-tel-yola-yn-tk-rg-n-612827?ysclid=m7n36m35a3575920853

Рис. 3. Камни в лечебной магии башкир.
1 – д. Новомунасипово, Бурзянский р-н РБ (фото Ю.А. Аб-

салямовой, 2013 г.); 2 – камни из желудков птиц (фото З.И. Ми-
нибаевой, 2003 г.)

Fig. 3. Stones in the Bashkirs’ medicinal magic.
1 – Novomunasipovo, Burzyansky District, Republic of Bash-

kortostan (photo by Yu.A. Absalyamova, 2013); 2 – pebbles from 
birds’ stomachs (photo by Z.I. Minibaeva, 2003)
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18 Полевые материалы З.Г. Аминева 1995 г., информатор Ибрагимов Давлетбай, 1939 г.р., житель д. Старое Иткулово. Под 
каменным «казаном» здесь, очевидно, подразумевается глыба гранита или диабаза с чашевидным углублением естественного 
происхождения. Подобные глыбы нередко встречаются в горной местности, после дождя углубления обычно наполнены водой. 
Некоторые из них почитаются местными жителями и в них бросают монеты.

При продолжительной засухе у башкир, как и 
у других тюркских народов, практиковалось кол-
лективное вызывание дождя на вершине культо-
вой горы, сопровождаемое трапезой жертвенных 
животных (обычно черной, белой – чаще для яс-
ной погоды) белой масти и другими обрядами с 
кровью и костями жертвенного животного. В нем 
принимали участие все жители деревни, и обрядо-
вое сопровождение (поливание водой, обливание 
водой друг друга, разжигание Нового огня (сығыр 
уты), временное прекращение кормления грудных 
детей и домашних животных и пр.) по содержа-
нию напоминало ритуал начала нового жизненно-
го цикла – новогодний весенний праздник Науруз 
[БНТ, 2010. С. 153]. В том случае, если объектом 
обряда вызывания дождя являлись могилы святых 
или заложных покойников на кладбище, в жертву 
предназначались животные (бараны, козы) и пти-
цы (петух) черной масти [Абсалямова, 2011. С. 69]. 
Заклички дождя сопровождались подношениями, 
очевидно, Хозяйке воды (у башкир она женского 
рода – Һыу инәһе): в речки бросали монетки, на 
ветки деревьев привязывали лоскутки материи 
[БНТ, 2010. С. 155]. С этими же целями в реку бро-
сали перевернутый котел, который тайком уноси-
ли от хозяев [БНТ, 2010. С. 155]. Котел могли на-
полнять доверху камнями, или же клали ровно 41 
камень, причем иногда казан должен быть непри-
годным для использования – треснутым, что ассо-
цировалось с ударами молнии [Абсалямова, 2011. 
С. 70]. Часто считалось желательным выкрасть ка-
зан у хозяйки с плохим нравом, где ее предполага-
емые гневные ругательства также ассциировалось 
с грозой. Либо же наоборот – у чувствительных 
натур, чьи слезы по поводу утраты казана должны 
были вызвать дождь. У башкир-бурзянцев Баймак-
ского района после коллективной трапезы, казан, в 
котором готовили еду, разбивался, при этом участ-
ники обряда обливались водой, и одного из жите-
лей бросали в воду [Аминев, 2014. С. 249]. Жители 
с. Зианчурино (Кувандыкский р-н, Оренбургская 
обл.) на вершине горы опускали «дождевой ка-
мень» в каменный «казан» с водой, рядом с кото-
рым разжигали большой костер. Все собравшие-
ся жителя аула обращались с молитвой к Худаю с 
просьбой о дожде [Аминев, 2014. С. 250]18.

В рамках этой обрядности явно присутствуют 
отголоски человеческих жертвоприношений Хо-
зяевам природных стихий. Этот «новогодний» по 
своему содержанию праздничный ритуал с разно-
образными жертвоприношениями напоминает не 
только Науруз иранских народов, но и описание 
ежегодного ритуала в стране хана Катила из эпоса 
«Урал-батыр»: там девушки приносились в жертву 
озеру-роднику в честь матери и отца хана Катила и 

духов-предков, а мужчины сжигались на вершине 
горы в честь Тенгри [БНТ, 1987а. С. 50, 52, 55].

В проточную воду опускались кости жертвен-
ного животного после коллективной трапезы, а 
также череп коня, выступавший в роли объекта 
вызывания дождя в Миякинском районе Башкор-
тостана [Абсалямова, 2011. С. 68–69]. Из реки не-
большие камни поднимались на гору и с горы дру-
гие камни спускались вниз и бросались в реку [Аб-
салямова, 2011. С. 69]. Для прекращения затяжных 
дождей совершали обычно обратные действия: 
камни вынимали из воды, высушивали или отно-
сили на вершину горы [Абсалямова, 2011. С. 69]. 
По поверьям башкир, «дождевые камни», особен-
но имеющие «чудесное» происхождение (взятые с 
вершины священной родовой горы. «упавшие» с 
неба, «приплывшие» по реке, найденные во вну-
тренностях птиц или животных), обладают проду-
цирующей природой, поэтому они имеют еще ле-
чебную и обережную силу [Хисамитдинова, 2014. 
С. 281; Аминев, 2014. С. 250].

Наряду с этим, аналогичные обрядовые дей-
ствия совершались над камешками, происходив-
шие из зобов птиц – яда таш/йэй таш [БНТ, 2010. 
С. 156; Хисамитдинова, 2014. С. 281–282]. Особо 
ценились камни из зоба птиц, похожие на головы 
человека или животных [Хисамитдинова, 2014. 
С. 282]. Иногда в целях вызывания дождя обли-
вали одинокое дерево водой или привязывали ля-
гушку к дереву [БНТ, 2010. С. 155].

Здесь надо отметить, что среди башкирских 
практик по вызыванию дождя в настоящее время 
наиболее распространенной является обливание 
надмогильных камней. При этом предпочтитель-
нее обливать камни на могилах аулия (святых). С 
этой же целью на эти могилы на кладбищах или 
на древние захоронения выливали 40 или 41 ведро 
воды [БНТ, 2010. С. 155; Аминев, Ямаева, 2009. 
С. 101; Абсалямова, 2011. С. 68]. Более действен-
ным информаторы часто называли поливание мо-
гил, умерших от алкогольного отравления, так как 
считалось, что они на том свете страдают от жа-
жды. Иногда для того, чтобы вызвать дождь, по-
ливали даже каменные плиты, которые башкиры 
часто клали перед порогом дома [Ғайсина, 2016. 
С. 62–63].

Еще одним видом воздействия на «дождевые 
камни» с целью вызывания дождя было хлестание 
плетью. У тюрко-монгольских народов плеть по-
читалась как сакральный предмет и нередко вы-
ступала в качестве наиболее действенной защиты 
от нечистой силы [БНТ, 1987а. С. 363–364; Кисель, 
2010. С. 352]. Плетью хлестали камень в форме 
собаки в пещере Шульган-Таш (Каповой) [Даль, 
1981. С. 16]. Таким же образом поступали с кам-



222

УФИМСКИЙ АРХЕОЛОГИЧЕСКИЙ ВЕСТНИК                                                                                 Том 26. № 1. 2026

нем рядом с д. 1-е Кинзябызово Куюргазинского 
района Башкортостана и белорецким Ҡолонташ 
[Чурко, 1930. С. 87; Ахмеров, 1994. С. 43].

Валуны, поддающиеся сдвиганию, перевора-
чивали с целью поменять погоду – с солнечной 
на дождливую, и наоборот [Сулейманова, 2005. 
С. 110–111]. Некоторые камни для этой цели до-
статочно было сдвинуть с места, как, например, в 
д. Юзимяново Гафурийского района [Сулейманова, 
2005. С. 111]. По полевым материалам Н.В. Бикбу-
латова, похожие действия совершали с «дождевым 
камнем», находящимся на кладбище в одной из 
деревень Кармаскалинского района – его клали на 
землю при необходимости осадков и устанавлива-
ли в вертикальное положение, если нужно было их 
прекратить. Он был прямоугольной формы и назы-
вался «аулия ташы» [Сулейманова, 2005. С. 111]. 
По некоторым поверьям, переворачивание обыч-
ных камней также считалось действием, навлека-
ющим дождь [Ғайсина, 2016. С. 62–63]. С целью 
вызывания дождя разбрасывали камни с могилы 
святого и возвращали на место, когда дождь затя-
гивался [Хусаинова, 2014]. В целом, любые дей-
ствия, которые, так или иначе, могли потревожить 
камень, вызывали осадки. У валунов откалывали 
кусочки с той же целью. Непреднамеренные, вер-
нее совершенные по незнанию, либо с целью про-
верки магических свойств камня действия, также 
вызывали дождь [Ахметшин, 1996. С. 131].

В горах Южного Урала зачастую актуальнее 
прекращение затянувшихся осадков, которые не 
давали заготавливать сено и мешали другим хо-
зяйственным работам. В таких случаях камни/
глыбы чаще всего смазывали сливочным маслом 
либо животным жиром. Для камня Ҡолонташ ма-
сло полагалось собирать подворно у местных жи-
телей, а сам обряд проводился муллами или други-
ми знающими людьми. Осколок с него также ста-
вили на место, смазав маслом [Алтынбаев, 2013. 
С. 21]. Летом 2024 г., которое выдалось очень до-
ждливым, с белорецким Ҡолонташ провели такой 
обряд: муллы окрестных сел Ассы, Бриш, Инзер, 
Зуяково, собравшись у камня, прочитали молитвы 
и обмазали камень маслом19.

Будучи объектами культа, «дождевые камни» 
монументального характера наделялись особыми 
сакральными свойствами. Обряды с ними пола-
галось проводить только знающим людям, к не-
которым из них не допускались женщины и дети. 
Каким-либо образом побеспокоившие их наказы-
вались, даже если это делалось непреднамеренно, 
по незнанию [Мухамедьянов, 1993; Ғәзиз ерем – 
Ерегем, 2009; Ахметшин, 1996. С. 131].

Одной из особенностей башкирских йәй 
ташы, свидетельствующей и об их высоком са-
кральном статусе, было наделение их особыми 

именами. Имя могло даваться исходя из формы 
камня, которая напоминала какое-либо животное: 
Ҡолон таш (вариант: Ҡолоҡай, Таш ҡолон) (Ка-
мень-жеребенок), Быҙау таш (Камень-теленок). 
А такие имена как: Инә таш (Камень-мать), Ата 
таш (Камень-отец), Өләсәй таш (Камень-бабуш-
ка), возможно свидетельствуют о связи их с куль-
том предков. Камень Өләсәй таш у подножья горы 
Бабай рядом с с. Старый Сибай Баймакского рай-
она Башкортостана имел антропоморфный облик 
[БХИ, 1995. С. 123]. Важно, что яда таш у некото-
рых тюркских народов также различались на муж-
ские, которые вызывали проливной дождь, и жен-
ские, от который шел долгий, моросящий дождь 
[Малов, 1947. С. 155, 160]. А камни, применяемые 
в целительской практике башкирами, также могли 
быть женскими (инәташ) и мужскими (ататаш). 
Первые использовались преимущественно в лече-
нии девочек, а также грыж, рахита, кожных забо-
леваний, вторые – в лечении мальчиков, болей в 
животе, суставах, в случае сглаза [Хисамитдинова, 
2010. С. 38, 107].

Несмотря на то, что основным предназначе-
нием йәй ташы было воздействие на погоду, их 
сакральность распространялась и на другие сфе-
ры. Хотя и не часто, но к камням приходили также 
с целью получить исцеление, долгожданную бере-
менность в случае бесплодия и т.д. Ритуалы уже 
отличались от тех, что были приняты в погодной 
магии. Они были такими же, как и при обращении 
к другим сакральным объектам: у камней совер-
шали молитвы, оставляли различные подношения 
[Сагитов, 1984. С. 76].

Почитание «дождевых камней» входит в круг 
представлений, связанных с культом камней и гор 
в более широком смысле, который занимал осо-
бое место в мировоззрении башкир. Мир камней 
одухотворялся, наделялся определенной сакраль-
ностью. Считалось что камни растут, спят, рожа-
ют [Хисамитдинова, 2019. С. 328]. Знающие люди 
предостерегали от беспричинного скатывания 
камней с гор, считая что это повлечет за собой не-
приятности для односельчан. Камни необычных 
форм иногда собирали с целью использования в 
лечебной магии. Могли использовать и обычные 
камни, собранные в количестве трех, семи штук 
[Хисамитдинова, 2019. С. 330]. Иногда камни, со-
бранные в реке, после использования в подобных 
целях возвращали на место [Ғайсина, 2016. С. 63].

В культовой практике башкир «дождевые кам-
ни» являются только одним из видов каменных 
культовых объектов. В этнографической литера-
туре много сведений о почитаемых скалах, камен-
ных стелах, камнях-следовиках, камнях с тамгами 
и другими нерасшифрованными надписями и пр. 
Они могут быть как природного происхождения, 

19 Полевые материалы Ю.А. Абсалямовой, информатор Шайбаков Ринат, 1954 г.р., записано в 2025 г. в с. Зуяково Белорецкого 
района РБ.
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так и рукотворными (каменные курганы, менгиры, 
пирамиды-караскы-уба). Наибольшая концентра-
ция их зафиксирована в горной, горно-степной и 
степной зонах восточной и юго-восточной частей 
Южного Урала [Аминев, 2011; Савельев, 2012]. 
Надмогильные камни также имели схожие функ-
ции. Особой сакральностью наделялись камни на 
могилах некоторых почитаемых святых. Как и в 
случае с «дождевыми камнями», они могли пере-
мещаться – возвращались на место, если их уби-
рали с могилы [Салихов, Маннапов, 2024. С. 395]. 
Записан случай, когда культовым объектом, ис-
пользовавшимся при вызывании дождя, стало 
захоронение овец. В 1949 г. в Баймакском районе 
половину крупной отары убило шаровой молнией, 
на этом месте совершили жертвоприношение уце-
левшим ягненком, а погибших овец захоронили, 
обложив могилу камнями [Хусаинова, 2014].

Обсуждение
Из приведенных примеров видно, что объек-

ты культовой практики у башкир четко подразде-
ляются на две категории, одни из которых можно 
условно отнести к мобильным объектам, а вторые 
– к монументальным. 

Мобильные объекты – это камни небольшо-
го размера, часто необычной формы (кристаллы, 
«безоаровые» камни – камни из желудков живот-
ных и птиц, фигурные гальки) или цвета, обычно 
разноцветные яшмы, различные породы белого 
или прозрачного кварца и пр. Нередко чудодей-
ственными свойствами наделялись камни, свя-
занные с необычными обстоятельствами находки 
(«плывущие» в реке или «перемещающиеся» по 
поверхности земли, «упавшие» с неба, а также 
происходящие из «священных» или необычных 
мест) или обладающие необычными свойствами 
(прозрачные кристаллы или необычного мине-
рального состава). Обычно такой объект или «до-
ждевой камень» яда таш, являлся атрибутом не-
ких специальных ритуалов (?), молитв-заговоров, 
направленных на изменение погоды (вызывания 
дождя или, наоборот, прекращения дождей). Этой 
ворожбой могли заниматься специальные люди 
или же те, у кого этот объект «случайно» оказался. 
Присутствуют сходные приемы магического об-
ращения с камнем погоды: для вызывания дождя 
камень погружают в воду, для прекращения до-
ждей – их вынимали из воды (вариант – помещали 
в тепло). Таким образом, эта культовая практика с 
камнем яда несет в себе достаточно архаические 
черты еще дошаманского пласта. О глубокой древ-
ности свидетельствует и то, что практика исполь-
зования «дождевых камней» – яда таш широко 
представлена в среде тюркских народов [Алексе-
ев, 1978. С. 202; Потапов, 1978. С. 18–19]. О рас-
пространенности и древности этого явления гово-
рит и тот факт, что у коренных народов Австралии 
также были зафиксированы подобные культовые 

операции с магическими камнями для вызывания 
дождя [Кабо, 1987. С. 146–147]. Следует особо от-
метить, что категория мобильных объектов более 
характерна для Алтайского региона или «восточ-
ной части» тюркского мира.

Многие народы Дагестана чтобы вызвать 
дождь, собирали камешки и бросали их в воду 
[Халилов, 2005]. Среди кавказских народов дей-
ствия с валунами (обливание водой, опускание в 
воду, обмазывание маслом, опрокидывание, пе-
ренос) в обрядах вызывания дождя практиковали 
лакцы, аварцы, кайтаги, лезгины, табасаранцы 
[Гмыря, 2010. С. 122–123]. Адыги с целью вызы-
вания дождя окропляли могилу убитого молнией 
водой, иногда кто-нибудь из родственников пере-
мещал один из камней с могилы в реку на 5–7 дней 
[Штыбин, 2023. С. 815]. Сходство этих обрядов с 
южноуральской традицией может указывать на ка-
кие-то контакты в эпоху средневековья (?) народов 
северного Кавказа с населением Южного Урала.

На западе тюркского мира наиболее полно и 
разнообразно магическая практика воздействия на 
погоду представлена у башкир. Обряд вызывания 
дождя в башкирской традиции имеет разные фор-
мы, которые зависят от природных особенностей и 
этнокультурной истории региона. Основываясь на 
характере используемых камней, Ф.Г. Хисамитди-
нова подразделяла их на три группы: «дождевые 
камни» монументального характера (скалы, валу-
ны, глыбы, стоячие камни – тораташ) и мелкие 
камни (гальки, камни необычной расцветки или 
формы), безоаровые камни из желудков животных 
и птиц. Последние две группы можно объединить 
в одну – камни мобильные. Камни первой группы 
в подавляющем большинстве случаев зафиксиро-
ваны в горно-лесной зоне Южного Урала (рис. 1), 
камни второй группы в основном представлены в 
Южной Башкирии, а также в Оренбургской обла-
сти [Хисамитдинова, 2014. С. 279–280].

Общими для обрядов по воздействию на по-
году у южных башкир отмечаются следующие 
моменты: ритуалы являлись коллективными, про-
водились как на горе, так и в связи с водными 
источниками, причем вода играла основную роль 
в обряде: в проточную воду опускались различ-
ные приношения/жертвы и предметы; водой по-
ливали или обмывали культовые объекты молений 
(«дождевые камни» на вершинах гор, могилы, 
одинокие деревья); участники обливались водой, 
в реке находили «дождевые камни» и пр. Большую 
роль в обряде имеют чтение молитв из Корана и 
паломничество к святым местам (к отдельным мо-
гилам аулия и/или на кладбища) для поклонение 
духам-предкам. Поэтому руководил обрядом вы-
зывания дождя часто мулла или баксы – знающий 
человек [Хисамитдинова, 2014. С. 281]. Бросает-
ся в глаза отсутствие единообразия в проведении 
обряда вызывания дождя, при этом присутству-
ет «…смешение, слияние отдельных элементов 
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функционально разных образов» [Хадыева, 2005. 
С. 76]. Этот обрядовый комплекс демонстрирует 
переплетение отголосков культа предков и других 
представлений из иранской мифологии (праздник 
Науруз) с элементами мусульманской религии 
[Абсалямова, 2011. С. 68–69].

Наиболее яркой особенностью культовой 
практики башкир горно-лесной зоны, связанной 
с магией воздействия на погоду, является исполь-
зование монументальных объектов. Она характе-
ризуется использованием стационарных объектов, 
например: крупных глыб, скальных выходов на 
вершинах доминирующих возвышенностей, скал 
и камней необычной формы, ассоциирующихся 
с образами животных или человека [БНТ, 2010. 
С. 155–156; Абсалямова, 2014; Хисамитдинова, 
2014. С. 279; Ахатов, 2019]. Данная категория объ-
ектов культовой практики воздействия на погоду 
сочеталась с использованием в этих же целях мо-
бильных предметов – сколов с «дождевых кам-
ней»/глыб, мелких камней и кристаллов.

Особой силой обладали камни со священ-
ных для местных жителей мест – культовых гор 
или других культовых объектов. Примером тако-
го культового места является пещерное святили-
ще Шульган-Таш (Каповая), которое являлось с 
древности до этнографической современности 
культово-мифологическим центром всего Южно-
Уральского региона [Котов, 2001]. По преданию, 
записанным в середине XIX в. В. Далем, внутри 
нее дождь вызывали хлестанием плеткой камня 
[Даль, 1981. С. 16]. Здесь надо отметить, что пеще-
ра Шульган-Таш (Каповая), судя по башкирским 
преданиям и этнографическим свидетельствам, 
была табуирована и совершать в ней какие-либо 
обряды мог только ее «хранитель» [Котов, 2006. 
С. 270]. Поблизости от с. Ассы дождь вызывали 
также ударами по «дождевому камню» Ҡолонташ 
(Жеребенок-камень), причем отколотые куски 
тоже использовали в обрядах вызывания дождя 
[БНТ, 2010. С. 156; Хисамитдинова, 2014. С. 280].

В других случаях характер операций зависел 
от природы объекта: камни и небольшие глыбы в 
целях вызывания дождя поливали водой или сдви-
гали с места, иногда мазали маслом или одаривали 
какими-либо подношениями (камешки, монеты, 
украшения, ягоды, цветы и пр.), камни небольшо-
го размера бросали в воду [БНТ, 2010. С. 155–156]. 
Само по себе «ублажение» священных камней у 
башкир имеет прямую параллель в обрядовом ха-
рактере действий, направленных на священные 
предметы и амулеты в культовой практике сибир-
ских шаманов [Грачева, 1981. С. 154; Алексеенко, 
1981. С. 170].

«Операционный» характер культовой практи-
ки башкир по отношению к «дождевым камням» 
наиболее ярко проявляется в обкалывании камней/
глыб. Согласно принципу подобия в сходных об-
рядах, обкалывание «дождевого камня» должно 

было ассоциироваться с высеканием искр из кре-
сала, и в космическом масштабе – с небесной мол-
нией и ливнем [БНТ, 2010. С. 156]. Неслучайно в 
мифопоэтическом восприятии башкир-гайнинцев 
молния объяснялась ударами небесного ангела по 
шайтану кнутом с камнями на концах, которые 
при ударе высекают огонь, как от удара кресала о 
камень при высекании огня [Руденко, 1973. С. 26]. 
Сходные представления о боге громовнике, кото-
рый мечет каменные стрелы, зафиксирован у дру-
гих уральских народов: саамов (Перкель) и хантов 
(Пей-ики) [Петрухин, 2003. С. 170, 370]. В Кале-
вале сохранилось представление о раскалывании 
камня как волшебного действия, которое вместе 
с заклинаниями совершает Вяйнямейни [Евсеев, 
1957. С. 74].

Точно также австралийские аборигены связы-
вали каменное рубило с грозой и хозяином грозы, 
что было вызвано восприятием процесса обработ-
ки камня другим камнем, который сопровождался 
высеканием искр [Кабо, 1987. С. 147]. В индоев-
ропейской традиции атрибутом божества грома и 
молнии также были разнообразные орудия: молот, 
жезл, копье или стрела [Лосев, 1991. С. 221; Меле-
тинский, 1991. С. 546].

Мифологической основой ритуального рас-
калывания камня в священном месте являлись, с 
одной стороны, вера в особые «волшебные» свой-
ства камня, которая присутствует у башкир [БНТ, 
1987в. С. 94, 104–105, 222–224; 1988. С. 97]. С дру-
гой стороны, камни воспринимались уменьшен-
ными копиями каменных гор, о чем есть прямая 
цитата в одном башкирском заговоре [БНТ, 2010. 
С. 113]. Для населения горных районов обычно 
культ камней неотделим от культа гор [Топоров, 
1991. С. 314].

Очевидно, между горами и камнями-скалами 
на их вершине существовала прямая зависимость 
не только по принципу подобия. Данный камень 
мог выступать в восприятии башкир, как и всякого 
представителя традиционной культуры, средством 
трансляции коллективной просьбы рода к горе как 
центру мира, внутри которой обычно обитал Хо-
зяин горы и природы в целом [Даль, 1989. С. 173; 
Руденко, 1925. С. 302; 1973. С. 18]. Представление 
о сокрытых внутри камня-скалы души или заро-
дыша жизни, ярко проявляется в башкирской бо-
гатырской сказке «Алп-батыр»: в ней рассказыва-
ется о первом человеке – Алп-батыре, рожденном 
по велению Хозяина горы из расколотого ударом 
камня/скалы в обмен на душу отца-прародителя 
[БНТ, 1988. С. 43–45]. Таким образом, раскалыва-
ние камня/скалы/горы ассоциировались в башкир-
ской мифологии с рождением и жизнедательными 
силами природы. Мифологема рождения нового 
поколения людей из камней представлена также в 
мифологии народов Поволжья, Древней Греции и 
др. [Петрухин, 2003. С. 262, 299; Аполлодор, 2006. 
С. 40]. В одном из трех вариантов мифологическо-
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го предания гайнинских башкир повествуется об 
освобождении двумя братьями – первопредками 
башкир девы-солнце из нутра горы (в другом ва-
рианте – из нутра змея-дракона), которое похити-
ла старуха Толуа, путем раскалывания горы [БНТ, 
1987б. № 130]. О древности этого сюжета свиде-
тельствует то, что этот миф был проиллюстриро-
ван в эпоху энеолита на уральских писаницах [Ко-
тов, 2012б. С. 13]. Также почтенный возраст этого 
мифологического предания подтверждается нали-
чием аналогичного мотива в архаическом мифе 
Вала в собрании религиозных гимнов древних 
ариев – Ригведе [Котов, 2012б. С. 19-20]. Посколь-
ку «Ригведа» начала складываться во второй поло-
вине II тыс. до н.э. на первоначальной прародине 
ариев, куда, предположительно, входила и терри-
тория Южного Урала, упоминаемые в виде цитат 
мифы должны иметь гораздо большую древность 
[Елизаренкова, 1999; Клейн, 2007. С. 37–38 и сл.].

По материалам башкирского фольклора из-
вестно, что почитание духа-хозяина горы отрази-
лось в многочисленных легендах и преданиях о 
превращении людей и фантастических существ 
в горы [БНТ, 1987б. С. 40–41]. Например, в ми-
фологическом эпосе «Урал-батыр» убитые в сра-
жении Урал-батыром гигантские дивы-змеи пре-
ображались в горы, а также метаморфоза самого 
героя в огромную гору Урал-тау – это космогони-
ческий акт создания суши [БНТ, 1987а. С. 130]. В 
башкирском фольклоре известен ряд преданий о 
камнях-скалах, связанных с превращением в них 
людей или животных [БНТ, 1987б. С. 40–41; 1987в. 
С. 187, 295]. Ф.А. Надршина упоминает легенду о 
каменной женской фигуре на берегу оз. Калды, из 
груди которой сочилось молоко [Надршина, 1987. 
С. 484]. Таким образом, в башкирской мифоло-
гической традиции отношение к горам, скалам и 
камням было особое: в мифологическом сознании 
они воспринимались метаморфозой мифологиче-
ских персонажей из времени первобытия, отсю-
да и наделение скал/камней чудодейственными 
свойствами. Во многом сходные представления 
о превращении мифических персонажей в горы 
были зафиксированы у ряда других народов (севе-
роамериканских индейцев, литовцев и восточных 
славян, ариев) [Топоров, 1991. С. 314; Елизаренко-
ва, 1999. С. 184–185].

Почитание скал/камней
у народов севера Евразии
Почитание камней-скал антропоморфного 

вида на севере Евразии присутствует у всех на-
родов тундровой зоны от Лапландии до Камчатки 
(рис. 4). Изучение этого культа этнографами по-
зволило установить, что преобладало представ-
ление о священных камнях и духах, заключенных 
в них, как подателях диких оленей, покровителях 
промыслов и как вместилищах духов-предков 
[Гурвич, 1968. С. 238]. Саамы-лопари почитали 
сейды, часть из которых – это скалы необычной 

формы, другие представляли собой каменные пи-
рамиды, все они считались живыми, способными 
двигаться, есть, пить и причинять несчастье [Гур-
вич, 1968. С. 237]. На священных местах ненцев 
объектами культа являлись необычные по форме 
скалы или нагромождения камней – «хэги», на-
поминающие собой фигуру человека, вблизи них 
самоеды ставят множество малых божков – «ся-
дэями». Важной особенностью культовой практи-
ки является использование в качестве домашних 
«хэгов» обломков «хэгов» больших, которые также 
помогают в охотничьем промысле. Также самоеды 
обожествляют и небольшие камни и куски дере-
ва своеобразной формы [Гурвич, 1968. С. 236]. Во 
многом сходные представления зафиксированы у 
нганасан: они почитали камни-скалы необычной 
формы, как имеющие в себе особых духов-хозяев, 
которых считали «шайтанами». Также «шайтана-
ми» считались железные привески шаманского ко-
стюма и деревянные идолы [Гурвич, 1968. С. 235]. 
В бассейне р. Оленек в Якутии величайшими свя-
тынями считались камни-скалы причудливых, 
преимущественно антропоморфных форм, кото-
рые воспринимались как покровители диких оле-
ней и охотников [Гурвич, 1968. С. 232–233].

По сведениям К. Каръяляйнена обские угры 
поклонялись «изображениям» родовых предков 
в виде естественных камней и скал [Karjalainen, 
1922. S. 41–42]. Он же сообщает, что у остяков 
головы родовых предков в виде куклы – тонгха 
– представляли собой закутанные в меха и оде-
жды маленькие камешки [Karjalainen, 1922. S. 49]. 
В отдельной работе, посвященной использова-
нию камней в культовой практике обских угров, 
А.В. Бауло показал разнообразное почитание скал, 
пещер, крупных камней и мобильных камней – 
амулетов из кристаллов кварца, камешков необыч-
ной формы и цвета, древних каменных орудий и 
просто камней [Бауло, 2022]. Священным камням/
скалам, имеющих облик животного или человека, 
приносили подношения, моля об удачной охоте 
[Бауло, 2022. С. 120–121]. Небольшие камни могли 
использоваться в качестве идолов, причем у не-
которых камней было сделано изображение лица 
[Бауло, 2022. С. 122]. Наделенными особой силой 
способствовать преумножению оленей считались 
камни из священной пещеры в Приполярном Ура-
ле [Бауло, 2022. С. 124]. В традиционном мировоз-
зрении хантов и манси камень занимает важное 
место, что нашло отражение в мифологических 
представлениях и обрядовой практике.

Больше сходства в этой культовой практике 
северных народов с обрядовым комплексом горно-
лесных башкир присутствует с ненцами: в обоих 
случаях сакральными считались как сами камни-
скалы необычной формы, так и сколы с них, а так-
же небольшие камни необычной формы, и кроме 
того, в обряде поклонения на святилищах при-
нимали участие только избранные [Гурвич, 1968. 
С. 236].
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Широкое распространение культа скал-кам-
ней у всех северных народов Евразии само по себе 
говорит о глубокой древности этого мифологи-
ческого комплекса, уходящего своими корнями в 
эпоху камня, многочисленные реликты которого 
сохранялись у северных охотников вплоть до на-
стоящего времени. Это заставляет обратиться к 
археологическим свидетельствам культа камня у 
древнего населения Уральского региона.

Культ камней-скал
по данным археологии
О глубокой древности культа камня на Ура-

ле также говорят многочисленные свидетельства 
культового раскалывания камня на святилищах. 
Самые ранние примеры относятся к палеолиту. 
Например, в пещерных святилищах Шульган-
Таш (Каповой) и Игнатиевская были зафикси-
рованы в культурном слое верхнего палеолита 
(19–15 тыс. л.н.) многочисленные находки сколов 
и следы обкалывания стен, глыб и камней из из-
вестняка и кальцита в разных местах пещерной 
полости, в том числе вблизи настенных изображе-
ний [Петрин, 1992; Пещерное святилище…, 2023. 
С. 209–211] (рис. 5). Самый нижний слой культур-
ных отложений полифункционального святилища 
вблизи скального останца в виде головы антропо-
морфа на оз. Большие Аллаки содержал хрусталь-
ный комплекс изделий верхнего палеолита древ-
ностью 24–26 тыс. л.н., который считается культо-
вым [Жилина, Петрин, 1989; Петрин, 1992. С. 82] 
(рис. 5; 6, 2).

В пещерном святилище Заповедная на р. Ле-
меза со следами культа костей пещерного медве-
дя в отложениях возрастом 13–14 тыс. л.н. были 
обнаружены следы культового раскалывания из-
вестняка и кальцита [Котов, 2012а]. Эта культовая 
практика продолжалась и в последующие перио-
ды каменного века. Так, на Каменных Палатках 
(оз. Большие Аллаки) в мезолитическом слое най-
дены пластины и пластинки из кремня и яшмы, 
являвшиеся, по мнению В.Н. Чернецова, резуль-
татом ритуального раскалывания [Чернецов, 1971. 
С. 42–47] (рис. 5; 6, 2). На святилище Писанный 
Камень на р. Вишера в культурных слоях раннего 
металла вблизи наскальных изображений О.Н. Ба-
дером обнаружены многочисленные куски и отще-
пы кремня, который он считал частью жертвенно-
го ритуала [Бадер, 1954. С. 256] (рис. 5). Наличие 
следов ритуального раскалывания кремня, порфи-
рита, кварцита и кварца характерно для культовых 
комплексов эпох неолита-энеолита Шайтанского 
озера (Свердловская обл.) [Сериков, 2012. С. 42] 
и острова Веры на оз. Тургояк (Челябинская обл.) 
[Григорьев и др., 2008] (рис. 5). На вершине горы 
Тора-Тау в Ишимбайском районе Башкортостана 
среди находок эпох раннего железного века и сред-
невековья Н.В. Лебедевой и В.Г. Котовым обнару-
жены бессистемно расколотые человеком гальки 
из кварцито-песчаника и кварцита [Лебедева (Ов-
чинникова), 2018. С. 297; Пещерное святилище…, 
2023. С. 211–212].

Рис. 4. Карта с указанием народов севера Евразии, почитающих горы/скалы. Основа: карта Google
Fig. 4. Map indicating North Eurasia peoples worshipping mountains/rocks. Based on: Google Maps
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Пожалуй, самым убедительным свидетель-
ством большой продолжительности почитания 
скалы с пещерой является Дыроватый Камень на 
р. Чусовая, по отношению которой непрерывно в 
течении 12 тысяч лет совершался один и тот же 
обряд – в нее стреляли из лука (рис. 5; 6, 1). Пеще-
ра расположена на высоте 20 м в отвесной скале, 
в сочетании с элементами рельефа этот участок 
скалы похож на человеческое лицо с открытым 
ртом [Сериков, 2016. С. 97]. Вблизи д. Ахуново в 
центральной части Башкирского Зауралья (Уча-
линский район Башкортостана) есть крупная 
гранитная глыба с искусственным шипом на вер-
шине, которая у местного населения име-
ет название Ташимсяк (башк. «Каменная 
грудь») (рис. 6, 3)20. Рядом с камнем в шурфе 
В.К. Федоровым и Я.В. Рафиковой были об-
наружены несколько пластинок, что может 
указывать на ритуальное поклонение этому 
объекту в каменном веке21.

В итоге ритуальное раскалывание кам-
ня имеет на Урале длительную историю: от 
раннего этапа верхнего палеолита до эпохи 
средневековья. Этот обряд является одной 
из характерных черт культа камней/скал в 
духовной культуре уральского населения.

Другим проявлением культа камня счи-
тается феномен «галечных» скульптур, об-
наруженных на стоянках каменного века 
на территории Среднего и Южного Урала. 
Так на семи верхнепалеолитических памят-
никах Уральского региона были найдены 
предметы изобразительной деятельности 
на основе естественных форм камня: в При-
камье (стоянки Шированово II и Горная Та-
лица), в Южном Приуралье (стоянки Сер-
геевка 1, пещера Неолитовая), в горной ча-
сти Южного Урала (пещеры Шульган-Таш 
(Каповая) и Байсланташ, стоянка Шульга-
ново 4) (рис. 5). По содержанию мобиль-
ные предметы культа подразделяются на: 
изображения человека – 3, животных – 9, 
птицы – 1, орнаментированная галька – 1, 
галька с естественным рисунком с искусст-
венной выемкой – 1. Из них полных фигур – 
3, а изображений голов – 10 (три человече-
ские, шесть голов животных и одна голова 
птицы) [Сериков, 2007] (рис. 8, 1–3, 7). При-
чем использовались достаточно сложные и 
трудоемкие приемы обработки (пикетаж, 
ретуширование, шлифовка, пиление, свер-
ление), требующие использования специа-
лизированных инструментов [Котов, 2020].

Важно, что основную знаковую нагруз-
ку у галечных скульптур нес контур изде-
лия, поскольку в большинстве случаев они 
являлись плоскостными односторонними 

изображениями. Особенности изобразительной 
практики на основе естественных форм, в том 
числе три галечные скульптуры, найденные в пе-
щере Шульган-Таш (рис. 8, 1, 2), имеют прямые 
аналогии в стилистике и характере оформления с 
двумя барельефными изображениями лошадей в 
различных залах пещерного святилища [Пещер-
ное святилище…, 2023. С. 266–267, 280]. В ходе 
раскопок палеолитических отложений в пещере 
Шульган-Таш (Каповой) были встречены прино-
шения, представляющие собой небольшие гальки 
из хрусталя, серпентинита или же с необычным 
рисунком (рис. 8, 4–6).

Ю.А. Абсалямова, З.Г. Аминев, В.Г. Котов, А.Г. Салихов, Г.Р. Хусаинова

Рис. 5. Памятники Уральского региона. Желтые точки – стоянки 
эпохи верхнего палеолита; красные точки – пещерные памятники с 
настенной живописью; голубые точки – святилища эпохи голоцена

Fig. 5. Ural sites. Yellow spots – Upper Paleolithic camp sites; red spots – 
cave sites with petroglyphs on the walls; blue spots  – Holocene sanctuaries

20 Полевые материалы В.Г. Котова, 2014 г.
21 Устное сообщение к.и.н. Я.В. Рафиковой (ИИЯЛ УФИЦ РАН).
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Рис. 6. Культовые памятники Урала.
1 – пещера Дыроватый камень на р. Чусовая (по: [Сериков, 2016]); 2 – скальный останец на оз. Большие Аллаки (источник: 

http://rasfokus.ru/images/photos/medium/31962f724d4757ef23c7690f307423fc.jpg); 3 – глыба с искусственным шипом на вершине 
– Ташимсяк («Камень-грудь»), д. Ахуново, Учалинский р-н РБ (фото В.Г. Котова, 2014 г.)

Fig. 6. Ural sacerdotal sites.
1 – Dyrovaty Kamen Cave by Chusovaya River (acc. to: [Serikov, 2016]); 2 – butte by Bolshie Allaki Lake (source: http://rasfokus.

ru/images/photos/medium/31962f724d4757ef23c7690f307423fc.jpg); 3 – slab with a man-made thorn on top – Tashimsyak (‘Chest 
Stone’), Akhunovo Village, Uchalinsky District, Republic of Bashkortostan (photo by V.G. Kotov, 2014)


