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Аннотация: Бұл жұмыс көшпенділердің тарихындағы жылқы малының рөлін зерттеуге арналған. Бұл мақаланың мақсаты-қазақ халқының этникалық құрылымындағы тарихи-этимологиялық, этномәдени аспектілердегі жылқы малының алатын орнын зерттеу. Мәселенің маңыздылығы көшпелі әлемге жататын халықтардың мәдени бірегейлігін қалыптастыруға қатысты сюжеттерді зерттеудегі кешенді тәсілмен байланысты. 
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Көшпенділер өмірінде жылқы шаруашылығы ерекше орын алады. Жылқы шаруашылығын игеру Еуразияның дала кеңістігінде көшпенділіктің пайда болуы мен кейінгі өміршеңдігінің негізгі алғышарттарының бірі болып табылады. Көшпелі өркениеттің басталу кезеңі мен оның ыдырауына дейін жылқы шаруашылығы тіршілік жүйесінің құраушы рөлін атқара отырып, көшпенділердің экономикалық қызметінің негізгі өлшемі болды. 	Еуразия халықтарының өмірінде мәдениетінде жылқы шаруашылығы ерекше орын алады. Дәл осы жылқы шаруашылығының дамуы да өндірістің ең ірі формасы- көшпелі мал шаруашылығының қалыптасуына алып келді.  			Қазірдің өзінде алғашқы жазбаша дереккөздер, көшпелі өмір салтын нақты белгілеу Еуразия даласының (сақ дәуірі) тұрғындары оның экономикалық, әлеуметтік-мәдени, технологиялық параметрлерінде шешуші рөлге ие болады. Тарихи дерекккөздерде жылқы шаруашылығы  туралы олардың шаруашылық-мәдени жүйесінде «жылқы сақ тайпаларының негізгі шаруашылық жануарлары болды» деп сипатталады [1, б. 24]. Осыдан-ақ жылқы малының көшелілердің өмірінде, соның ішінде қазақтардың күнделікті тарихында алатын маңызы зор екендігін байқауымызға болады. 
Жылқы шаруашылығы көшпелілер өмірінде Еуразиялық дала кеңістігінде одан кейінгі кезеңдерде де шешуші рөл ойнады десек те болады. Түркі халықтарының рухани жаңғыруы олардың шынайы тарихын түсіну, төл мәдениетін жаңғырту арқылы келеді. Ал осы тұрғыдан алғанда еуразиялық ғалымдардың көне мәдени ескерткіштерді зерттеу призмасы арқылы ортақ тарихи тамырларды зерттеуге деген қызығушылықтары әбден түсінікті. Осы ретте көшпелілер мәдениетіндегі жылқының киелі бейнесін қарастырайық.
Ұзақ уақыт бойы көшпелілерді ежелгі гректер кентаврлар, мифтік жартылай жануарлар, жартылай құдайлар, күшті және қол жетпес бейнелерінде қабылдады. Табиғат құшағында өмір сүрген көшпелілер жорықтарын жасап, далада кенеттен пайда болып, жазық халықтың көз алдында кенеттен ғайып болды. Сондықтан олардан қорқып, олар туралы түрлі аңыздар мен аңыздар ойлап табылды. Олардың ептілігі, құдіреттілігі, пассионалдық күші туралы көптеген ғасырлар өткен соң орыстың ұлы тарихшысы Николай Гумилев жазады. Ол дала қолбасшыларының ерекше қабілеттерін міндетті түрде байқап, мұның ерекше мәнін көріп, қол қояды.
Тұтас бір халықтардың, тұтас бір ұрпақтың тағдырын өзгертуге қабілетті адамдардың белгісі... «Бала үш жасқа келгенде ат тағады, баланы атқа мінгізеді. Ашамай – баланы атқа мінуге үйрету үшін арнайы жасалған ер-тоқым түрі. Ашамая қарапайым ер-тоқым сияқты екі жағы (алдыңғы және артқы), екі жағы «оқпан». Үзеңгінің орнына «тепкішек» қолданылады. «Тепкішек» – киізден тігілген шағын ер-өмпе, «Тепкішек» әдемі болу үшін оның екі жағын кестелеп, матамен жабады. Ашамайаның тағы бір құрамдас бөлігі – «қолтырмаш».
«Көлтырмаш» - ашамайдың алдыңғы және артқы жағын байланыстыратын жіңішке, тірек таяқ. Бала атқа мінген күні ауылдың барлық адамдары жиналады. Жылқы бейнесін зерттеуге қайта оралсақ, әртүрлі халықтардың бұл жануарды қастерлеуіне көптеген мысалдар келтіруге болады. Еуразия далаларында да кең тараған. Ежелгі наным бойынша, бастары ыдыстың аузына қараған жануарлардың фигуралары оның ішіндегілерді «зұлым рухтардан» қорғады. Өзбек сузанилерінің (панельдерінің) және тәжік киімдерінің заманауи кестелері біздің қиялымызға өсімдіктер культінің мол үлгілерін береді, ал қазақ және қырғыз кілемдері жануарларға табыну туралы куәландырады, олардың ішінде жылқының қасиетті бейнесі. еуразиялық көшпенділердің өмірі.
«Ежелден жылқы күн культін бейнелеген және күн құдайының атрибуты болған. Оңтүстік Қырғызстандағы (Араван, Айрымач-Тоо) әсем жылқылардың жартастағы суреттері жылқы культінің дамығанын растайды. Жануарлар бейнелерінің астында құрбандық өртеуге арналған сөрелер бар. Жылқының киелі рөлі егін шаруашылығымен айналысатын тайпалар мен халықтарға да белгілі болған. Қола дәуірінің өзінде қанжарлардың бастары жылқы мүсіндерімен безендірілген. Ерте темір дәуірінде атпен жерлеу ғұрпы кең тараған. Оны тағзым ететін заттар Түркістан аумағында көптеп кездеседі[2, 47 б].
Қола дәуірінде сүйекке ою өнері дамыды. Шортанды-Бұлақ елді мекенінде Қарқаралы даласынан ромб пен үшбұрыштың ою-өрнектері қашалған миниатюралық жылтыратылған жарты шар тәрізді түйме мен түтік тәрізді жылқы сүйегі табылды. Қазақтың көрнекті ғалымы Марғұланның пікірінше, қазақтың халық өнері ертеде Қазақстан территориясын мекендеген сақтар, үйсін, ғұн және басқа да тайпалардың өнерімен генетикалық байланыста. «Олардың шаруашылық жүргізудің күнделікті ерекшеліктері мен формалары ұқсас болды. Олар көшпелі өмір салтын жүргізіп, мал шаруашылығымен айналысқан. Жылқы малшылардың өмірінде ең үлкен маңызға ие болды. Ең жақсы аттар құрбандыққа шалынды. Аттың бас сүйегі мен тұяғы бойтұмар қызметін атқарған. Мысалы, сақ атақты жылқының тұяғын жолда бақыт әкелетін, шайқас кезінде өлімнен сақтайтын зат ретінде белдіктерінен іліп қойған. Қазақтың да әдет-ғұрпы да болған» [5]. Одан әрі Марғұлан қазақтар Орталық Қазақстанда, Қаратау мен Маңғышлақ тауларында көптеп табылған ат тұяқтарының жартастағы суреттеріне табынған деп есептеді. «Бұл суреттерді қазақтар тұлпар тас деп атайды. Әл-Бируни мен Казвини бұл суреттердің оғыздар мен қыпшақтар табынғанын атап көрсеткен. Ат тұяғының бейнесі Орталық Қазақстандағы кесенелердің күйдірілген кірпіштерінде де кездеседі, мысалы, Кеңгір өзеніндегі Келін-там кесенесі (XIII ғ.)» [5, 286 б].
Жылқыны құрметтеу мәдениеті соншалықты жоғары болса, Қазақстанда жылқы етінен жасалған тағамдар ең дәмді тағам болып саналса, Түркияда неге жылқы жемейді? Мұндай сұрақты надандар ғана айта алады. Ұлы көшпенділердің ұрпақтары үшін қазақтың ұлттық тағамдарының мақтанышы қазы, қарта, бешбармақ, қымыздан асқан дәмді тағам жоқ. Жауабы көпшілікке белгілі. Егер Түркияда, біз білетіндей, климаты жеміс- жидектердің барлық түрін өсіруге қолайлы болса, бұл жұмсақ тамақтануға мүмкіндік беретін болса, онда қазақтардың көшпелі өмір салты олардың өмір сүру жағдайларын белгіледі.
ІХ ғасырдағы қытайлық автор арабтар Кобадиандағы (Тәжікстан) ғибадатханада табынған қола жылқы мүсінін жоймақ болған деп хабарлайды. Жылқы культі мұсылман аңыздарына да сіңіп кетті. «Ура-Төбеде (Тәжікстан), Араванда (Оңтүстік Қырғызстан) халық тұяқ таңбалары мен Әлидің аты аңызға айналған жылқысы Дул-Дулдың көлеңкесін қастерлейді. Қазақтар арасында ХІХ ғасырда жерлеу рәсімінің соңында марқұмның сүйікті атының басы құлпытасқа қойылды немесе бағанаға, кейде жануардың құйрығымен бірге қадалады[3, 98 б].
Осылайша, ежелден жылқы күн культін бейнелеп, Еуразия көшпелілерінің өмірінде маңызды рөл атқарған. Жылқының кейбір атрибуттары әлі күнге дейін зұлым рухтарды қуып жіберуге қабілетті табиғаттан тыс күштерге ие өте маңызды қасиетті заттар болып табылады. Шамандықта бұлар тақа мен қамша, олар да қазақтар арасында ерекше құрметке ие және адамдарға бақыт әкелетін тұмар болып саналады. Сондықтан олар қазіргі қазақтардың пәтерлерінде жиі кездеседі.  Жылқы малы бүгінгі күнге дейін өткенге тағзым ретінде және Еуразия халықтарының ежелгі архаикалық мәдениетінің мұрасы ретінде қастерленеді.
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