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ВСТУПИТЕЛЬНОЕ СЛОВО

Основная цель настоящей конференции состоит в том, чтобы еще раз 
провести анализ тех событий, которые происходили в Казахстане в имперский 
период по христанизации  коренного населения. С другой стороны, стоит 
задача  - рассмотреть политику Российской империи по отношению к исламу. 
Какую деятельность проводили известные духовные служители ислама для 
того, чтобы противодействовать процессу христианизации и сохранению своей 
веры. Программа конференции составлена с учетом участников форума как 
казахстанских, так и зарубежных ученых стран Центральной Азии и Российской 
Федерации. 

Что касается актуальности нынешней конференции я бы хотел отметить, что 
в вопросе миссионерской деятельности, проводимой в Казахстане существует 
много   неисследованных моментов. На базе нашего Института реализуется 
отдельный проект, который направлен на изучение миссионерства как среди 
мусульманского, так и православного населения. Хотел бы кратко остановиться 
на одной позиции распространения религиозной конфессиоальной политики 
на территории нашего края. Миссионерская деятельность строилась таким 
образом, что до 1821 года  Российская империя практически не вмешивалась 
в конфессиональную ситуацию в Казахстане. При Екатерине II, примерно в 
70-80-е года XVIII века, как это странно не звучало правительство активно 
поддерживало ислам на территории Казахстана преимущественно через 
мусульманских миссионеров в лице татар.   Опираясь на них, значительную часть 
казахского населения пытались сделать поддаными Российской империи. Во всех 
приграничных областях открывались мечети, строились типографии, печатались 
книги на арабском языке, религиозная литература.   На наш взгляд, все это было 
сделано для того, чтобы заручиться поддержкой казахской элиты: султанов, 
ханов, старшин. 

Коренным образом ситуация меняется в начале XIX века. К 1808 году на 
территории Младшего жуза сложилась непростая экономическая ситуация, 
связанная с страшным голодом. Нередки были случаи, когда казахи продавали 
своих детей, чтобы спастись от голода. Правительство Российской империи в это 
время издало два Указа,  вышедшие в один день - 23 мая 1808 года.  По первому 
указанному документу голодающее взрослое население регионов переселялось в 
районы башкирских кантонов, где ему оказывалась поддержка, чтобы спасти  от 
голода. По второму повелению, разрешалось изымать казахских детей, то есть 
покупать их у родителей. При этом обращалось особое внимание на то, чтобы 
дети ни в коем случае не попадали в руки купцов из Средней Азии. Дело в том, 
что хивинцы, которые приезжали в Казахстан для торговли, тайком приобретали 
детей казахов. Это были тяжелые страницы нашей национальной истории. 

Действия царских властей заметно сузили ареал кочевания казахских 
скотоводов Среднего и Младшего жузов, вследствие чего происходили социально-
экономические катаклизмы. На севере Казахстана в 50-60-х годах XVIII века 
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закончилось возведение Новоишимской пограничной линии. По этой причине 
северная часть осталась без пастбищ. По решению  Сибирской администрации,  
казахам принимавшим православную веру,  разрешалось переходить на правую 
сторону Новоишимской линии. Миссионерская деятельность в указанном регионе 
активизировалась в  XIX веке. В 1881 году была создана Киргизская духовная 
миссия на основе подобной организации, дейстовавшей на Алтае. Основная цель 
созданного учреждения состояла в том, чтобы способствовать распространению 
православной веры. Усилия миссионеров привели к появлению крещеных 
казахов.  Однако по истечении времени многие неофиты  возвращались в ислам.   

Забегая вперед, уважаемые коллеги, необходимо отметить тщетные попытки 
православных деятелей, которые не дали ожидаемых результатов. По первой 
всеобщей переписи населения Российской империи 1897 года количество 
крещеных казахов составило 660 человек, что является слишком низким 
показателем. Анализ ситуации позволяет сделать определенные выводы. 
Со стороны казахского традиционного общества, была развернута активная 
деятельность против политики царизма. Многие помнят высказывания Абая 
Кунанбаева, Шакарима Кудайбергенова, а также деятелей из Петропавловска, 
Акмолинска, связанные с необходимостью сохранения культурного наследия 
нации. С другой стороны, предпринятые царизмом меры по противодействию 
распространения ислама: запреты на строительство и функционирование  мечетей, 
медресе, введение ограничений  обучении исламской грамоте и целый ряд других 
проблем вызывали негативную реакцию со стороны казахского населения.   

Завершая свое небольшое выступление, хотелось бы пожелать участникам 
научной конференции успехов! Организаторам этого уникального проекта 
хороших результатов!   

Директор Института истории и этнологии 
им. Ч.Ч.Валиханова КН МВОН РК, 

д-р ист. наук, проф., чл.-корр. НАН РК З.Е.Кабульдинов
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ПРИВЕТСТВЕННОЕ СЛОВО

Тематика конференции очень близка к направлению деятельности Института 
истории Сибирского отделения Российской Академии Наук. Несколько секторов 
нашего учреждения занимаются темой исследования, близкой к теме проводимой 
конференции. Мы изучаем православие в Сибири. Российские власти, начиная 
с XVII века, занимались религиозным просвещением, принимали христианство 
на разных уровнях. Доклады, изложенные в программе достаточно традиционны 
для нашей тематики. Но,  конечно, много особенностей.

Тема, связанная с распространением православия в степи, является для нас 
необычной и интересной. Представители ислама в степи взаимодействовали с 
теми, кто распространял эту религию в Российской Сибири. Доклады, где будут 
освещены страницы деятельности мусульманских служителей, миссионеров, 
мы с удовольствием с ними познакомимся. В будущем на конференции по 
подобной тематике следует привлекать больше участников из Института 
истории Сибирского отделения  Российской Академии Наук, для расширения 
взаимодействия сотрудников наших двух учреждений, а именно сибирских 
коллег и ученых из Казахстана.  

В нашем институте есть сектор археографии и источниковедения, 
который занимается исследованием вопросов религии. Изучаются проблемы 
взаимодействия власти и общества в XVII-XVIII веках, в том числе,  история 
старообрядчества. С помощью экспедиций собирается огромное количество 
археографической литературы, которая безусловно вся православная и 
религиозная. Поэтому, все источники средневековья и нового времени связаны 
со старообрядчеством. Также рассматриваются вопросы борьбы с расколом и 
старообрядчеством. Мы изучаем - какое значение в этом процессе принимали 
епископы православной епархии.  Большой пласт литературы по миссионерству 
появился в России и в период перестройки, хотя на территории Казахстана 
подобных работ практически не встречалось. После того, как отметили 
тысячелетие крещения Руси, появилось еще больше литературы. Кроме того, 
с 2013 года наш Институт активно накапливает контакты с представителями и 
учреждениями Православия. 

Спасибо за приглашение на данную конференцию, хотел бы поблагодарить 
организаторов, и в будущем содействовать изучению данной темы исследования. 

Директор Института истории 
Сибирского отделения Российской Академии Наук,

 д-р ист. наук В.М. Рынков 
(Российская Федерация, г. Новосибирск)
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ОБРЯДОВАЯ ПРАКТИКА КАЗАХОВ В ИСЛАМЕ В XIX ВЕКЕ

Абдулина А.Т.
abd_aksunkar@mail.ru,

кандидат исторических наук, 
и.о. зам. директора по связям с общественностью

Института истории и этнологии им. Ч.Ч. Валиханова, 
г. Алматы, Республика Казахстан

Аннотация: В статье рассматривается вопрос о мусульманской обрядовой 
практике у казахов традиционного общества XIX в. Исследования ученых-
этнологов и нарративные источники показывают, что ислам стал значимым 
элементом традиционной культуры казахов. Однако особенностью религиозной 
ситуации среди казахов был синтез доисламских верований, связанных с 
тенгрианством, шаманизмом, языческими культами, с исламом. Это нашло 
отражение в цикле семейной обрядности, где мусульманские ритуалы были 
вписаны в свадебные, родильные, похоронно-поминальные обряды, сложившиеся 
в кочевом социуме на основе родоплеменных отношений.  

Ключевые слова: ислам, медресе, мектеб, мулла, поминальная обрядность, 
суфизм.

С эпохи первобытности религия является важной формой общественного 
сознания, позволяющей людям ответить на многие мировоззренческие 
вопросы и объяснить природу явлений окружающего мира. Особенностью 
религиозной ситуации среди казахов был синтез языческих верований с 
исламом, активное проникновение которого началось благодаря деятельности 
арабских проповедников после Атлахской битвы 751 г.  Однако несмотря на то, 
что ханская и султанская верхушка со времен Золотой Орды приняла ислам как 
государственную религию, который приобрел своеобразные черты народного 
ислама.

Основным течением ислама на нашей территории является ханафитская 
школа   суннизма Большое распространение в средние века, в особенности в 
Южном Казахстане, имело мистическое течение в исламе – суфизм, которое 
через святых (әулие), дервишей быстро проникло в кочевую среду.Ислам 
способствовал приобщению казахов к мусульманской культуре – науке, 
поэзии, искусству и архитектуре, развитию исламского образования.Ислам 
стал значимым   элементом   этнокультурной идентификации казахов, для 
которых сам  факт рождения казахом означал автоматически принадлежность к 
мусульманской умме. Поэтому в казахской кочевой среде быть мусульманином 
означало быть казахом. 

После присоединения казахских жузов к Российской империи ее 
политика   в   отношении ислама имела 2 направления: 1) в начальный период 
на упрочение ислама среди казахов путем поощрения деятельности татарских 
и башкирских мулл; 2) на христианизацию нерусского населения, прежде 
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всего   казахов-мусульман, чтобы изменить ментальность народа и сделать 
его   лояльным по отношению к имперским колониальным властям. В период 
правления Екатерины II(1762–1796) утвердился государственный курс на 
сохранение у инородческого населения местных религий, в числе которых 
по указу 1788 г. был узаконен ислам, а   через год в Оренбурге [1, с. 31‒32]. 
учреждено Магометанское духовноесобраниеи выделены из казны деньги на 
сооружение мечетей в русских укреплениях и городах, чтобы создавать среди 
казахов маргинальные слои, лояльные к царской администрации. 

Уже в середине XIXв. Чокан Валиханов авторитетно свидетельствовал, 
что «под   влиянием татарских мулл, среднеазиатских ишанов и своих 
прозелитов нового   учения народность наша все более и более принимает 
общемусульманский тип… Набожные киргизы начинают ездить в Мекку…» 
[2, с. 140].Для подтверждения слов Ч. Валиханова можно привести факты из 
жизни отца   великого казахского просветителя Абая – Кунанбая, который на 
свои собственные средства   в 1851 г., с одобрения российской колониальной 
администрации и старшего султана Каркаралинского округа КусбекаТаукина, 
завершил в Каркаралинске строительство мечети, рядом с которой был 
поставлен жилой дом для проживания приглашенного из Саратова муллы 
Хасана Сейфуллина  и обучения им детей. Уже в возрасте 70 лет он совершил 
практически   подвиг для того времени – поездку в Мекку для паломничества 
(1874–1876), приобретя там для своих соплеменников дом «Тәкия», где те могли 
остановиться на постой во время хаджа [3, с. 69]. 

Другими факторами исламизации казахов явилось увеличение количества 
исламской религиозной литературы и мусульманских школ – мектебов, 
хотя колониальные власти всячески стремились вовлекать казахских детей 
в церковно-приходские, русско-казахские школы. Исламизация также была 
ответом на экспансию царизма в Степи, изъятие земель, преследование ислама 
и усиленную христианизацию казахов. К сожалению, Степь наводнили муллы-
шарлатаны, которые пользовались невежеством народа для добывания себе 
источника к существованию. Так, в газете «Особое прибавление к Акмолинским 
Областным Ведомостям» за 1889 г. (№19) в заметке о муллах анонимный автор 
сетовал: «Муллой   называет себя почти всякий малограмотный киргиз или 
беглец-татарин,   или таджик. Эти люди крайние невежи, полны суевериями, 
предрассудками, что, всецело переходя к киргизу, и без того суеверному, как 
к человеку в детстве своего духовного развития, делает его рабом всякого 
простого   явления. Кто из киргиз не верит в муллу, утверждающему, что 
может обратить ясный день в дождевой? Простой киргиз не сомневается в 
непогрешимости самозванцев мулл, так как в них он видит представителей 
религии, малейшее возражение муллам, по их же словам, грех...Киргиз мало-
мальски читающий «Коран», но не понимающий его, потому что он написан 
на арабском языке, считает себя муллой, потом признают его все киргизы. В 
большинстве случаев такой мулла не умеет писать, даже неграмотно, а, если 
пишет, то на позор грамматике» [4, с. 4]. 
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Особенностью исламизации населения Казахстана стал синтез этой 
мировой религии с древними языческими верованиями. Общеизвестно, что 
казахи как этнос сформировались в лоне тюркской культуры. Древние тюрки 
в процессе духовного творчества создали своеобразную модель мироздания.
Многими средневековыми и современными авторами отмечено существование у 
тюркоязычных народов древней религии – тенгрианства, в отношении которого 
в англосаксонской литературе используется термин «тенгризм».Тенгрианство 
тесно взаимосвязано с шаманизмом, которое рассматривается первой ритуальной 
практикой бытования тенгрианства как религиозной духовной системы и культа 
Тенгри. У древних тюрков, а затем казахов шаманов называли словом «бақсы», 
которое произошло от общетюркского корня «бақ/баг» («смотреть»). Великий 
казахский ученый-этнограф Ч. Валиханов первым исследовал роль баксы в 
казахском обществе, оставив следующее замечание: Шаманы почитались как 
люди, покровительствуемые небом и духами. Шаман – человек, одаренный 
волшебством и знанием, выше других, он поэт, музыкант, прорицатель и вместе 
с тем врач» [5, с. 480]. Действительно, шаманы до широкого проникновения 
ислама занимались не только врачеванием, или знахарством (бақсылық), а также 
предсказанием исхода военных походов, приплода скота, отгоняли злых духов 
путем вхождения в состояниетрансаи общения с духами.

Как видим, знахарство восходит к шаманству, обусловленному верой в связь 
шамана (бақсы) с духами, помогающих ему лечить людей, находить пропавшие 
вещи, совершать чудеса. В качестве методов лечения баксы использовали молитвы 
из Корана, гадание на бараньей лопатке, кумалаках (овечий или верблюжий 
помёт) (құмалақ ашу), заговоры, заклинания, совместное посещение с больными 
святых мест и пр. Баксы также опирались в лечении на народную медицину, 
проверенные веками методы траволечения, изготовление мазей и снадобий, 
массаж.

После проникновения ислама общественное значение баксы снизилось, 
так как исламские муллы зачастую пытались их подменить в знахарстве, но в 
области народной медицины и бытовой магии (избавление от порчи и сглаза) они 
сохранили свои позиции. Постепенно шаманская практика исламизировалась: «В 
этом отношении, т.е. в отношении обычаев шаманских, и в отношении шаманской 
демонологии, киргизы (казахи – А.Т.), сколько, мне кажется, богаче монголов. 
Я этим не хочу сказать, чтобы шаманство сохранилось у киргизов чище, чем у 
монголов, напротив, у киргизов оно смешалось с мусульманскими поверьями 
и, смешавшись, составило одну веру, которая называлась мусульманской…
Поклонялись огню, а шаманы призывали вместе с онгонами мусульманских 
ангелов и восхваляли аллаха. Такие противоречия нисколько не мешали друг 
другу, и киргизы верили во все это вместе… Из вышеприведенных примеров 
можно видеть, что основой этой смешанной веры служило шаманство» [5, с. 477]. 
Баксы при лечении больных обращались первоначально к Аллаху, а затем к 
духам, использовали в ритуалах предметы мусульманского культа – молитвенные 
коврики, четки и пр. 
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Казахи-кочевники, над которыми довлели доисламские верования и законы 
обычного права – адат,не столь ревностно исполняли предписания ислама 
в обрядовой сфере и законы шариата. Причиной этому также был дефицит 
мусульманских священнослужителей, особенно образованных, в Казахской 
степи.  Тем не менее, как мы писали выше, каждый казах четко идентифицировали 
себя как мусульманина. Однако крайне ограниченное количество казахов 
соблюдало пятикратный намаз и религиозные посты, а позволить себе совершить 
хадж в Мекку могли только представителипривилегированных слоев. 

Массово прижились среди казахов внешние атрибуты мусульманства: 
бритье волос на голове, укорачивание усов, отращивание небольшой бороды, 
подстригание ногтей. Также казахи соблюдали обрезание для мальчиков 
(сүндет) с 3 до 9 лет, которое воспринималось как обязательное предписание 
в исламе и символизировало взросление мальчика. В отличие от мужчин, 
среди женщин внешние атрибуты мусульманки – ношение хиджаба с возраста 
полового созревания, еще менее прижились1, поскольку в кочевом обществе 
девушки и женщины пользовались большей свободой, чем у соседних оседлых 
среднеазиатских народов. 

В традициях казахов также присутствуют трапезы по случаю радостных 
семейных событий и в преддверии жизненных испытаний (лечение, долгое 
путешествие, к примеру, на хадж в Мекку) или после них (к примеру, после 
смерти близкого родственника). На этих трапезах мог проводиться обряд 
жертвоприношения (айтуяқ) с традиционным бата (благопожелание).Ритуальные 
трапезы зачастую назывались құдайтамақ (букв: пища для Всевышнего), 
так как осмысливали это угощение (дәм) как угодное Богу. Так, в 13 лет 
мальчикам устраивали праздник – белдік той (пир пояса), когда подпоясывали 
его матерчатым красным кушаком, что было знаком инициации, т.е. перехода 
из детства в совершеннолетие, и оберега при выходе из первого в его жизни 
мушеля, критического для жизни года от 12 до 13 лет. На завершение мүшел 
жас приглашались гости, резался жертвенный баран, жарились семь ритуальных 
лепешек (жеті нан), раздавалась милостыня, одежда – садақа беру.

Многие семейные обряды и гостевые трапезы у казахов сопровождались 
атрибутами исламских культовых обрядов. В цикле свадебной обрядности 
соблюдались мусульманские предписания. К примеру, браки не совершались 
в пост Ораза [6, с. 339]. После полной выплаты калыма родители невесты 
приглашали жениха и его родню на ұзату той – свадьбу-прощание с дочерью, 
котораянавсегда покидала родных и обретала новую семью. Вечером в юрте 
родителей устраивалось мусульманское бракосочетание – некеқыю. Для этого 
приглашали уважаемого аксакала (букв. «белая борода») и муллу. Мулла читал 
молитву, а старец давал молодым чашку с молоком или кумысом. Жених и 
невеста отпивали из нее по глотку, причем из одного места, что символически 
означало их единение, затем клялись друг другу в верности и любви. Пришедшие 
гости приносили подарки в зависимости от родственной близости и своих 
возможностей. 

1 Хотя замужние женщины после рождения первенца обязательно покрывали головы 
кимешеком и др.головными уборами (см. § 5.7).
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Значимым обрядом в родинном цикле является обряд «бесік той» 
(«укладывание   в колыбель»), который ранее проводился на 5–6 день после 
отпадения пуповины. На нем устраивался ритуал наречения имени. Мулла или 
уважаемый человек кричал в ухо ребенка его имя («Азан айтады») – «Твое 
имя…», чтобы имя услышал Аллах). 

В цикле семейной обрядности наиболее устойчив ритуальный обряд 
обрезания – сүндет, который совершают мальчикам в возрасте 3–7 лет. По этому 
случаю устраивается большой праздник – сүндет той,с обильным угощением 
после заживления ранки у мальчика. По-видимому, устойчивость этого обряда 
объясняется гигиенической пользой процедуры с медицинской точки зрения, 
а также он обозначает конфессиональную идентификацию на региональном 
уровне.  На праздник мальчик получал от гостей различные подарки, а от 
родственников – жеребенка, верблюжонка или овцу, за которыми он потом 
самостоятельно ухаживал и растил, приучаясь к скотоводческому труду.

Наиболее полно исламские культовые ритуалы представлены в цикле 
похоронно-поминальной обрядности казахов, которая распадается на 
следующие  этапы: 1) обряды, связанные с подготовкой умершего к похоронам 
(обмывание, обряжение, бидия-молитва, вынос тела, жаназа-панихида, перенос 
на кладбище); 2) собственно погребальные церемонии; 3) поминально-траурный 
этап (поминки в течение семи дней после похорон, сорокадневные, стодневные, 
годичные).

Обряды, связанные с подготовкой умершего к похоронам. Если человек 
предчувствовал свою близкую кончину, то мог заранее своим близким в 
присутствии муллы сообщить о своей последней просьбе (арыздасу), которую 
те по возможности должны были удовлетворить. Мулла или родные читали 
отходную молитву – иман айту. После смерти человека уважаемый родственник 
сообщал об этой печальной вести (естірту) всем родным. Траурная юрта (қаралы 
үй), где лежал покойный, была скромной, рядом с ней в течение года втыкалось 
в землю копье с флагом (қаралы ту). На годовые поминки проводился обряд 
«қаралы найзаны сындыру» («преломление траурного копья»). Причем, красное 
полотнище символизировало смерть молодого человека, черное – человека 
средних лет, белое – пожилых людей. 

Похоронные обряды у казахов начинаются с изоляции покойного – его 
помещают в отдельной юрте. Это явление наблюдалось повсеместно на всей 
территории Казахстана и связано с представлением о ритуальной нечистоте трупа 
[7, с. 91]. Покойного укладывают головой на Запад за занавеской (шымылдық), 
которая символизирует отчужденность покойного от этого мира [9, с. 74]. 
По шариату ступни покойника должны быть обращены в сторону Кибла [8, с.  
49]. В Семиречье предварительно2 или 3 человека из близких родственников 
покойного совершают обряд обмывания. Вероятно, данный обряд существовал 
на всей территории Жетысу в прошлом, у южных кыргызов он называется 
«майрамсуугаалуу» [10, с. 68]. Первое обмывание совершалось для того, чтобы 
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при вторичном обмывании, при котором будут участвовать посторонние люди, 
покойник был чистым. За совершение этого обряда участники не получали 
никакого вознаграждения.

Хоронили казахи обычно на третий день, так как по их представлениям, 
на первый день покойник считается гостем в доме, во второй – пленником, на 
третий – готов отойти в мир иной [11, с. 113]. В этом обычае над мусульманскими 
представлениями превалировали домусульманские верования и требования 
жизни   (семье необходимо было время на организацию похорон, встречу 
родственников, зачастую приезжающих издалека). В настоящее время в связи с 
усиливающейся религиозностью населения стремятся хоронить на второй день 
после смерти согласно предписаниям шариата.

В комнате, где лежит покойник, должны 40 дней гореть 7 свечей (май 
шырақ – фитиль в бараньем жиру). Другие казахстанские этнографы также 
отмечают существование этого обычая у казахов [12, с. 42], [7, с. 91]. Обычай 
постоянно освещать помещение и находиться при умершем основано на древнем 
зароастрийском представлении об очистительной силе огня, так как считается, 
что дух покойного возвращается в дом в эти дни. Возле покойникавсю ночь читал 
молитвы из Корана (иманоқыйды) мулла, рядом обязательно сиделиблизкие 
(өлікті күзету). 

На второй день вечером собравшимся родственникам и друзьям, 
устраивается   «қонақ асы» («пища для гостя»). Всех, кто приходит выразить 
соболезнование, обязательно угощают чаем. Прибывшие на похороны люди не 
должны были совершать визиты к другим родственникам, чтобы оградить их от 
несчастий. Женщины (родственницы умершего – жена, дочь, сноха и др.), которые 
одевались скромно и без ювелирных украшений, громко плакали и причитали 
или же рассказывали о покойном. Жена покойного распускала волосы   и 
царапала до крови себе лицо, чтобы показать свое горе.Обычай оплакивания 
умершего (жоқтау), присущий всем тюркским народам восходит, по мнению 
Снесарева [13, с. 132], к зороастризму. Оплакивание можно отнести к одной 
из  предохранительных мер защиты от покойника. Данный обычай существовал 
в   противовес требованиям ислама, запрещавшим резкие проявления скорби, 
так  как подобные действия якобы препятствуют отделению души от тела [8, с. 
223].

Перед похоронами самые близкие родственники готовят саван (кебін) для 
умершего. Его шьют из белой ткани обязательно длиной в 21 метр. Шариат 
запрещал хоронить усопшего в одежде. Поэтому саван имитировал основные 
части мужской и женской одежды, сохраняя архаические черты древней одежды, 
имеет одинаковый покрой у всех народов Средней Азии и Казахстана.

Затем покойного заворачивают в два слоя материи, на которой происходило 
обряжение, и туго перетягивают несколько выше ног и выше головы. Таким 
образом, одежда для савана не сшивается. Сверху покойника покрывают дорогим 
плюшевым или погребальным халатом, который после похорон отдается мулле. 
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Затем тело заворачивают в специальный погребальный белый войлок – ақ қиіз 
или ковер (кілем).

Утром в день похорон покойника обмывают. По мысли А.Т.Толеубаева 
[7, с.214],   этот обряд связан с идеей нечистоты трупа и обязательными 
очистительными   свойствами воды. Кроме того, совершая обмывание, якобы 
совершают долг перед умершим, который уже не может принести вреда живым. 
Для обмывания готовят белые перчатки из бязи, чистую материю, калымпыр 
(гвоздику), мыло, воду. В обмывании мужчины участвуют пять человек, а 
женщины – семь человек из числа близких родственников, сватов, друзей. 
Один из   участников обмывания представлял родных покойника, а остальные 
– основные   генеалогические группы (7 атаныңбаласы). Каждый участник 
обмывания моет свою часть тела, затем тому, кто обмывал голову, дается 
верхняя одежда покойника, тело – чапан, ноги – обувь. Обычай одаривания 
вещами покойного исходит от древнего правила помещать имущество умершего 
в погребальную камеру [13, с. 336]. У узбеков существовала вера, что в день 
воскресения мертвых покойник окажется голым, если не дать обуви – босым, 
а если дать старую, рваную одежду, то в такой он и воскреснет, поэтому 
обмывальщикам давали одежду получше. Покойника должны обмывать люди 
примерно с ним одного возраста.

Погребальные церемонии. Сразу же после обмывания покойника обряжают, 
затем снимают заранее занавес, отделяющий мертвого от живых. Вода после 
обмывания сливается на место, где обычно не ступает нога человека. Если 
покойный был преклонного возраста или это была многодетная мать, то перчатки 
уносят (их потом используют при лечении бездетных женщин, маститов у 
кормящих матерей и при мастите у коров). Помещение, где лежал покойник, 
вычищалось, на пол сыпалось зерно (просо, пшеница и пр.) для многочисленного 
потомства.

После обряжения покойного укладывают на носилки (табыт), которые 
привозят  из мечети, предварительно обернув в ковер. Выносят из дома ногами 
вперед согласно предписаниям шариата, что было превентивной мерой, 
направленной на то, чтобы покойник не мог вернуться домой и не потянул за 
собой живых членов семьи. Подобным образом осуществляется вынос тела у 
узбеков Хорезма, а вот у таджиков, тувинцев головой вперед [13, с. 336].

Раньше перед выносом тела зачастую устраивали обряд посмертного 
искупления грехов – искат (продажа муллам грехов покойного за узаконенную 
плату) [12, с. 176]. Сейчас мулла ограничивается чтением заупокойной молитвы 
(жаназа), на которой присутствуют только мужчины. Совершают старинный 
обряд, согласно которому присутствующим, чаще всего муллам и остальным 
представителям основных генеалогических групп вручают подарки на помин 
душе: дорогие чапаны, отрезы из плюша, бархата, вельвета. Существование 
аналогичного обычая отмечено у южных киргизов в прошлом [10, с. 170]. 
Каждой группе представителей того или иного рода, прибывших на похороны, 
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выделялось  определенное количество скота, который затем они делили между 
собой.

Могила представлена двумя типами – ямным, глубиной до пояса для 
мужчин  и   до груди для женщин, подбойным с боковым подкопом высотой с 
рост сидящего человека (лахат). Перед тем, как отпустить покойника в могилу, 
убирают ковер. Потом развязывают тесемки, тело укладывают на правый бок, 
ориентируя на юго-запад, лицом в сторону Мекки (Кибла). Затем этот подкоп 
закладывается кирпичами, досками или палками, яма засыпается землей. Во 
время погребения родственники умершего бросают на могилу землю, что было 
знаком уважения к покойному. После погребения мулла читает заупокойную 
молитву, всем присутствующим раздаются куски материи (жыртыс) (один угол 
завязывается узлом с мелкими деньгами, которые должны символизировать 
погребальный дар живым со стороны умершего).  По случаю смерти лиц 
молодого или среднего возраста жыртыс не раздавали. Женщины и дети согласно 
шариату не допускаются на кладбище, так как верующие считали, что слезы 
могут превратиться в море на пути души покойного в рай.

В зависимости от состоятельности семьи над могилой возводился 
мусульманский памятник с большим куполом – күмбез, строилась ограда, в 
могилу   мужчины втыкали копье, выкладывали голову его скакуна, на могилу 
женщины – втыкали опорный шест-подпорку от шанырака (бақан). До сорокового 
дня в юрте горела свеча и читались молитвы, казахи верили, что душа посещала 
родной дом. Лучшие одежды покойного, сбруя коня, седло и пр. вывешивались 
на кереге юрты. В сумерки для души покойного ставился в чашке кумыс, 
отворялась  дверь.

Поминки. Первые поминки у казахов проводятся на третий день после 
смерти   (в   день похорон) – қонақ асы, на седьмой день (жетісі), сороковой 
(қырқы), через 100 дней (по представлениям казахов в это время мясо у 
покойника   отделяется от костей), в годовщину смерти устраиваются большие 
поминки – жыл асы, на которые проводились большие скачки – байга (бәйге), 
другие игры, состязания акынов и пр. Траур после годовых поминок уже 
отменялся,   траурный стяг убирали и сжигали. Во время поминок специально 
режется скот, жарятся поминальные лепешки, баурсаки («возносится запах» 
для усопших – «исін шығарады»), которые каждый должен отведать со словами 
«Тие берсін» («Пусть коснется») [12, с. 176], читается жаназа (молитва в память 
об умершем) и дается бата. Многие исследователи объясняют главный смысл 
поминок у тюрков «кормлением» души умершего, заботой родственников о 
переселении ее в мир мертвых [13, с. 336], [7, с. 214], [9, с. 170]. Это также акт 
умилостивления, задабривания души умершего, что, по-видимому, отражает 
страх перед душой.

Таким образом,ислам стал значимым элементом духовной культуры казахов 
и их этнокультурной идентификации. Уже с периода Казахского ханства для 
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казахов сам факт рождения казахом означал автоматически принадлежность 
к мусульманскому вероисповеданию. Семейные обряды и обычаи казахов 
отличаются большой устойчивостью традиционных черт, представляя 
собой  сплав доисламских и исламских верований и представлений. Казахские 
традиции и обряды являются основой этнокультурной самобытности нашего 
государства в мировом пространстве, составляя костяк традиционной культуры 
казахского народа.
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Түйіндеме: Авторлардың мақаласында қоныстанушылар поселкелерінің 
қазақ ауылдарымен қатар немесе аралас құрылуы тек шаруашылық жағынан 
ғана емес, сонымен қатар, жергілікті халықтың мәдени-тұрмыстық өмірінде 
де   көптеген өзгерістерге әкелгендігі баяндалады. Қазақ жеріне орыс 
мұжықтарын   қоныстандырудағы патша үкіметінің негізгі мақсаты ішкі 
Ресейдегі аграрлық қатынастарды шешіп қана қоймай, қол астында езіп-
жаншып,   отарлап   отырған қазақ халқын орыстандыру, оны рухани жағынан 
меңгеру болатынын қарастырған.

Кілт сөздер: Арендатор, бұратана, қоныстанушылар, Епархия, отарлау, 
Синод, стан, шоқындыру, орыстандыру, храм.

ХІХ ғасырдың 70-90-жылдарында Орал, Торғай әкімшілігінің орыс 
шаруаларының өлкеге еркін қоныстануына жол беру, оларды қазақтың 
құйқалы   жерлеріне орналастырып, орыс қоныстарын, хуторларын, 
арендаторлық   поселкелерін құру себептері патшалықтың орыстандыру 
мақсатынан туындап жатқан еді. 

Қоныстанушылардың көп бөлігі алғашқы кезеңде қазақтардан жерді 
жалға алып, заимкелер құрып, жергілікті халықпен араласа орналасты. 
Кейбіреулері әртүрлі табыс табу мақсатымен қазақ ауылдарымен біте 
қайнасып   жатты. Орыс шаруаларының «бұратана» халықпен салыстырғанда 
үлес салмағының аздығынан,   әл-ауқатының төмендігінен қауіптенген 
әкімшілік   қоныстанушылардың орыстық санасын сақтап қалу үшін әр 
түрлі шаралар   жүргізуді көздеді. Өйткені патшалық әкімшілікті қазақ 
жеріндегі   мұжықтардың жалпы санының аздығы да,  кейбір қазақ 
ауылдарында  орыс шаруаларының жекелеген отбасыларының ғана тұрып жатуы 
да үрейлендірді. 

Отаршыл әкімдер ондай «орыстарды бұратаналар бойларына сіңіріп, 
жұтып   қояды» [1, 112 б.] және ондай шаруалар өздерінің орыстық бет-
бейнесін жоғалтып, қазақтардың ықпалына түсіп кетеді-ау деп қорықты. 
Мысалы, Торғай облысының статистика комитетінің мүшесі В.Катаринский 
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«… әрине, мұндай жағдайда орыстар қырғыздарға керемет мәдени ықпал етпек 
түгілі, олар   болашақта өздерінің орыстық бет-бейнесін жоғалтып ала ма деп 
қауіптенесің…

Сондықтан, қырғыз даласына орыс қоныстанушыларын мүмкіндігінше 
тұтас   селениелермен орналастырған ыңғайлы, әрі тиімді және де олар үшін 
мектептер ашып, олар орысша басқарылатын ету керек. Сонда ғана бұл қоныстар 
өлкеде мәдени орталықтарға айналады және орыстар үшін де, қырғыздар 
үшін де пайдалы бола алады; ал ондай болмаған жағдайда, қырғыз жерін тек 
қарапайым отарлағаннан басқа қырғыздар арасындағы орыс қоныстарынан 
ешқандай жақсылық күтудің қажеті жоқ» [2, п.33] деп, патшалықтың орыс 
қоныстарына жүктеген қазақтарды орыстандыру міндеті орындалмай қалмауы 
үшін мазасызданды. 

  Орыс шаруаларының, мүмкіндігінше, қазақ ауылдарымен бірге, аралас 
орналасуы – әкімшіліктің ойынша «… қырғыздарда христиан дінін нығайту, 
далалықтарды орыс мемлекетіне және мәдениетіне тарту, орыс халқымен 
қосылуға» жағдай жасауы тиіс еді. Жергілікті әкімшілік өкілдері өздерінің 
бұған қатысты отаршыл пиғылдарын жасырған да жоқ. Мысалы, Маклинский: 
«Саяси жағынан алғанда нәсілдік және мәдени тұрғыда орыстар қырғыздардан 
үстем болғандықтан, өлкеге орыстарды қоныстандыру ісі бүл бүратана 
элементті   орыстандыруға алып келуі тиіс» [3, п.4]  десе, генерал Казнаков: 
«… қырғыз халқын бірте-бірте орыстандыру мәселесі - жергілікті әкімшіліктің 
басты міндеті. Оған жетудің ең тиімді және дұрыс жолы қырғыз даласының ең 
негізгі жерлерін отырықшы орыстармен аса сақтықпен отарлау арқылы оларды 
орыстармен араластыра қоныстандыру» [3, п.5] деп ашық айтты. Сөйтіп, Ресей 
империясының «бұратана» халықтарды орыстандырудағы ең сенімді тәсілі – 
орыстарды сол халықтармен араластыра қоныстандыру екені негізделді. 

 Осыған орай, Синод 1912 жылдың 5 және 26 сәуірінде Жер шаруашылығы 
мен жерге орналастыру Бас басқармасына хат жолдап, онда «… жерге 
орналастыру  барысында мұсылман-қырғыздар мен православ-қырғыздар орыс 
шаруаларымен бірге қоныстануы керек. Мұсылман-қырғыздарының саны 
православтардың жартысынан аспауы тиіс. Себебі, орыстардың шаруашылық 
тұрмысы мен қажеттіліктерін шешу кезінде бұратана халықтан артықшылықта 
болу қажеттігін» [4, п.259] айтып, нұсқау берген.

Қазақ жерін отарлаумен қоса, патшалық өлкеге өздерінің азаматтық 
заңдары мен христиан дінінің шарттарын енгізе бастады. Патша чиновниктері 
«Отарлаумен қоса, біз өзіміздің азаматтық заңдарымызды әкелеміз. Бұл дегеніміз 
– аз да болса христиан дініне қарай жасалған қадам. Ұрлыққа, кісі өлтіруге, жалған 
куәлікке, озбырлыққа, кек алушылыққа, тағы басқаларға тыйым салып, оларды 
қатаң жазалай отырып, біздің заңдарымыз христиан діні тыйым салғанның бәрін 
жазалайды»[5, 529 б.] дей келе, тек бір ғана христиан дінін ресми дін ретінде 
мойындатып, дәріптегісі келді.

Сондықтан, отарлық әкімшілік пен діни мекемелер ХІХ ғасырдың 
ортасынан бастап, қазақ даласында христиан дінінің қағидаларын насихаттау, 
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жергілікті халықты аталмыш дінге кеңінен тарту, сонымен қатар, өлкеге 
жаппай қоныстанып   жатқан келімсек мұжықтардың орыстық-православиелік 
қалпын сақтап қалу бағытындағы қызметін күшейтті. Епархиялық комитеттер  
қоныстанушылардың құдайға сенімін арттыру, православиелік діни әдет-
ғұрыптарды сақтауды уағыздау мақсатымен далалық өлкеге священниктерді 
жүйелі түрде жіберіп отырды [6, 8 б.].

Қоныстанушы поселкелерінде шаруалар үшін тұрғын үйлер мен 
шаруашылыққа қажетті қора-қопсыларды салмастан бұрын, шіркеулер 
тұрғызу ісі алғашқы міндеттердің бірі етіп қойылған-ды. Мысалы, Қостанай 
қаласы салынғанда «тағдырдың тәлкегімен, туған отанынан алыс, бұратана 
халықтың арасында жүрген ұлдарына христиан дінінің ұлылығын және  біздің 
отанымыздың   дәрежесін көрсету» [6, 8 б.] деген мақсатпен бірінші кезекте 
соборлы храм салынған.

1914 жылы патша үкіметі Оралдан бері өткен орыс шаруаларына 
қоныстанушылардың діни қажеттіліктерін өтеу үшін 1,5 миллион рубль 
қайтарымсыз төлемдер бөлген [7, 203 б.].

1916 жылдың қарсаңында Орал-Торғай қоныстандыру ауданында 63 
шіркеу, 195   шоқынатын үй және 113 шіркеулік-қауымдық мектептер жұмыс 
істеген  [8,  п.31]. Оның ішінде тек Орал облысының қоныстанушы поселкелерінде 
40 шіркеу және шоқынатын үй ашылған [9, 100 б.].

Орыс шаруаларының қазақ даласына жаппай қоныстануы патша 
үкіметінің «бұратаналарды» орыстандыру саясатына кең мүмкіндік жасап 
берді. Қолайлы   жағдайды шебер пайдаланған отарлық әкімшілік қазақтар 
арасында  христиан дінін тарата бастады. Осы бағытта жұмыс жасау мақсатымен 
1894   жылы Александров және Макарьев стандары, 1898  жылы Ақтөбе 
станы [10, п.15]. ұйымдастырылды. Осы стандардың жанынан миссионерлік 
мектептер   ашылып, бұл мектептер жанындағы интернаттарда 1898 жылдан 
бастап, қазақ балалары оқи бастады және алғашқыда интернатқа 20 қазақ баласы 
тартылған [11, с.245].

Ал Орал облысының территориясында миссионерлік стан 1900 жылы 
Шілік  орыс-қазақ поселкесінде  өз қызметін бастады [11, с.239]. 

Алайда, отарлық әкімшілік тек стандар ұйымдастырумен ғана қанағаттанып 
қойған жоқ. Шаруалар отарлауы күшейе түскен  ХХ ғасыр қарсаңында 
қазақтарды   орыстандыру-шоқындыру мақсатымен басқа да миссионерлік 
мекемелер ашу жоспарланды және ол мекемелерді құру ісіне әкімшілік 
тарапынан  қаражат бөлу ұйғарылды. Мысалы, Ақтөбе қаласында миссионерлік 
мекеме ашу үшін 1899 жылы 2000 рубль ақша аударылды [12, п.174]. 

Сонымен қатар, өлкедегі шоқындыру қызметі табысты болу үшін 
священиктердің қазақ тілін білуіне де ерекше көңіл бөлінді. Атап айтар болсақ, 
Торғай облысының барлық приходтарына қазақ тілін білетін священниктер 
тағайындалды. Олардың бәрі облыстағы бас миссионер Ф. Соколовтың 
қарамағында болды. Бұл священниктер христиан дінінің уағыздарын 
қазақ  тілінде  дәріптеу арқылы жергілікті халықты аталған дінге кеңінен тарта 
бастады.
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Патша үкіметі қазақтарға христиан дінін қандай да болмасын жолмен 
қабылдатпақ болды: ақшалай көмек көрсетіп, жер үлестерін, ауылшаруашылық 
заттарын бөліп беруге, тіпті үй-жай салып беруге уәде етті. Бір сөзбен 
айтқанда,   отарлық әкімшілік тек қазақтың жерін  тартып алып қана қоймай, 
«қамшылау және алдап-арбау» тәсілімен орыстандырып-шоқындыру үшін қазақ 
халқының жанына да ауыз салды. 

Әкімшіліктің бұл бағытта жүргізіп отырған шаралары жуық арада өзінің 
нәтижесін де бере бастады. ХІХ ғасырдың соңына қарай шоқынған қазақтар 
саны арта берді. Әуелі шоқынған қазақтар Михайлов поселкесіндегі орыс 
шаруаларымен араласа орналастырылды, оларға үйлер салынып берілді. 
Кейін Торғай облысының шоқынған қазақтарына арналып Макарьев поселкесі 
ұйымдастырылды. 1900 жылы бұл поселкені мекендейтін шоқынғандар саны 120-
дан асты [13, п.5]. Осы жылы  Орал облысындағы Шілік миссионерлік станының 
есебіндегі шоқынған қазақтар саны 66-ға жеткен [11, 240 б.].

Орынбор Епархия Комитетінің миссионерлік қоғамы Ақтөбе уезінің жаңа 
шоқынған қазақтарын орыс шаруаларының қоныстарына жақын орналастыру 
қажеттігін айтып, Облыстық басқармаға өтініш жасайды. Соның негізінде  1903 
жылы Ақтөбе қаласының жанынан құрылған Пригородный поселкесіне 200-дей 
христиан дінін қабылдаған қазақтар орналастырылған [14, п.13].

Бұл арада біз шоқынған қазақтардың көп бөлігінің шаруасының күйі 
кеткендіктен, үкімет беріп отырған жеңілдіктерге бола, амалсыздан, христиан 
дінін қабылдағанын айтып кеткіміз келеді. Расында да, тарихшы-ғалым, профессор 
С.Жақыпбектің айтуынша, «… архивте кездестірген материалдарға қарағанда, 
қазақтарды шоқынуға өте күрделі, ауыр, қиын жағдайлар итермелегені көрініп 
тұр. Сөз жоқ, шоқынуға төрт түлігі түгел, дәулетті қазақ ешқашан да бармаған. 
… Шоқынғандардың басым көпшілігі кедейленген, қайыршыланған қазақтар 
болған. Ауылда көмектесетін, жаны ашитын туыстары болмағандықтан, өліп 
қалмау үшін олар амал жоқ осы жолға түсуге мәжбүрлікке ұшырады» [15, 32 б.]. 
Осылайша, шаруалар отарлауының салдарынан жері тарылып, шаруашылығы 
күйзелген  қазақтар  крестке еріксіз мойын ұсынған болатын.

Отарлық әкімшілік христиан дініне қазақтарды көбірек тарту, «ынталандыру» 
үшін  шоқынғандарға қаржылай көмектер беріп тұрды. Мысалы, 1895 жылы 
Қостанай қаласындағы жаңа шоқынғандардың тұрмысын көтеру үшін он жыл 
мерзімге үстеме қайтарымсыз 2000 рубль ақша бөлінген [16, п.1]. Дегенмен, 
шоқынғандарға әкімшілік, миссионерлік мекемелер мен шіркеулер тарапынан 
«көмектер» көрсетілгеніне қарамастан, христиан дініндегі қазақтардың басқа 
православтармен салыстырғанда тұрмыс жағдайлары нашар болды. Бір сөзбен 
айтқанда, шоқынған қазақтар «өзім дегендердің жетегінен қалды, өзгелерге 
жете алмады». Осылайша, қазақ даласында қасақана жүргізілген шаруалар 
отарлауының апатты зардабына сай, жерінен айырылып, әбден кедейленіп-
қайыршыланған жергілікті халық өкілдері, әйтеуір, тірі қалу үшін еріксізден ділі 
мен дінін тастап, орысқа айналып жатты.
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Әрине, шоқындыру бағытындағы шаралар мұсылман дінінің қудалануымен 
қатар жүргізілді. Бұрын, яғни ХІХ ғасырдың ортасына дейін патша үкіметі 
Қазақстанда ислам дінін орыс мемлекетінің отарлау саясатына қызмет жасатуға 
тырысты. 

 «…Осыдан 150 жыл бұрын орыстардың өздерінің басшылығымен 
енгізілген   мұсылман дініне қолдау білдіру» [11, 245 б.] енді сол орыс 
чиновниктерінің өзін, миссионерлер мен шіркеу қызметіндегілерді қатты 
қынжылтты. Ол жөнінде Чернавский былай деп жазды: «Орынбор өлкесі 
қырғыздарының орыстардың рухани ықпалына өткеніне көп уақыт болған 
жоқ   -  небары ғасырдың соңғы ширегі. Бірақ, оған қарамастан,  көшпелі бола 
тұра қырғыздардың орыстармен жақындасуы, еуропалық мәдениетті игеруге 
ұмтылуы өзінің оң нәтижелерін беруде. 

Біз соңғы кезге дейін олардың жеріне орыстардың қоныстануына, тіпті 
олардың  жерді жалға алуына қарсы болдық. Орыстардың оларға молырақ ықпал 
етуіне өзіміз кедергі болдық. Ал ең бастысы, біз мұсылмандықты христиандыққа 
өтудің көпірі деп санап, қатты қателестік, тіпті оларға мұсылман діні мен 
молдаларды өзіміз зорлап, таңдық. Ал ол, керісінше, бізге қытай қорғанындай 
болып қалды» [11, 104 б.]. Алайда, татар молдалары мен ортаазиялық дін 
қызметкерлерінің ықпалының күшеюінің негізінде, ислам кең етек жая бастады. 

Зерттеуші Л. Штернберг: «Өлкеге миссионерлер келгенге дейін қазақтардың 
мұсылмандықпен ісі болған жоқ. Миссионерлер келіп, Құранды балағаттай 
бастағанда, қазақтар үкімет бізді христиан дініне енгізеді деп ойлап, медреселердің 
татар оқытушыларын жалдап, балаларына мұсылмандық сауат үйрете бастады. 
Осы кезде полиция татар молдалары мен оқушыларына қазақтар арасына баруға 
тыйым салды. Бірақ олар саудагер болып барып, өз қызметін жүргізе берді, сөйтіп, 
қазақтар одан сайын татарлана бастады. Мұсылман миссионерлерінің 15-20 жыл 
ішіндегі татарландырғанындай, орыс миссионерлері 50 жылда да орыстандыра 
алмас еді. Орыс тілі бұратана халықтардың арасына тереңдене түскенімен, тіпті 
мәңгүрттенген элементтердің өзінен де ана тілін ығыстырып шығаруға дәрменсіз 
болды» [17, 543 б.] деп көрсетті. Мұсылман дінінің мұндай бағытталуы Ресейдің 
отарлау саясатының мүддесіне қарама-қайшы келді.

Ендігі жерде патша үкіметі мұсылман дінінің көшпелі елдің қоғамдық 
өміріне ықпалын тежеу бағытындағы шаралар жүргізе бастады. Орынбор шекара 
комиссиясы татарларға молда болуға, олардың далалық өлкеде жүріп-тұруына 
және қазақтардың Түркістанға, Бұқараға, Меккеге қажылыққа баруына тыйым 
салып бақты.

Осындай саясат патша үкіметінің уақыт өте мұсылман мектептерін бақылау, 
зиялы қауымды қадағалау, баспасөзге цензура қою және өзгеше пікірдегі дін 
өкілдері мен ұлттық интеллигенция өкілдерін мемлекетке қарсы панисламдық, 
пан түркілік насихат жүргізушілер деп қудалауын күшейтті. Мысалы, 1916 жылы 
халқымыздың мақтанышы, ұлт зиялылары А.Байтұрсынов, М.Дулатов және 
Ә.Бөкейхановтың «Қазақ» газетінің 213 санында жарияланған «Саяси жағдай» 
деген мақалалары үшін айып тағылып, қудалауға түсті [18, п.7]. 
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Жергілікті халықты орыстандыру бағытындағы басты шаралардың тағы да 
бірі ретінде – 1870 жылдан бастап мұсылман мектептері мен медреселерін де 
орыс тілін міндетті пән ретінде оқыту және 70-ші жылдардың екінші жартысынан 
бастап қазақ жазуына орыс графикасын енгізу қолға алынды. Осыған орай, қазақ 
өлкесін зерттеуші Ядринцев: «Бұратаналардың төл тіліндегі жазуларының жүйелі 
түрде қуғындалып, орыс азбукасымен өзгертілуі олардың көпшілігінің толық 
сауатсыздануына әкеліп соқты» – деп атап көрсетті [19, 86 б.].

Патшалық әкімшілік қазақ халқының арасында орыстық білімді дамытуға 
бар күшін жұмсап бақты. Өйткені, әкімшілік құжаттарында көрсетілгендей, 
«…қырғыз балаларының мұсылман мектептерінен алып жатқан білімдері 
патшалықтың отарлық мүддесіне сай келмеді» [20, п.6]. Сондықтан да, орыс 
мектептері мұсылман мектептерін ығыстырып, қазақ балаларын да орыс тілі мен 
орыстық көзқарасты қалыптастыруы, сөйтіп, қазақтарды орыс шаруаларымен 
кіріктіріп-тұтастыруы керек болды. 

Болыстық басшылыққа тек орысша білім алғандар ғана тағайындалды. Іс 
қағаздарын жүргізу қазақ тілінде емес, тек орысша жүргізілді. Қазақтарға өз 
ана тілінде өтініш, арыз-шағымдар жазуға тыйым салынды. Тілмаш жалдап, 
орыс тілінде жаздырған талай шағымдары да, бәрібір, әкімшілік тарапынан 
қарастырылмай, жабулы күйінде қалды. 

Мұның бәрі – үкіметтің қазақ халқының ұлттық мүддесін тәрк еткен, ұлы 
орыстық, шовинистік пиғылының көрінісі еді. Тіпті кеңестік дәуірде де халық 
арасында «орысша білім алмасаң, ешқандай болашағың жоқ» деген қағида 
ұсталуы сол отарлау саясатының кейін де өзінің заңды жалғасын тапқанын 
көрсетеді.

1893 жылы Торғай облысының әскери губернаторы Я.Барабаш қазақ 
халқының  өкілдері алдында сөйлеген сөзінде: «…ешқандай арнайы дайындығы 
жоқ және заңдық құқығы да жоқ, өздерін молда мен мұғалім санайтын, 
қырғыз ауылдарын шарлап жүрген татарлардан сақтану керек, оларға бала 
тәрбиесін сеніп   тапсыруға болмайды. Бұл күдікті жандар халық арасында 
небір көргенсіздік,   мәдениетсіздік үлгісін көрсетіп, балаларды ешнәрсеге 
үйретпейді. Сондықтан, балаларыңызды орыс мектептеріне, гимназиялар мен 
университеттерге беріңіздер, орыс өркениетіне тартыңыздар» [21, 12 б.] деп, қазақ 
жастарын өркениетке тартқан болып, шын мәнінде, оларды татар молдаларының 
ислам дінін таратуынан сақтандырмақ еді.

Халық ағарту министрінің 1870 жылғы Жарлығында: «Біздің отанымызды 
мекендейтін барлық бұратана халықтарды оқу-ағарту ісінің түпкілікті мақсаты, 
сөз жоқ, орыстандыру және оларды орыс халқымен тұтастыру болуы тиіс» [22, 
п.72] деп көрсетілді. Шаруалардың қазақ жерін жаппай отарлауы патшалықтың 
бұл мақсатына мол мүмкіндік жасап берді. Өлкеде бастауыш білім беретін орыс-
қазақ мектептері ашыла бастады. Ол мектептерде қазақтар орыс шаруаларының 
балалары мен бірге оқытылды және аталған мектептер қазақ жастарының 
санасына отарлық идеяларды құюдың басты құралы болып табылды.
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Алайда, орыс шаруалары қазақтарға өркениет пен игілік әкелген жоқ және 
мәдениеттің озық үлгісін таныта алмады. Керісінше, орыс мұжықтарының 
қазақтардан үйренгені көп болды. Оны отарлық әкімшілік өкілдерінің өздері де 
мойындады. Орыс миссионерлері мен чиновниктерін қазақ халқының ой-өрісі 
мен ынтасы, тапқырлығы мен арман-қиялы таң қалдырды. Орыс зерттеушісі 
Ядринцев: «…орыстар Сібірде үлкен түрік өркениеті мен отырықшылық 
мәдениетіне кездесті. Жаулап алушылар көп жағдайларда … барлық нәрсені 
жергілікті халықтан үйренді» [19, 88 б.] деп жазған.

Қазақ даласында жүріп жатқан отарлау шараларының негізінде қазақтар 
ана тілінде білім алудан қалды. Ал қазақ баларының сауатын ашып, олардың 
бойына ислам дінінің имандылық негіздерін сіңіріп жатқан өлкедегі мұсылман 
мектептері мен медреселеріне үкімет тарапынан қысымшылықтың күшейтілуі 
аталған мектептердің жасырын ұйымдастырылуына алып келді. Сондықтан 
да, олардың нақты саны жөнінде статистикалық мәліметтер жоқ немесе дәл 
емес. Ә.Бөкейхановтың қазақтар арасындағы шын мәніндегі сауаттылықтың 
ресми статистикалық құжаттарда көрсетілуіне күмән келтіруі [23, 577 б.] соған 
байланысты еді.

Осылайша, отарлық қанаудың қатал да қатыгез шаралары қазақ қоғамының 
әлеуметтік-экономикалық және ұлттық-рухани дамуының түбіріне балта 
шауып,  қазақ халқының бұдан былайғы тарихи дамуына зор зардабын тигізді. 

Қазақ қоғамы көп жылдар бойы келімсектер «мәдениетінің» кері тартпа 
ықпалында болды. Шаруалар отарлауының негізінде қазақ халқын рухани 
жағынан құлдыратып, кері кетіретін, бұрын ұлт тарихында болмаған келеңсіз 
құбылыстар кеңінен орын ала бастады. 
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Түйіндеме: Мақалада патша өкіметінің қазақ даласында жүргізген 
орыстандыру, шоқындырудың мәні мен миссионерлік саясатының мақсаты 
қарастырылған. Ресми биліктің өлкедегі мұсылмандыққа қарсы күресінің 
барысы  баяндалады.

Кілт сөздер: Ереже, мұсылмандық, миссионерлік, консистория, мешіт, 
орыстандыру, православие, шоқындыру, шіркеу, христиандық. 

ХІХ ғасырдың 60-шы жылдарында қазақ даласындағы әкімшілік қайта 
құрылымдар мен жергілікті халықты орыстандыру-шоқындыру мақсатындағы 
миссионерлік-отарлық қызмет қатар жүргізілді. Бұл шаралар, сонымен бірге, 
қазақтар арасында патша билігіне бас июшілік пен шын бағынушылық 
бастауларын   дарытуы тиіс болды. Қазақтардың ұлттық санасымен ұлттық 
мәдениетін сақтау формасы және ұлттық-мәдени дербестік үшін күресу 
құралы болып табылатын дәстүрлі идеологиясы – мұсылмандыққа қарсы күрес 
күшейтілді. 

Патшалық әкімшілік «кез келген христиандық үкіметтің өзінің қол 
астындағы мұсылмандарға қатысты саясатының басты мақсаты мұсылмандық 
бір беткейлікті,   оның бүкіл зиянды көріністерімен қоса, әлсірету, дұрыс 
ұғымдар  тарату мүддесімен олардың ақыл-ойын жоғары дәрежеге көтеру және 
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оларды бірте-бірте үстемдік етуші ұлтпен кірігуге дайындау болып табылады» 
[1, п.230] деп есептеді және өзінің қазақтарға қатысты саясатында: «…өзіндік 
шексіз мәнімен, саналы түрде, құран тұжырымдары мен принциптерін таза 
рухани өмірдің және қоғамдық-азаматтық өмірдің тамаша абыройы ретінде 
дәріптеп, мұсылманның бүкіл өмірін бүге-шігесіне дейін тәртіпке келтіретін 
ислам, халықтардың мұсыл-мандануынан кейін, олардың өзара сіңісуін және, 
мұсылман халықтарын бір семьяға топтастырып, христиан  мемлекетінде оларды 
оқшауландырып отырған Құран принциптері рухында ұлттық ерекшеленуін 
туғызатыны сөзсіз. Үстемдік етуші дін мен орыс мемлекеттігінің мүдделері 
басым және өзара бағыныңқы болуға тиісті православиелік-орыстық негізде 
тұрғандықтан мұсылмандануды жақтауға …болмайды және татарлардың 
азаматтық миссиясы туралы сөз болуы мүмкін емес …» [2, с.8] деген тұжырымды 
басшылыққа алды. 

Отарлық өкімет мұсылман дінінің қазақтар арасында кең етек алуынан 
қатты қауіптенді. Өйткені, ХІХ ғасырдың ортасына дейін Ресей үкіметі қазақ 
даласындағы өзінің ықпалын күшейтудің және қазақ халқының ақыл-ойына әсер 
етудің құралы ретінде мұсылман дінінің таралуына жағдай жасап келген болатын. 
Әрине, жоғарғы өкіметке ислам дін ретінде емес, өзінің түпкі мақсаттарына 
жетудің құралы ретінде ғана керек болды. Дегенмен, уақыт өте, мұсылман діні 
патшалық үшін тиімсіз бағыт ала бастады. Бұл жағдай әкімшілікті әбден әбіржітті. 

Ол жөнінде отарлаушы саясат мүддесіндегі Н.Чернавский өзінің 
«Зерттеулерінде»: «Екатерина ІІ патшалық еткен кезеңде саяси пайда әкеледі 
деген есеппен қабылданған мұсылман дінін құрметтеу, тіпті оған қамқорлық 
жасау саясаты, әсіресе, қырғыздарға кері әсерін тигізді, себебі, бізо ларды 
ислам арқылы Ресейге тартқымыз келген еді, алайда, айтулы мақсаттарға қол 
жеткізгеніміз шамалы сияқты. Керісінше, біз ислам дінін қырғыздарға – бұл 
жартылай жабайы пұтқа табынушыларға – өзіміз әкеліп таңдық және шамалы 
уақыт ішінде оларды христиандық және орыстық мәдениеттің жасампаз 
ықпалынан аулақ болатындай  етіп, әбден мұсылмандандырдық» [2, 123 б.] деп 
өкініш білдірді. 

Осыған қатысты, «…мұсылмандық қырғыздар арасында күшейіп келеді, 
фанатизмге дейін дамымағанымен, өзінің тамырларын терең жайып үлгерді» 
деп мазасызданған Орынбор әкімшілігі енді «исламизмнің» қазақтар арасында 
«берік орнығуына кедергі келтіретін ғана әкімшілік шаралар жүргізуге» [3, 
п.12] кірісті: өлкеде мешіттер салуға тыйым салынды; молдалар тағайындау ісі 
реттелді; өлкеге татар, башқұрт, әсіресе Орта Азиялық молдалардың келуіне 
тыйым салынды және олар қатты қудаланды.

Сонымен қатар, «...1) рұқсат қағазы жоқ адамдардың ордаға келіп орнығуын 
қатаң бақылауға алу, оларды және қандайда болмасын күдікті адамдарды өлкеден 
қуу; Ресейдің боданы емес азиаттарды ордаға мүлде кіргізбеу тапсырылды. 
2)   Сыртқы істер коллегиясына 1744 жылдың 11 мамырындағы қырғыз-
қайсақтардың қыздарын башқұрттармен Қазан, Орынбор татарларына және, 
керісінше, соңғылардың қыздарын қырғыздарға күйеуге беруге тыйым салу 
туралы патша Жарлығы қайта мақұлданды» [1, п.230].
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Мұсылман дінінің қазақтар арасында таралуы Ресей үшін қауіпті бағыт 
алуына жол бермеу үшін 60-шы жылдардан бастап патша үкіметі исламға 
қатысты позициясын заңды тұрғыдан қайта қарауға кірісті. «Уақытша Ереженің» 
негізінде Қазақстанды саяси дербестігінен айырған патшалық, ислам дінінің 
таралуы отарлық саясаттың мақсаттарына қайшы келетін болғандықтан, оны 
қолдаудан бас тартты. 

Ереженің «Қырғыздардың рухани істерін басқару жөніндегі» 251-261 
баптары   [4, 339-340 б.] мұсылман дінінің таралуына шек қоятын шараларды 
заңды түрде бекітті. Бір жағынан, жергілікті молдаларға қазақтардың рухани 
істерін жүргізу, ал қазақ қоғамдарына бір болысқа бір молда ұстау құқы 
берілсе, екінші жағынан, қазақтардың рухани істері Орынбор мұсылман діни 
Жиналысының иелігінен алынатыны жарияланды. Ереже, сондай-ақ, «орыс 
бодандығындағы» қазақтар ғана молда бола алатынын, молдаларды облыстық 
Басқарманың ұсынуымен әскери губернатордың тағайындайтынын белгілеп 
берді. Ал енді молдалар салықтар мен міндеткерліктерді басқа қазақтар мен 
бірдей төлеуі тиіс болды. Мешіттердің тек генерал-губернатордың рұқсатымен 
салынатыны, ал мешіттер жанындағы мұсылман мектептерінде жергілікті халық 
тек уезд бастығының рұқсатымен ғана оқытылатыны көрсетілді. Мешіттер, 
молдалар және аталған мектептер тек жергілікті қазақ қоғамдарының есебінен 
жұмыс істей алатын болды. 

Осылайша, патша үкіметі қазақ халқының мұсылман дінін насихаттау 
құқын танып, кейбір жеңілдіктерге барған бола отырып, молдалардың қызметін 
шектеуге және оларды өзінің қазақтарға қатысты саясатын жүзеге асыру үшін 
пайдалануға байланысты қосымша шаралар қабылдады. Іс жүзінде жергілікті 
әкімшіліктің қызметі мұсылман дініне қарсы, оның уағыздалуын қатаң бақылауға 
алып, керісінше, христиан дінін дәріптеп, насихаттауға бағытталды.

«Ресейдің мұсылман халықтарына зиянды ықпал етеді және олардың 
арасында үкіметтің мақсаттарына сай келмейтін ұғымдар орнатады» [5, п.1] 
деген сылтаумен Орынбор генерал-губернаторы шығыс тіліндегі кітаптардың 
бәрін цензурадан өткізу мәселесін алға тартты. 

Жергілікті әкімшілік басшылары өздерінің құпия хаттары арқылы мұсылман 
дін басыларының іс-әрекеттеріне жасырын бақылау қоюды талап етіп отырды. 
Олар империяның саяси мақсаты үшін қазақтарды көршілес, исламдық 
қалпы берік, татарлар мен ортаазиялық  халықтардан оқшаулауға тырысты. 
Патша чиновниктері: «…бізде дін мен мемлекеттің тығыз қатынаста болуына 
байланысты, татарлар өлкеде неғұрлым …аз болса, оған діни тұрғыдан да, саяси 
тұрғыдан да соғұрлым аз зиян тигізді деп есептейміз» [2, с.8] деп мәлімдеді. 

Облыстық әкімшілік уезд бастықтарына қазақтар арасында тұратын татарлар, 
башқұрттар және ортаазиялықтар жөнінде мәліметтер жинап, ондайлар бола 
қалса, олардың қимыл-әрекетінен көз жазбауды тапсырды. Мысалы, Торғай 
облысының әскери губернаторы Баллюзек Ырғыз уезінің бастығына жазған 
құпия хатында Ырғызда тұратын башқұрт Яхия Хамзиннің соңынан қырағы 
бақылау қоюды, «егер ол қырғыздар арасында мұсылмандықты тарату, қырғыз 
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балаларының сауатын ашу, діни қағидаларды оқыту ісімен айналысатын болса, 
онда ол мұсылман дінін насихаттады деп есептеліп, … облыс территориясынан 
қуылады» [6, п.29] деп, қатаң тапсырма берді. Осылайша, отарлық әкімшілік 
көршілерінің діни, мәдени ықпалынан аулақтатып ұстау арқылы қазақтарды 
тезірек орыстандыра аламыз деп ойлады.

Өкімет, әсіресе, Меккеге қажылыққа баратындарды қатаң қадағалап 
отырды.   Отаршыл билеушілер, уақытша болса да, елдегі рухани езгіден 
құтылып, шетелге шығып, ондағы саяси жағдайлардан хабардар болған тауап 
етушілер елге   келіп, Ресейге қарсы насихат жүргізе ме деп сескенді. Әскери 
губернаторлар жыл сайын уезд бастықтарынан тауап етушілердің саны көбейсе, 
ол неге байланысты ұлғайып отырғаны жөнінде есеп беріп отыруды талап етті.

Жергілікті әкімшілік қажылыққа баруға тілек білдіргендерге әртүрлі 
сылтаулармен паспорттар бермеуге тырысты. Мысалы, 1877-1879 жылдары 
үш жыл бойы «саяси жағдайларға байланысты» деген сылтаумен Орал, Торғай 
өңірінен қажылыққа бірде бір қазақ жіберілмеді. 1879 жылдың 31 тамызымен 
1880 жылдың 9 қыркүйегі арасында, бір жыл ішінде, Торғай облысынан 44 адам 
қажылыққа баруға тілек білдірген, олардың 27-не – 6 ай, 16-на - 1 жыл мерзімге, 
барлығы 43 адамға рұқсатб ерілген. Алайда, 1880 жылдың 16 мамыр-15 шілде 
аралығында тек Елек уезінен 18 адамнан өтініш түсуіне байланысты облыс 
губернаторының міндетін атқарушы Ильин уезд бастығынан «…жұт ауыртпалығы 
жағдайында …қажылыққа баруға ниет білдіргендер қатарының осыншама 
өсуінің себептерін хабарлауды» сұрады. Ал уезд бастығы өзінің жауабында 
ниет білдіргендердің ауқатты адамдар екенін және олардың тұрмысына жұттың 
ешқандай залалы тимегенін хабарлады [6, п.63]. 

Мұсылмандық қасиетті орындарға тауап етушілер елге оралған 
бетте тінтіліп-  тексерілді, алып келген кітаптары сыпырылып алынып, 
цензуралық електен өткізілді. Осылайша, қазақ зиялыларының алдыңғы 
қатарларындағылардың бірі М.Тынышпаев айтып көрсеткендей, «Қазақтардың 
ең қарапайым адамдық  құқылары тәрк етіліп, әкімшілік халықтың өмірімен ар-
ұжданына түгелдей қожа» [7, с.24] болды.

Қазақ сахарасында ислам дінінің күшейіп кетуінен қорыққан отаршылдар 
қазақтар арасында православиені насихаттаумен айналысты, тек насихаттап 
қана   қоймай, қазақтарды түпкілікті бағындырып, өз дегенімен жүргізу үшін 
оларды орыстандырып, шоқындыруға кірісті.

Бұл іске орталықтан патша үкіметі, синод, 1869 жылы Мәскеуде құрылған 
миссионерлік қоғам жүйелі бағыт беріп отырды. Ал жергілікті жерлерде бұл 
жұмысқа генерал-губернатор, әскери губернаторлар, уезд бастықтары қолдау 
жасап, мұрындық болды. Қазандағы діни академияның мұсылмандыққа қарсы 
бөлімін бітірушілер қазақ даласына христиан дінін насихаттауға, қазақтарды 
шоқындыруға миссионерлер ретінде жіберілді. Олардың басты өкілдері 
қатарында   Н.И. Ильминский, И.П. Остроумов, А.Е. Алекторов, Ф.Д. Соколов 
болды. Бүкіл батыс Қазақстан аймағына Орынбор рухани консисториясының 
ықпалы жүрді.
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Отарлық әкімшілік қазақтың жерін тартып алып, салықтардың мөлшерін 
ұлғайтып, халықты кедейлікке ұшыратқанымен қоймай, оның жанына, тілімен 
дініне ауыз салды. Миссионерлер қазақтарды шоқындырып, оларды орысша 
ойлауға және сезінуге үйретті. Мысалы, Қостанай поселкесіндегі Николаев 
шіркеуінің священнигі Ф.Соколов өзінің Орынбор және Орал Епископы 
Макарийге жазған мәлімдемесінде екі жыл ішінде (1892-1893 жылдары) 26 
қазақты шоқындырғанын жазды. Егер 1855-1864 жылдар аралығында, 10 жыл 
ішінде, Орынбор өлкесінде бар-лығы 127 қазақтың шоқындырылғанын [8, 
п.117] ескерсек, көрсетілген 2 жыл ішінде тек бір миссионердің 26 қазақты 
шоқындыруы  – жан шошытарлық дүние.

Соколов мұндай «миссионерлік табысқа» өзінің қазақ тілінде еркін 
сөйлейтіндігін пайдаланып, православиенің қасиетті кітаптарын қазақша оқып 
беріп, тікелей діни насихат жұмысын жүргізу арқылы қолжеткізді. 

Сонымен қатар, әккі әкімшілік қазақтарға әртүрлі жеңілдіктер жасау, 
жер учаскелерін беру, астық және басқа да шаруашылық заттарын үлестіру, 
ақша бөлу   жолдарымен «қызықтырып», оларды христиан дініне тартып 
отырды. Өкінішке орай, шоқынған қазақтардың көпшілігінің лажсыздықтан, 
тұрмысының   жай-күйі   кеткендіктен, жоғарыда айтылған жеңілдіктерге бола, 
крестке мойын ұсынғанына тап кеткеніміз жөн.

Миссионерлер ондаған қазақ шоқындырылса, оны азсынып, «мардымсыз» 
көріп, ал қазақтардың арасында тұратын бір орыс православие дінінің жоралғысын 
ұмытса, жандары шығып, әуре-сарсаңға түсті. Ондай орыстар «орыстық-
православиелік бет-бейнесін жоғалтқандар» деп есептеліп, оларға қарсы дереу 
шаралар жүргізіліп жатты. Мысалы, Соколов өзінің сол сапарында 12 жасар Роман 
атты орыс баласының «шашын қырғызып, басына тебетей киіп, ауылда қырғыз 
балаларымен бірге татар молдадан мұсылманша дәріс алып жатқанын» көргенін 
айтып, «Орыс адамының осыншама құлдырағанынан Құдайым сақтасын!»[3, 
п.13] деп, жан дауысы шықты.

Сол миссионерлер шоқынған қазақтар жөнінде «болыснайлар жаңа 
шоқынғандарға берілуге тиесілі жерлерді, әбден мазақ етіп барып, қор болған 
бауырына жаны ашығандай болып, әрең береді. Қырғыз христиан дінін қор 
болғандықтан қабылдағандай!» деп көлгірсіп, ал өз діні дегенде өңешін керді. 
Осылайша, отаршылар христиан дінінің мүддесін мұсылмандықтан жоғары 
қойып, оны сөзімен де, ісімен де дәріптей отырып, қазақтар арасына жіңішкелеп 
енгізе берді. Оған Соколовтың «Орыс православие дінінің мұсылман дінінен 
үстем екенін ашық дәлелдей отырып, қырғыздарға христиан дінін қабылдаттым» 
[9, 38-39 б.] деген сөздері куә бола алады.

Православие діні мен патша билігінің мызғымайтындығын насихаттауда 
мектептер жүйесі ерекше орын алды. Патшалық мектеп әкімшілігі орыс-қазақ 
мектептеріндегі оқыту ісін және тәртіппен режимді оқушылардың бойына 
христиан дініне сенушілік, патшаға шын бағынушылық сенімдерін сіңіру 
мақсатына сай құруға тырысты. Мектептерде уақыттың көбі діни және патша 
фамилиясына арналған күндерді тойлауға бөлінді. 



27

Орынбор оқу округы попечителінің нұсқауымен орыс-қазақ мектептерінде, 
тіпті медреселер мен мұсылман мектептерінде патшаның туған күнін (26 
ақпан), таққа отырған күнін (2 наурыз), мұрагердің туған күнін (6 мамыр), 
патшайымның   туған күні секілді мейрамдарды тойлау тапсырылды. Сонымен 
қатар, орыс-қазақ мектептерінде пасха мейрамы, қасиетті Троица күні, 
крестің көтерілген күні, қасиетті богородицаның храмға енген күні және т.б. 
православиелік діни мейрамдар тойлануы тиіс болды [10, с.2].

Православиелік мейрамдардың тойлануымен қоса, мектептерге 
қазақтардың дәстүріне жат, мұсылман дінімен сыйыспайтын жаңа тәртіп 
енгізіле   бастады.   Мысалы, Ақтөбедегі екі класты орыс-қазақ училищесінде 
1889   жылы орыс класы ашылғаннан бастап, «…барлық кластарда икондар 
ілініп, оқу сабақтарынан кейін намаз бен бірге, православиелік дұғалар 
(молитва)   оқылатын болды, кластарда қырғыздарға тебетей киюге тыйым 
салынды; шіркеу әндері   айтылып тұрды және оған оқушы қырғыздарда 
қатыстырылды» [1, п.250].

Қазақтар арасында мұсылман дінінің таралуына қалайда шек қою 
мақсатымен   патша үкіметі медреселер мен мектептерді қысымға алды. Ол 
жергілікті отарлық органдармен оқу басшылығына мұсылман мектептерін 
қатаң   бақылауға алу туралы нұсқаулар мен ережелер жіберді. Сол 
ережелердің шектеу талаптарының бірінде: «Мектептер мен медреселерде 
балаларын   оқытқысы келетін адамдардың бәрі ол үшін оқу басшылығынан 
белгіленген куәлік формасында рұқсат алулары керек» деп көрсетілді. Куәлік 
үшін 50 тиын мөлшерінде пошлина алынды. Оқыту үшін рұқсат куәлігін алудан 
жалтарғандар және балаларын мектептер мен медреселерге өз бетіме нбергендер 
бірінші рет – 10, екінші рет – 30 рубль мөлшерінде айып төлейтін болды, ал 
үшінші рет қайталаса, ол адамдарға, бұдан былай мұсылман мектептерінде 
балаларын оқытуға тыйым салынып, өздері 5 тәуліктен 15 тәулікке дейін қамауға 
алынды [11, п.4].

Мұсылман мектептерінің қатаң қысымға алынып, қудалануы, ол 
мектептерде орыс тілінің міндетті пән ретінде оқытылуы, қазақ жазуына орыс 
алфавиті мен транскрипциясының енгізілуі, орыстық бағыттағы мектептердің 
ашылуы, қазақтар арасында мектептер арқылы православие ұғымдарымен 
қағидаларының  сіңіріліп, діни мейрамдарының тойлануы, мұның бәрі, патшалық 
әкімшіліктің жергілікті халықты православиелік, діни, ұлттық езгіге салу 
мақсатында жүргізген қызметінің куәсі болды. 

Бұл жағдайды патша чиновниктері: «…мұсылман халқының бойына 
дұрыс ұғымдар дарытудың және олардың үкіметтің ең игілікті ниеттеріне 
көнбейтін бір   беткейлігін бірте-бірте әлсіретудің жалғыз жолы орысша 
сауаттылықты   тарату   екеніне көзіміз жетті. Бұл пікірдің орындылығында 
күмән   жоқ, өйткені, ол үкіметтің басты мақсатына, яғни мұсылмандардың 
ақыл-  ойын жоғары дәрежеде дамыту арқылы халықтың дін басыларына 
деген   сенімін әлсіретуге және оларды орыс халқымен жақындастыруға 
қол  жеткізетін дұрыс жол деп саналады» [11, п.5] деп негіздеді.
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Ресей империясының бұратана халықтарды орыстандырудағы және 
шоқындырудағы ең сенімді тәсілі – орыстарды сол халықтар мен араластыра 
қоныстандыру болатын. Жергілікті әкімшілік өкілдері ол жөніндегі отаршыл 
пиғылдарын жасырмады. Мысалы, айрықша тапсырмалар чиновнигі 
Маклинский:  «Саяси жағынан алғанда, орыстар нәсілдік және мәдени тұрғыда 
қырғыздардан үстем болғандықтан, өлкеге орыстарды қоныстандыру ісі бұл 
бұратана элементті орыстандыруға алып келуі тиіс» [12, п.33] десе, генерал 
Казнаковта: «…қырғыз халқын бірте-бірте орыстандыру мәселесі – жергілікті 
әкімшіліктің басты міндеті. Оған жетудің ең тиімді және дұрыс жолы – қырғыз 
даласының негізгі жерлерін отырықшы орыстар мен аса сақтықпен отарлау 
арқылы қырғыз халқын орыстармен араластыра қоныстандыру» [8, п.79] деп 
санады.

Ал православиелік дін өкілдері патша чиновниктерінің отарлау-
орыстандыру  пиғылдарына «қысы-жазы бірдей ордамен тұрақты тығыз араласып 
отырған орыс халқы, тиісті дәрежеде оқытып-үйреткен жағдайда, ордаға орыс-
православие мәдениетін енгізуде үлкен күш болып табылады» [8, п.107] деп 
қолдау білдірді. 

Сонымен, отаршылар қазақтың жерін тартып алып, оны талап-
тонағанымен қоймай, қазақ халқын ұлттық рухынан, ғасырлар бойғы дәстүрлі 
өмір   салтынан,   тілімен дінінен айыру арқылы қазақтарды орыстандыру-
шоқындыру мақсатын   жүзеге асырып жатты. Сондықтанда, патша 
үкіметі өзінің   саясатымен және орыс шаруасымен бірге қазақ даласына 
«жасампаздық   пен   игілік», «азаматтық пен мәдениет» емес, қазақтың жерін 
қарақшылықпен талап, ұлттық қасиеттерін арсыздықпен жоятын отарлық езгі 
әкелді.
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Аннотация: В статье обобщены теоретические положения научной 
рефлексии текстов ведомостей Оренбургской, Омской и Туркестанской епархий, 
в чью юрисдикцию входили области Казахстана в начале XX века, в контексте 
определения их ценности и перспектив использования в качестве источников 
изучения православного миссионерства в крае. На страницах журналов кроме 
официальной информации размещались также аналитические, обзорные статьи 
и отчеты о деятельности епархий и созданных при них противомусульманских 
и противосектанстских миссий. Епархиальные издания отличались жанровым 
разнообразием и богатством фактологического материала, что делает их 
полноценным источником изучения вопросов православного миссионерства в 
Казахстане в начале XX века.

Ключевые слова: православие, миссионерство, прозелитизм, ислам, 
сектантство, епархии.

Исследование выполнено при финансовой поддержке Комитета науки МОН 
РК, проект «Государственно-конфессиональные отношения в Казахстане: 
начало XX в. – конец 1930-х гг.» (ИРН проекта: AP08855487). 

В начале XX века православные приходы на территории Казахстана 
находились под юрисдикцией трех епархий Русской Православной церкви 
(РПЦ): Оренбургской, Омской и  Туркестанской. Каждая из них учреждалась 
в разное время. Оренбургская епархия с центром в г. Уфа была образована 
в 1799 году согласно указу Священного Синода и несколько раз меняла свое 
название: до 1859 г. епархия носила название Оренбургская и Уфимская, 
с 1859 г. – Оренбургская и Уральская, с 1908 г. – Оренбургская и Тургайская. 
Туркестанская епархия с центром в г. Верном была учреждена в 1871 году по 
ходатайству генерал-губернатора Туркестанского края К.П. Кауфмана. В ведении 
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епархии находились духовенство и православные приходы Семиреченской, 
Сырдарьинской, Ферганской и Закаспийской областей, Амударьинского отдела, 
а также вассальных владений Хивы и Бухары. Епископ Туркестанской кафедры 
носил двойной титул: Ташкентский и Туркестанский. Омская епархия Русской 
православной церкви была образована в январе 1895 года путем выделения из 
Тобольской епархии части приходов Тобольской и Томской епархий, в том числе 
приходов Акмолинской и Семипалатинской областей на территории Казахстана. 

Епархиальные ведомости – официальные изданияепархий РПЦ, 
выходившие периодичностью два раза в месяц и состоящие из двух разделов: 
официального и неофициального. В первом разделе размещалась официальная 
информация: правительственные распоряжения по духовному ведомству, указы 
Святейшего Синода, резолюции Епархиального Архиерея, постановления 
Духовной Консистории. Большой блок составляли материалы о церковно- и 
священнослужителях. По большей части это были сведения об их назначении на 
места, рукоположении, перемещении, награждении, увольнении за штат, списки 
выпускников епархиальных семинарий и духовных училищ, учителей церковно-
приходских школ. В неофициальном разделе вниманию целевой аудитории, 
а это, как правило, местное духовенство, пастыри, служители приходских и 
военных церквей, был представлен более широкий круг материалов: решения и 
постановления съездов духовенства епархий; информационные и аналитические 
отчеты; статьи по церковной истории, археологии и этнографии, историко-
статистические описания храмов; обзоры верований местных народов 
(киргизов, дунган, каракалпаков, сартов, татар и др.) и пришлых иноверцев 
– сектантов и раскольников; тексты проповедей и выступлений духовенства 
и миссионеров;отчеты миссионеров о поездках по селам епархий. Здесь же 
размещались сведения о наиболее важных событиях епархиальной жизни на 
подведомственных территориях. Отдельные номера содержат статистические 
материалы учета населения по вероисповеданию, данные о количестве мечетей, 
храмов и молитвенных домов.Научный интерес представляют обзорные и 
аналитические статьи священнослужителей и миссионеров, тематически 
связанные с направленностью журнала и характеризующие религиозную 
ситуацию в регионе.

Тексты епархиальных ведомостей отражают специфику деятельности 
РПЦ в Казахских областях и изначальную ее ориентированность на 
противомусульманскую пропаганду и христианизацию местного населения.Из 
текстов можно заключить, что служители православной церкви в Казахстане 
видели в исламе угрозу русской государственности и православию, а потому 
своей миссией считали укрепление власти Российской империи на территории 
края путем аккультурации мусульманского населения [1, с. 54].

Материалы епархиальных изданийсвидетельствуют об активизации 
религиозного движения на окраинах империи после выхода Указа от 17 апреля 
1905 года «Об укреплении начал веротерпимости».Православная церковь 
неоднозначно восприняла Указ и была обеспокоена ростом исламского и 
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сектантского прозелитизма в областях Казахстана. В отчетах миссионеров 
приводятся многочисленные факты переходов православных переселенцев в 
иные вероисповедания. При этом четко просматриваются региональные различия. 
В областях Степного края (Акмолинской, Семипалатинской, Тургайской), где 
широко распространялось сектантство с их агрессивной пропагандой своего 
вероучения, наблюдались случаи «массовых уклонений в штундо-баптизм» 
крестьян переселенческих сел [2, с. 12]. В Туркестанском крае (Сыр-Дарьинской 
и Семиреченской областях), где преобладало местное мусульманское население, 
довольно частыми были случаи принятия ислама переселенческим населением. 
Миссионер-проповедник Туркестанской епархии протоиерей Е. Елистоев писал, 
что мусульмане края – сарты, бухарцы, узбеки, киргизы, таджики и татары - 
активно склоняли русских женщин к сожительству, агитировали их отказаться 
от православия и ходатайствоватьперед гражданским и духовным начальством о 
разрешении официально перейти в ислам, вступить с мусульманином в законный 
брак по мусульманскому обряду. Он приводит данные опринятии ислама русскими 
женщинами: «до 500 русских девушек после объявления Манифеста перешли в 
ислам, а в каждом дворе городов Туркестанского края по 1-2 пары сожительствуют 
с сартами» [3, с. 334].В донесениях священника О. Рождественского, в селе Токмак 
существовал центр, куда мусульмане переправляли православных отступников, 
«дабы укрыть их на первое время». 

Анализ текстов епархиальных изданий позволяет выявить объективные 
и субъективные факторы и причины перехода православных крестьян-
переселенцев  в иные вероисповедания. Об этом писали и сообщали в рапортах 
и отчетах православные миссионеры, хорошо знавшие ситуацию в населенных 
пунктах. «Бедность и земельная неустроенность новоселов вынуждали их 
идти в наемные работники к киргизам. После одного-двух лет пребывания 
у киргиз русские батраки переходили в ислам» [3, с. 327]. Они подчеркивали, 
что «несчастное стечение обстоятельств» являются причиной перехода русских 
в мусульманство. Приезжая из внутренних губерний России, крестьяне-
переселенцы   по несколько лет вынуждены были хлопотать перед местным 
начальством об отводе им земельного надела и оказания материальной помощи. 
Такое положение дел утомляло их и морально, и физически.Воспользовавшись 
ситуацией, мусульманские миссионеры путем пропаганды призывали 
нуждающихся переселенцев перейти в ислам, обещая в скором времени решить 
вопрос «о месте оседлости и нарезке земли». Нередки были случаи, когда крестьяне, 
дойдя до полного отчаяния вследствие полной материальной необеспеченности, 
сознательно продавали богатым киргизам своих несовершеннолетних дочерей. 

На страницах епархиальных ведомостей миссионеры поднимали и обсуждали 
проблему заметного ослабления православной религиозности переселенческого 
населения, как одну из причин перехода в иные вероисповедания.Практически 
все миссионеры сообщали о неустроенности бытовой и религиозной жизни 
переселенцев, о невозможности удовлетворить духовные потребности 
вследствие отсутствия церквей и молитвенных домов, агрессивный характер 
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сектантской пропаганды и бездействия светской власти как главных факторах, 
способствовавших ослаблению религиозности переселенцев.

Миссионеры предлагали принимать решительные меры против обращения 
в ислам православных, особенно в отношении несовершеннолетних, ссылаясь 
на закон о свободе вероисповеданий, запрещающий переход из православия 
до определенного возраста. Е. Елистоев призывал духовные и светские 
власти не допускать совращениямусульманами православных и привлекать к 
ответственности при малейшей их попыткеобратить в свою веру православного, 
наблюдать за православными людьми, имеющими тесное общение с 
мусульманами, и предупреждать возможность перехода в мусульманство 
крестьян  путем оказания таким лицам возможной помощи [3, с. 329].

Из материалов епархиальных ведомостей можно судить насколько 
эффективной была деятельность противомусульманских миссий в Казахстане. 
Об этом говорят содержащиеся в отчетах миссионеров количественные 
данные о числе мусульман, принявших православие, и числе перешедших в 
ислам православных. Такую отчетность ежегодно предоставляли миссионеры 
по итогам своей работы.Вряд ли можно говорить о высокой эффективности 
противомусульманского миссионерства; в Туркестанском крае с 1912 по 1916 
годы количество новокрещенных мусульман составило «число совершенно 
ничтожное» – 226 человек [4, с. 202]. Статистика по количеству перешедших 
в ислам официально не публиковалась, но миссионеры приводили факты и 
описывали обстоятельства, побуждавшие к этому.

В ходе активизации переселенческого движения на территорию 
Казахстана в край мигрировали сторонники разных сект. Материалы изданий 
позволяют   выявить масштабы распространения сектантствав областях 
Казахстанаи   мерах противодействия ему. В епархиальных ведомостях 
священнослужители и миссионеры публиковали статьи о разновидностях 
сектантства, обосновавшихся в крае, догматах их вероучения. К примеру, в 
статье   «Из жизни молокан», автор характеризует молокан как «закоренелых 
упорных сектантов, воинствующих по отношению к православным» [5, 
с. 49-52].   На страницах Омских епархиальных ведомостей миссионеры 
размещали статьи, разоблачающие антихристианскую   сущность баптизма [6, 
с. 23-30]. Баптизм получил широкое  распространение в уездах Акмолинской и 
Семипалатинской областей, штундо-баптисты занимались прозелитизмом, ведя 
агрессивную пропаганду  своего вероучения.Вотчетах духовенства о состоянии 
раскола и православной миссии в епархиях содержатся данные о количестве 
раскольников и сектантов, сведения о распределение отступнического населения 
епархий по сектам, согласиям и толкам, а также по уездам и областям, дается 
характеристика внутренней жизни раскола и сектантства [7, с. 49-51]. 

Сохраняя традиции пристального наблюдения за вероисповедной 
активностью русскоязычного переселенческого населения, епархиальное 
духовенство в начале XX века вынуждено было противостоять росту 
сектантства   и раскольничества. В этих условиях РПЦ придавала большое 
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значение религиозно-просветительской деятельности среди славянского 
населения. Деятельность противосектантских епархиальных миссионеров 
выражалась также, прежде всего, в посещении ими зараженных сектантством 
уездов и областей Казахского края, в беседах с отступниками и в проповедях.
Духовные  деятели  на  страницах  ведомостей  печатали инструкции и давали 
советы вести борьбу с сектантской пропагандой «теми же мерами, и на эту борьбу 
скупиться в средствах не следует» [8, с. 260]. Не имея достаточно средств и опыта 
борьбы с сектантством, православные миссионеры нередко брали на вооружение 
приемы баптистских проповедников, избегаянасмешек и оскорблений чувств 
верующих.Они использовали разные методы миссионерского воздействия 
на старообрядцев и сектантов. Объезжая отдаленные переселенческие 
селения и станы, вели церковные проповеди и полемические беседы, 
создавалимиссионерские кружки и противосектантские   временные курсы, 
распространяли духовную литературу.

Рост сектантства вызывал обеспокоенность и светской власти. Вопросы 
борьбы   с сектантским прозелитизмом в Акмолинской и Семипалатинской 
областях   обсуждались на межведомственном совещании генерал-губернатора 
Степного края в апреле 1910 года [9, с. 9–12]. Материалы совещания 
публиковались в   Омских Епархиальных ведомостях, анализ которых 
позволяет   резюмировать,   что проблема была настолько остра, что для ее 
решения требовалось объединение усилий светских и духовных властей. 
Изучение текстов епархиальных изданий приближает нас к пониманию того, 
каким образом выстраивались отношения официальной власти и православной 
церкви с инославными вероисповеданиями.

Учитывая тот факт, что на страницах ведомостей обсуждались и поднимались 
общие проблемы, актуальные для всех регионов, существует возможность 
сопоставительного анализа соответствующих текстов на выявление 
региональных особенностей в обозначенном временном интервале.Духовенство 
Оренбургской и Омской епархий, обеспокоенное ростом сектантства, искало 
поддержки колониальной администрации края, рассчитывая на введение ими 
территориальных   ограничений в заселении сектантами переселенческих 
поселков. Деятельность миссионеров этих епархий была направлена на пресечение 
старообрядческой и сектантской пропаганды среди переселенцев. Туркестанская 
епархия больше была обеспокоена существенным превышением в   крае 
количества мечетей в сравнении с количеством церквей, ростом численности 
мусульманских учебных заведений, признанным авторитетом мусульманских 
имамов среди местного населения края. В 1916 г. в двух областях, Семиреченской 
и Сыр-Дарьинской, где проживало 4 324 086 мусульман и 399 150 православных, 
насчитывалось 7 020 мечетей, в то время как церквей всего 119 [4,   с. 204]. 
Поэтому, по мнению духовенства, эффективным методом христианизации 
казахов должно   стать открытие русских и русско-туземных школ и училищ с 
преподаванием религиозных предметов. Миссионеры считали необходимым 
совершать богослужения и проповеди на родном языке инородцев, назначать 
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священников и учителей из числа туземцев, всецело преданных Российской 
империи, или русских, владеющих инородческими языками. Большое значение 
придавалось открытию школ церковно-миссионерского характера с привлечением 
в них детей казахов. В Туркестанском крае функционировали Иссык-Кульская и 
Сарканская миссионерские школы. В Туркестанских епархиальных ведомостях 
немало сведений об их деятельности, количестве учащихся-казахов [10, с. 44].

На страницах ведомостей освещались проблемы и трудности православной 
миссионерской деятельности в Казахстане. Сложности православного 
миссионерства обусловлены были рядом причин: малочисленностью 
миссионеровна фоне территориальной разбросанности православных приходов, 
недостатком средств и опыта ведения противосектантской пропаганды, 
отсутствиемпротивосектантскойлитературы. Настоящей проблемой была 
малограмотность приходских священников. Епархиальное начальство 
признавало:«Нельзя скрывать, что наши прихожане плохо знают учение своей 
веры и на самый простой вопрос баптиста не могут дать удовлетворительного 
ответа» [8, с. 260].

Таким образом, круг вопросов, поднимаемых на страницах епархиальных 
ведомостей,делает возможным и целесообразным их использование в качестве 
источников изучения проблем православного миссионерства в Казахстане 
в начале XX века. Вместе с тем, для объективной оценки деятельности 
православных миссионеров необходим критический анализ материалов, 
размещавшихся на страницах епархиальных ведомостей. Предвзятый взгляд 
на конфессиональные процессы в обществе, позиционирование православия 
как господствующей религии, опирающейся на поддержку самодержавия, 
имели следствием пренебрежительное отношением к населению иных 
вероисповеданий.   Духовенство епархий ставило целью своей деятельности 
в Казахстане укрепление господства Российской империи, что не могло не 
отразиться на характере публикуемых материалов. 
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За последнее тридцатилетие процесс религиозного возрождениея у татар, 
происходящий в форме реисламизации, претерпел определенные изменения. 
В  начале 1990-х гг. – периоде кризиса идентичности бывших советских людей,  в 
условиях идеологического вакуума на постсоветском пространстве, татары 
Кыргызстана, как и все основное население страны, обратились к «исконным 
корням своего народа», «вере предков». Поиск этнической идентичности у 
татар страны был неразрывно связан и с поиском религиозной идентичности, 
так как, для большинства татар в историческом прошлом понятие «татарин» и 
«мусульманин» всегда были тождественны. Об этом пишут многие исследователи 
религиозного поведения татар [1 с.67]. Ислам всегда воспринималась татарами, 
как часть этнической культуры, как национальная традиция, а мусульманская 
идентичность у татар чаще носила характер «религиозного национализма». Это 
был период начала восстановления традиционного для татар мусульманского 
статуса. Все большее число татар самоопределялись как мусульмане, при 
этом главным аргументом своей мусульманской идентичности объявлялось 
генетическое родство-»родился мусульманином», «родители-мусульмане», 
«татарин – значит мусульманин» [2, с.81-87]. Актуализацию мусульманской 
идентичности того времени можно рассматривать не только как возврат к Вере, 
а скорее как повышение потребности в устойчивых культурно-цивилизационных 
характеристиках в жизни индивида и общества [3,134].

По данным наших исследований, 78% татар республики являются верующими, 
около 10% – не верующие, 12% респондентов ответили, что колеблются. Из 
числа верующих 93% мусульмане – сунниты, крещенных татар около 5%. 1% 
опрошенных считают себя представителями других конфессий.

Рассмотрим данную проблему в региональном разрезе. На юге республики 
Ошской и Джалал-Абадской областях, число верующих соответственно 81% и 
79%, что относительно выше, чем в Чуйской области и г. Бишкек. Объяснение 
этому необходимо искать в историческом прошлом. Из-за оседлого образа 
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жизни, на юг страны ислам проник намного раньше. Поэтому здесь были сильны 
традиции   ислама. Соответственно, данное явление можно рассматривать как 
влияние окружающей, более религиозной среды на поведение татар. На юге 
страны среди сельских жителей уровень религиозности выше на 7%, чем в 
городах. 

На севере страны кочевая жизнь препятствовала распространению ислама, 
поэтому среди жителей севера относительно жителей южных областей 
вера   в   ислам была слабой. Естественно, номинальная религиозность 
местного  населения оказала влияние на поведение татар. Следующая причина, 
снижающая уровень верующих — это относительно высокий уровень 
урбанизированности северных районов. 

Таблица 1. Ответы респондентов на вопрос: «Считаете ли Вы себя верующим 
человеком?» по регионам страны (%)

 
Ош Джалал-Абад Чуй г. Бишкек

Нет, не верующий 5 4 11 16
Верующий 81 79 77 74
Колеблюсь 14 16 11 10

Как видно из таблицы, в Чуйской области и г. Бишкек сосредоточено 
наибольшее   число неверующих. Это является результатом 
полиэтнического окружения, впоследствии повлекшая за собой развитие 
поликонфессиональной   окружающей среды, также высокого уровня 
урбанизированности. 

Известно, что женщины по природе отличаются консерватизмом, 
проявляющимся в стремлении сохранить традиционные устои, 
культуру,  религию.  Женщины–татарки отличаются большей религиозностью в 
сравнении с мужчинами. Они на 5% больше чем мужчины, самоопределялись 
как   верующие. Среди них неверующих меньше на 3%, соответственно 
колеблющихся, относительно мужчин меньше на половину.

Как показали наши исследования, вера находится в прямой зависимости от 
возраста человека. 

Таблица 2. - Ответы респондентов на вопрос: «Считаете ли Вы себя верующим 
человеком?» (%)

16-20 21-25 26-29 30-39 40-49 50-59 60 и более
Нет, не 
верующий

12,6 15 14 10 8 7,4 7

Верующий 75 74 72 70 78 85 86
Колеблюсь 10 10 13 14,5 13 6,5 6
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Как видно из таблицы, среди молодежи количество не верующих больше, 
чем   среди представителей среднего и старшего поколения, и наоборот, чем 
старше возраст, тем больше верующих. 

Но, в то же время, как показали наши исследования, среди молодежи 
наблюдается повышение религиозности в постсоветский период. Повсеместно 
наблюдается активность в посещении мечетей, пятничных намазов, 
праздновании  религиозных праздников, и т.д. В основном, как видно из таблицы 
количество верующих ниже у людей в возрасте 30-39 лет, это те чьи религиозные 
взгляды сформировались в годы Советской власти, в период активной 
пропаганды  атеизма.

Уровень образования оказывает непосредственное влияние на 
религиозность   татар. По данным наших исследований, из числа 
респондентов со средним 68%, со средне специальным 65%, с высшим 35% и 
незаконченным  высшим образованием 42%, являлись верующими и соблюдали 
обычаи и обряды. Как показывает результат данного опроса, с повышением 
уровня образования респондентов снижается их религиозность.

В целом, как показали наши исследования религиозная идентичность, 
татар   страны достаточно высока, большая часть респондентов подчеркивают 
свою приверженность исламу. 

На практике, у верующих, по данным наших исследований, более трети 
держали пост-ураза, четверть читали намаз, 75% в случае брака проводили-
никах,   около 60% посещали мечеть, из них каждую неделю ходят в мечеть 
около  17%, треть бывают в мечети по праздникам, 80% давали закэт во время 
поста. Коран имеют дома треть татар (77%), но читают более 40%. В результате, 
тех кто реально прикладывает свои силы и тратят время для соблюдения основных 
исламских догматов, (читают Коран, намаз, исламскую литературу, регулярно 
посещают мечеть, Ураза, закэт,) значительно ниже заявленных [4, с.109].

Такая же ситуация и у православных татар. Из числа крещенных татар 
30% бывают в церкви, столько же крестят детей, около 20% соблюдают пост и 
отмечают пасху.  

В течение многих веков вследствие секуляризации религии, т.е. 
способности   ислама приспосабливаться к местным условиям и традициям, 
с одной стороны, и к освящению и регламентации всех сторон жизни своих 
последователей – с другой, произошло тесное переплетение культуры, быта и 
религии. 

Также, прохождение долгих, сложных периодов истории, запрещающих 
ислам, народ перевел многие религиозные нормы не только в нормы 
этнического   поведения, а еще глубже, в ряд семейных обрядов. Данную 
тенденцию можно рассматриваеть, как глубокое, всестороннее проникновение 
ислама в жизнь народа. С другой стороны, как возможность в более скрытой форме 
сохранить религиозность. Сегодня значительное число людей воспринимают 
религиозные и семейные обряды в неразрывном единстве. Мусульманские 
праздники, обряды считаются органической, неотьемлемой частью семейных 
обрядов и обычаев. Это подтверждают результаты наших исследований, треть 
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(75%) респондентов, в случае заключения брака проводили-никах, более 88% 
татар считают необходимым проведение таких обрядов как исем кушу, более 
70%  семей при рождении в семье мальчика считают необходимым проведение 
суннат.

В культуре татар Кыргызстана, наблюдается синтез традиционной культуры 
с религиозной. Религиозные праздники считаются ими традиционными 
праздниками татар. Из опрошенных респондентов, более 96% татар-горожан 
в числе национальных праздников наряду с Сабантуем, назвали такие 
религиозные   праздники, как Ураза-байрам, Корбан-байрам. Это еще раз 
подчеркивает выводы исследователей о том, что Ислам всегда воспринималась 
татарами,  как часть этнической культуры. С одной стороны это способствовало 
сохранению ислама в татарской среде, так как не возможно было отделить 
одно от другого.Мусульманская идентичность у татар чаще носила характер 
«религиозного национализма» [5,с.109].

Более 80% респондентов отмечают Ураза-байрам и Корбан-байрам, около 5% 
не празднуют, и столько же к ним относятся безразлично.

Из интерью (мужчина, 78 лет): «Мой отец говорил – у татар только 
два самых главных праздника, это - Ураза-байрам и Корбан-байрам,- следуя 
его словам, для   меня, для моей семьи эти праздники, являются основными 
праздниками которые отмечает моя семья.» [6, с.78].

По нашим наблюдениям происходит местами унификация этих праздников. 
Татары г. Бишкек, Ош, Токмок Каракол каждый год организованно отмечают 

Корбан-байрам. К этому дню готовятся заранее. Собирают деньги, покупают 
барана, для жертвоприношения. Женщины накрывают стол, из традиционных 
татарских блюд. Самое распространенное уч-пучмак, кыстыбый, парэмяч, 
губадия, бэляш. На горячее подают лапшу. Баранину подают отдельно, в тарелки 
ложат картошку, на них куски мяса, (в отличии от кыргызов они не разделывают 
баран по частям т.е. жилик –Б.А.Р.) украшают зеленью. За столом рассаживаются 
с учетом возраста, по старшинству, мужчины вместе с женщинами.Читают коран 
в начале застолья и в конце. В этот день поздравляют друг друга, родных, близких, 
друзей с этим праздником, ходят в гости. 

При анализе празднования Ураза-байрам и Корбан-байрам среди сельских 
татар, было отмечено следующее. Татары сел из – за дисперсного расселения, 
не имеют возможности собираться на этот праздник. Хотя татары с. Ат-Баши 
отмечают, что раньше, когда в этом селе было больше татар они собирались 
отдельно. В последние года из-за уменьшения их численности эти праздники 
отмечают вместе с соседями-кыргызами вместе. 

Сабантуй отмечают четверть опрошенных. Этот праздник татар отмечают в 
городах, где есть общественные организации татар. Более активно празднуют 
Сабантуй в городах Бишкек, Каракол, Ош, Джалал-Абад, Кызыл-Кия, Сулукта, в 
последние годы к этим городам присоединился г. Токмок. Незначительная часть 
сельских татар, празднуют Сабантуй. Они для этого приезжают в близлежащие 
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города. Сабантуй отдельно в селах страны не отмечают, так как в сельской 
местности проживает лишь около 20% татар, которые расселены дисперсно.

Праздновали такие религиозные праздники как, Корбан-байрам и Ураза-
байрам даже те, кто не является верующим (7%), считая, что это праздник всех 
татар. Совсем не принимают участие в этих праздниках около 3% татар.

Основой религиозной веры у современных татар чаще является их 
внутреннее   ощущение. Ведь очевидно, что в современном религиозном 
восприятии догматические, институциональные нормы относятся к числу 
второстепенных. Большее значение приобретает внутреннее ощущение. Многие 
из тех, кто не соблюдает основные мусульманские нормы поведения, обряды, и 
т.д. тем не менее себя соотносят к числу мусульман. Объясняя это, тем, (75%), 
что «внутренне считаю себя мусульманином». 

Перед проведением исследования, мы ставили задачу, выяснить 
нравственно-этическую сторону ислама и его роль в качестве компонента 
национальной  культуры и этнообразующей составляющей. Как показано ниже, 
результаты были очевидны, четверть татар считают, что религия объединяет и 
сохраняет татар. 

Таблица 3. - Ответы респондентов на вопрос «В чем заключается функция 
религии?»

религия объединяет и сохраняет татар 25
помогает в тяжелых жизненных ситуациях 14
обеспечивает вечную жизнь 6,6
очищает душу 21,5
воспитывает добро 15
считаю, что религия полезна 18

В ходе наших исследований, нас интересовал источник информации о религии.

Таблица 4.- Ответы респондентов на вопрос: «Откуда Вы, в основном, 
получали и получаете информацию о религии?»

Источники: %
Мечеть, религиозная община 22
Религиозная литература 10
Близкое окружение-друзья, одноклассники, 
однокурсники,

18

На работе 13
Средства массовой информации 40
Интернет 27
Семья 72
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В современных условиях, несмотря на развитость информационных 
технологий, в качестве основного канала передачи соответствующих знаний 
и нормативных представлений по-прежнему выступает семья, семейно-
родственное  окружение. Как видно из выше указанной таблицы, очень важным 
источником религиозной информации является средства массовой информации 
и интернет. Но, к сожалению не всегда эти источники дают правильную 
информацию, на что необходимо обратить внимание.

Выше предоставленные материалы религиозного поведения татар, 
отражают   положение в мононациональных семьях. В процессе нашего 
исследования, нам было интересно, установить религиозное поведение татар 
в смешанных браках, в браках совершаемых между представителями разных 
конфессий. Как было отмечено в предыдущих разделах работы, в стране 
межнациональные браки заключены с русскими 33,8%, кыргызами 17,4%, 
узбеками 9,7% [7, с.262-315].

В кыргызско-татарских, узбекско-татарских семьях не существует проблем 
и   особых различий в религиозном поведении, тогда как в русско-татарских 
семьях эти различия имеют место.

По данным наших исследований 48% татар республики, заключившие 
брачный   союз с русскими, являются верующими-мусульманами. Это на 20% 
меньше, чем в целом по республике, в два раза больше (20%) количество не 
верующих, столько же опрошенных – колеблются.

В основном, среди них было больше тех, кто декларативно 
подчеркивают  свою  приверженность исламу. Так из числа верующих, лишь 10% 
опрошенных посещают мечеть, около 60% – никогда не читали Коран, молятся 
около 20%, никогда не молятся около трети.

В подобных семьях, число тех, кто отмечает такие религиозные праздники, 
как Ураза-байрам, Корбан-байрам – 67%. Не празднуют 13%, и 20% к ним 
относятся   безразлично. Как показали исследования, количество верующих 
ниже,   чем количество тех, кто празднует эти религиозные праздники. Это 
объясняется тем, что многие их празднуют, не придавая значения смыслу, 
содержанию этих религиозных праздников, а просто выражая свою солидарность.

В участии в вышеуказанных праздниках, в соблюдении исламских 
религиозных   обрядов, большую роль играют женщины. Хотя, в таких 
семьях в большинстве случаев, отмечают праздники как христианские, так и 
мусульманские, все же, в семье если жена-татарка, отмечающих мусульманские 
религиозные праздники существенно выше (17%). 

Интересным объектом для научного исследования является религиозная 
идентичность детей, родившихся в межэтнических браках, между татарами и 
русскими. 

Как показали наши исследования, при рассмотрении вопроса, 
формирования   религиозной идентичности детей, в смешанных браках татар 
и русских, важную роль играет национальная принадлежность конкретно 
матери и отца. При смешанных браках русских и татар молодежь принимает 
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преимущественно мусульманскую веру. В тех семьях, где мать – татарка 58% 
детей становятся мусульманами, если же отец - татарин, то в таких случаях детей, 
выбирающих мусульманскую веру на 3% меньше.

Некоторые идеологи татарского национализма в исламе видят надежду на 
возрождение татарского народа, его культуры, нравственных устоев. Эта позиция 
разделяется многими татарами. По их мнению, в условиях утери национальной 
государственности, языка и культуры, только благодаря исламу татары смогли 
сохраниться как общность. Именно поддержку религии более половины (52%) 
сельских жителей, и около трети (27%) горожан назвали необходимым условием 
для возрождения татарского народа. 

Таким образом, имеющая место среди татар «реисламизация» – проявление не 
столько религиозных чувств, сколько этнического самосознания, своеобразного 
«религиозного национализма» [8, с.516].

С 90-х годов прошлого века ислам в республике переживает период 
возрождения. Татары, особенно молодое поколение, стали активно приобщаться 
к исламу. Среди них количество не верующих больше, чем среди представителей 
среднего и старшего поколения, и наоборот, чем старше возраст, тем 
больше верующих. В качестве основного канала передачи соответствующих 
религиозных  знаний и нормативных представлений выступает семья, семейно-
родственное окружение.Ислам, как и прежде для татар в полиэтнической среде 
выполняет этно- консолидирующую функцию.
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Аннотация: В даннойстатье рассмотрены религиозные и традиционные 
особенности мусульманских народов, проживавших на территории Казахстана 
во второй половине XIX – начале ХХ вв., в том числе их особенности в обычаях 
и обрядах. В описываемый период на территории Казахстана проживали разные 
национальности, но среди мусульманских народностей в основном были 
тюркоязычные народы, такие как казахи, сарты, татары, уйгуры и отдельно 
выделялись дунгане. Хотя они все были мусульманами, но их религиозные 
обычаи отличались друг от друга, также были заметны отличия и в традициях. 

В статье на основе собранных источников, в частности материалов 
путешественников, исследователей, чиновников и др. авторов описываемого 
периода и архивных материалов описываются различные обряды и обычаи 
народов, подчеркивается их отличия.

Ключевые слова: ислам, традиция, казахи, сарты, таранчи, дунгане, татары.

Статья подготовлена в рамках выполнения проекта по грантовому 
финансированию  КН МОН РК AP08855385 по теме: «Мусульманские и 
православные миссионеры в Казахстане: деятельность и результаты (XIX – 
начало XX веков)».

На территории Казахстана распространено множество религий и 
конфессий,   у   каждой из них есть своя история. Из ныне распространенных 
самый  ранний появился ислам, еще в IX веке. Окончательно ислам укрепился 
в средние века и к моменту образования Казахского ханства стал основной 
религией. После присоединения Казахстана к Российской империи во второй 
половине XVIII–XIX   веков была попытка распространения христианства со 
стороны царизма, но и она не увенчалась успехом. К тому моменту на территории 
Казахстана проживало немало народностей, исповедовавших ислам, к коим 
относились казахи, дунгане, уйгуры (таранчи), татары, сарты (ныне узбеки) и 
многие другие. Все эти народы проживают в Казахстане до сегодняшнего дня. 
У каждой из этих национальностей есть свои особенности не только в культуре, 
языке, быте, но и в религии. Об этих особенностях было написано немало трудов 
исследователей и путешественников XIX века. 

Среди этих трудов можно выделить работы следующих исследователей и 
путешественников: А. И. Левшин [1], Ч. Ч. Валиханов [2], Г.А. Арандаренко [3], 
Н.П. Остроумов [4], Н. Пантусов, А. Диваев [5], Э.С. Вульфсон [6], [7]. и др.
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Казахи во второй половине XIX – начале XX века официально исповедовали 
ислам. Судьба ислама в Казахстане связана с крупнейшими религиозными 
центрами Средней Азии и Поволжья. Мусульманство выражало духовные 
потребности казахского общества. По мысли С. Чечериной, ислам привлекал 
внешними атрибутами: «своим омовением, чинностью при богослужении, 
набожными легендами, наружным благочестием в манерах и речах» [8. с. 
239]. Являясь «северным форпостом исламской цивилизации» [9, с. 128], 
мусульманство у казахов имело свои особенности. Эта специфика в определенной 
степени обусловила распространение представления о казахах, отдаленных от 
норм ислама.

Царские чиновники, исследователи, наблюдавшие и описывавшие быт 
казахов,   обычно подчеркивали, что ислам усвоен казахами поверхностно, 
отмечали их индифферентизм.

Министр народного просвещения, осмотрев учебные заведения 
Оренбургского   края, писал генерал-губернатору в декабре 1877 года: 
«Киргизы хотя   и называют себя магометанами, но в своей частной жизни, 
как в религиозном,   так и в гражданском и нравственном отношении, 
они не руководствуются ни Кораном, ни шариатом и никакими другими 
постановлениями  магометанской религии» [10].

Этнограф Н. Зеланд пришел к выводу, что «киргизы считают себя 
магометанами-суннитами, но вообще они равнодушны к догматическим 
вопросам  и мало с ними знакомы. Главные обряды, впрочем, исполняют, творят 
молитву по мусульманским правилам и держат большие посты, тоже, впрочем, 
не всегда аккуратно, муллы есть в степи, но их мало, и они малограмотны» [11. 
с. 31-32].  

Таким образом мы можем увидеть, что казахи хоть и были мусульманами, но 
не так строго придерживались всех религиозных обрядов, можно предположить, 
что   это было связано с кочевым образом жизни, так как не всегда была 
возможность и время для соблюдения всех догматов и правил ислама.

Ниже попытаемся рассмотреть более подробно, как казахи соблюдали все 
религиозные обряды.

К посту казахи относились по-разному, к примеру, на востоке, в южных 
регионах и в Каркаралинском уезде пост соблюдали регулярно и строго, если же 
между людьми происходили какие-либо конфликты или недопонимания, то на 
период поста они оставляли все разногласия до его завершения. В Акмолинском 
уезде казахи к соблюдению поста относились равнодушно [12, с. 280, 328, 352]. 
Пост соблюдался раз в год в месяц рамазан, длится он 30 дней.

Казахи до 1867-1868 гг. подчинялись Оренбургскому мусульманскому 
духовному управлению, затем перешли на самостоятельное управление, хотя 
общего муфтия не избирали, в каждой волости избирали своего муллу. В целом, 
так как казахи не особо отличались своей религиозностью, соответственно 
муллы в основном тоже были самоучками, мало кто из них обучался в медресе 
[12, с. 284]. Муллы избирались всей волостью. Приговор об избрании уездный 
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начальник представлял в областное правление, которое и утверждал избранное 
лицо в звании волостного муллы.

Мечетей в степи было немного, в основном казахи молились на улице или 
у себя в юртах, так как мечети в основном строились в крупных селениях или 
городах. Так Вульфсон Э.С. описывал ситуацию в Букеевской орде: «Долго 
мечтал  хан  Джангир построить мечеть в своей Ставке: до него во всей степи 
не было ни одной мечети, а все духовные требы совершали бродячие муллы 
из татар. Наконец, после 1835 года мечта его исполнилась и ему удалось 
выстроить деревянную мечеть – первую в степи. Но неохотно шли киргизы 
молиться в   новую   мечеть, хотя и считались магометанами. Много хлопот 
стоило Джангиру упрочить магометанскую веру в степи и не сразу поддались 
ему киргизы, несмотря   на большую любовь к нему. Чтобы заставить народ 
молиться, хану нередко приходилось употреблять даже насилие. Так, например, 
когда народ собирался на ярмарки, которые устраивались в Ханской Ставке, 
то,   откуда ни возьмись, из конвоя хана появлялись вдруг несколько конных 
казаков и ногайками   загоняли народ в мечеть» [13, с. 13]. Таким образом мы 
можем увидеть, что казахи неохотно шли в мечети и предпочитали молиться в 
своих аулах.

Казахи издревле были кочевниками, и вся их культура и быт был связан с 
кочевым образом жизни, параллельно из-за их приверженности к исламу все 
свои   повседневные вещи и различные обряды совершали согласно канонам 
ислама. 

Гостеприимство для казахов считалось очень важным. По казахским 
обычаям, обидеть гостя или встретить неподобающим образом считалось 
предосудительным.   Если путник оставался без угощения или ночлега, то 
он мог пожаловаться бию на хозяев дома. У казахов даже есть различные 
пословицы касательно гостеприимства, например: «Қонақкелсеқұткелер», 
«Асыңатойғызбасаң да ниетіңетойғыз», «Құттық онақ келсе, қойегізтабады», 
«Қонағыңныңалтыныналма, батасын ал», и как мы можем видеть, все эти 
пословицы говорят о том, что для казаха встретить гостя считалось важным 
и главным делом [14, с. 5-6]. У казахов, к слову, существовало своя иерархия 
гостей.    Они делились на 2 категории: «құдайықонақ» (божий посланник) 
и «арнайықонақ» (почетный). Почетными, специально приглашенными 
гостями считаются старейшины аула и рода. Особенно готовятся и к приему 
родственников   жены (құдалар). А случайным гостем, посланником Бога, мог 
быть любой путник, по народным поверьям, он приносил в дом удачу.

Казахи вступали в брак в очень раннем возрасте, обычно мальчики женились 
в 14-18 лет, девушки выходили замуж в 13-16 лет, но это касалось только детей 
богатых людей. Дети бедняков обычно женились после 20 лет. Бывали случаи, 
юноши 15-16 лет могли жениться на 20-25 летней девушке или 10-12 летний 
мальчик мог жениться на 40-45 летней женщине, в связи со смертью ее мужа, 
и чтобы вдова не ушла из семьи ее отдавали замуж брату или ближайшему 
родственнику мужа [12, с. 287]. Этот обычай назывался әмеңгерлік. 
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За невесту жених выплачивал калым, плата калыма происходила следующим 
образом: «жених должен дать за невесту выкуп ее родителям. Выкуп этот 
называется у них «калым», и на счет его обыкновенно обе семьи уславливаются 
полюбовно, смотря по достатку своему; так что в богатых семьях, например, 
жених выплачивает за невестку калым в 47 голов различного скота: верблюдами, 
лошадьми, коровами и т.д. В семьях со средним достатком калым бывает от 
27 до 37 голов, а бедный жених платит от 7 до 9 голов. Иногда, по условию, 
вместо лошадей и верблюдов жених платит баранами; но тогда уже полагается 
от 6 до 8 баранов за одну лошадь или верблюда. Уплачивается калым не 
вдруг, а частями: сначала бараны, потом верблюды и, наконец лошади, так что 
сватовство обыкновенно тянется довольно долго» [13, с. 42-43]. Бывали случаи, 
когда отец невесты мог отдать свою дочь замуж без уплаты калыма, по причине 
несостоятельности жениха выплатить его. 

Сватовство обычно проходило следующим образом. Отец жениха посылал к 
отцу невесты одного или нескольких людей для переговоров о размере калыма 
за невесту, и когда договор окончательно заключен, отец жениха посылал сватов, 
избираемых из родственников или близких знакомых. Число сватов зависело от 
отца, который выбирая сватов, руководствовался лишь одним соображением, 
чтобы не обидеть и родственников, и знакомых, и потому посылал сватов не 
менее двух и больше, сколько угодно. 

Выбранные таким образом сваты ехали в аул невесты, но не заезжая в него, 
останавливались в соседнем ауле у родственников невесты и о своем приезде 
давали знать отцу. Отец невесты оповещал своих родственников и знакомых о 
приезде, собирал их и назначал сватам день, в который они могли явиться для 
предложения. 

В назначенный день сваты приезжали делать при свидетелях предложение 
о сватовстве, и когда оно принималось, отец невесты предлагал им угощение. 
Угощение заключается в том, что резали баранов или другой скот, пили кумыс, 
курт, чай и прочее. Приглашались музыканты, которые играли на домбре, кобызе 
и сыбызгы, пели песни, устраивали байгу. Во время угощения и различных 
увеселений, дарились сватам подарки. Приступая к еде барана, начинали с 
тостика и заканчивали крошеной бараньей печенью с салом и облитой куртом 
(куйрыкбаур), этим кушаньем угощали сваты со стороны невесты каждого свата 
жениха. Поевши куйрыкбаур, сватовство считалось законченным и впоследствии, 
если с чьей-либо стороны появлялось желание расторгнуть сватовство, биями 
принимался в соображение, ели ли сваты куйрыкбаур. Если ели, то сватовство 
считалось выполненным, потому виновный в расторжении сватовства подвергался 
штрафу, не возвращались виновному подарки и взыскивался девять голов скота 
от верблюда до барана.

По окончании сватовства гости ехали домой, а отец невесты назначал им срок, 
когда он приедет к жениху за калымом, если желал, то ехал сам или присылал 
кого-либо из своих родственников в указанное время. Если бедный жених делал 
при сватовстве подарок, то он затем засчитывался в счет калыма. Отец невесты 
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или сват с его стороны приезжали к жениху за калымом, принимался и угощался 
так же, как и сваты жениха. Только была небольшая разница, число сватов 
невесты обычно была на одного меньше, чем у жениха, и подарки сватам невесты 
отец жениха делал менее ценнее ввиду предстоящего расхода по уплате калыма. 
Пиршество у отца жениха проходила лишь один раз при получении первой части 
калыма [12, с. 288-289].

Свадебное торжество проходило следующим образом: церемония начиналось 
в ауле невесты, туда собирались гости и проводились различные игры, песни, 
скачки и борьба. Там же проводился обряд венчания в юрте собирались родители, 
друзья и близкие родственники жениха и невесты, сам обряд проводил мулла. 
Невеста сидела с подругами за занавеской, а жених сидел напротив. Перед 
муллой стояла чаша с водой, он спрашивал у жениха и невесты «по своей ли воле 
они вступают в брак», после их положительного ответа он читал молитву и давал 
молодым и всем присутствующим в юрте отпить из чаши [13, с. 46].

Похороны проводились также согласно законам шариата. После смерти 
человека его омывали чистой водой и заворачивали в белый материал – саван [15, 
с. 161-162]. Если человек умирал летом или в теплое время года, то его хоронили 
сразу, если же он умирал зимой, то тело оставляли до весны, пока не появлялась 
возможность похоронить усопшего.

После похорон возле юрты покойного устанавливали шест, на который 
привязывали черную материю, его убирали только через год после поминок. 
Вообще у казахов поминки по усопшему проводились три раза в год, на седьмой 
день, на сороковой день и на годовщину. 

Известно, что таранчи и дунгане исповедовали ислам суннитского толка. 
К   религии и религиозным обрядам относились очень строго, так, к примеру 
посту относились очень серьезно, религиозные праздники Курбан айт и Оразаайт 
отмечали регулярно. На праздниках после утренней молитвы, приносили 
жертвоприношение резав скот, затем шли поздравлять старших родственников, 
принимали гостей, а затем устраивали народные игры и гуляния [12, с.320].

Духовенство у таранчей и дунган одинаковое, и у первых, и у вторых по 
духовной иерархии высшим считался ахун, затем на втором месте имам и низшим 
считался мулла. На все эти должности избирали из знающих и религиозно 
образованных людей, при этом если муллу избирали среди общей массы, то на 
должность имама избирались только муллы, соответственно ахунами избирали 
из имамов.

За выполнения обрядов религиозные деятели плату не брали, каждый давал 
столько, сколько мог, но после поста обычно давали зякат по 4 фунта пшеницы 
или по стоимости ее деньгами. В обычное время прихожане давали зякат в 
размере: 1 овцу из 40 или 2 овцы из 100. 1 крупнорогатого скота из десяти или 2 
из 30 [12, с. 396-398]. 

У таранчей в Семиреченской области было 112 мечетей и 8 медресе из 
них: в Карасуйской волости – 28 мечетей и 2 медресе, в Карамской волости – 
39 мечетей  и 1 медресе, в Малыбаевской волости – 32 мечети и 5 медресе и в 
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селении Алексеевка было 13 мечетей. У дунган в Семиреченской области было 
2 мечети в селениях Палтубае и Кизилджигде, а также 2 медресе в г. Верный [12, 
с.398-399]. Мечети строились каменные, из глины или из дерева, но это зависело 
от возможности общины. Мечети в основном содержались на средства прихожан. 

Свадебный обряд у таранчей начинался с выбора невесты. Обычно юноши 
женились в 15-18 лет, девушки в 12-15 лет. Сватовство начиналось с согласия 
жениха или после его выбора невесты. Родители юноши отправляли друзей 
или родственников в дом невесты. Родители невесты не сразу давали ответ и 
обычно сваты приходили к ним домой несколько раз, затем отец невесты созвав 
родственников устраивал совет. Если ответ был положительным, то через 
сватов договаривались о расходах жениха на свадьбу – селик [16, с..55]. В селик 
входили подарки, украшения, полный комплект одежды для невесты, подарки 
родственникам и расходы на свадьбу. Также, жених делал матери невесты подарок 
за воспитание дочери – анилик. Помимо калыма, жених давал невесте махр, но 
выплачивал он ей только в случае развода.

Сама свадьба начиналась в доме невесты, за день до свадьбы невесту 
забирала к себе домой одна из подруг и там проводила время. Во время самого 
бракосочетания приглашали муллу и почетных людей и совершался обряд никах. 
Мулла читал молитву и давал молодым кусочек хлеба обмакнутую в соленую 
воду или молоко [16, с. 56]. После обряда никах родственники мужа забирали 
невесту к себе домой, родственницы невесты с плачем и ритуалом опоясывали 
невесту кушаком, сажали на ковер и выносили во двор, затем невеста садилась 
на коня или телегу и уезжала домой к жениху. Жених в это время дожидался 
невесту у себя дома и после приезды невесты перед домом разжигали костер, 
вокруг которого новобрачных обводили три раза.

Обычно цена калыма зависела от состояния жениха и выплачивался он либо 
сразу, либо частями, на протяжении нескольких лет. Если же жених был не в 
состоянии выплатить калым, то он отрабатывал его родителям невесты, работая 
у них дома или выполняя другие задания [12, с. 322].

Браки среди дунган не совершались ранее 15-летнего возраста. Для сватовства 
отец жениха выбирал своего лучшего друга, который обращался к одному из 
приятелей отца невесты и, после совещания с ним, отправлялся к последнему. 
Переговорив предварительно со своей женой, отец невесты давал ответ и, если 
он был утвердительным, то отец жениха выбирал еще четырех уполномоченных 
из духовенства и почетных лиц, которые составляли уже второе посольство к 
родителям невесты, отправляющихся с обычными подарками, а именно: 1 
фунт   чаю, сахаром, изюмом и какими-либо гастрономическими блюдами из 
дунганской кухни. Подарки эти носили у дунган название фейли. После этого 
такими же подарками приветствовали и ближайших родственников со стороны 
невесты. Принесшие подарки сваты угощались в доме невесты чаем, сладостями, 
вели обыкновенную беседу, и затем сватовство считалось совершенно 
оконченным. 

День венчания назначался по взаимному согласию, в этот день родители и 
жених верхом, в сопровождении своих товарищей и сверстников, приезжали 
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в первый раз в дом невесты, где, бывало, обычное угощение, после которого 
жених перед родителями невесты и всеми собравшимися ее родственниками 
делал общий поклон, а затем невесту с приданым отвозили в дунганской 
арбе  в сопровождении родных и знакомых мужчин и женщин к жениху в 
отдельное помещение, назначаемое для постоянного жительства молодых. В 
это время жених  садился в другой комнате, окруженный духовенством, своими 
провожатыми и родными и по окончании переговоров о махре, ведущихся между 
родителями молодых также в особом помещении, совершался ахуном обычный 
никах, а потом присутствующим предлагалась еда и угощение [17, с. 187-188].

Все расходы по свадьбе уплачивал жених, который перед совершением 
брака  вносил и махр (по-дунгански кабин): у богатых – от 10–50 тиллей (золотая 
монета в Кашгаре и Бухаре в 3–4 руб.), у бедных – до 20 рублей серебром. Если 
кабин полностью не был приготовлен, то свадьба расстраивалась; других поводов 
к такому исходу у дунган на практике не бывало.

Похороны у двух народов проходили одинаково, за исключением некоторых 
моментов. Сам обряд проходил по мусульманским обычаям, мулла читал молитву 
над усопшим, родственники покойного обнимались и просили друг у друга 
прощения, затем сообщали всем родственникам и близким и назначали время 
джаназа намаз [16, с. 57]. Если человек умирал ночью или утром, то его старались 
похоронить в тот же день до заката солнца, если же человек умирал зимой, то 
хоронили на следующий день. 

На намаз для усопшего собирались мужчины и мулла спрашивал у старшего 
из   родственников покойного, готов ли он выплатить все долги умершего, 
человек по правилам должен был давать положительный ответ. После этого 
мулла совершал джаназа намаз и покойного забирали на кладбище. Перед тем 
как хоронить его, убирали одеяло или ковер и опускали в могилу ногами в перед, 
ложили на спину головой на север, лицом на запад в сторону Мекки [16, с.58].

Поминки по усопшему справлялись на 3, 7, 40 день и через год, до 40 
дней каждый четверг в доме усопшего проводились поминки. Близкие 
родственники,   в   том числе и женщины до года ни в каких мероприятиях и 
развлечениях не участвовали. Через год траур заканчивался. 

Сарты, как и другие вышеперечисленные народности были мусульманами-
суннитами, но в отличие от них лучше разбирались в религии и религиозных 
вопросах. Так, для них Коран считался не только священной книгой, но также 
использовали его в повседневной жизни, таких как: разрешение спора, прошение 
в долг и даже покупка на базаре. Также они придерживались принципов шариата 
и Корана во всех случаях семейной жизни и сарты строго придерживались всего 
этого. Вульфсон Э.С. вот как описывает жизнь сартов: «И на все случаи жизни 
также есть свои правила в этой главной священной книге магометан: как должны 
относиться муж и жена друг к другу; когда законом разрешается развод; как 
обязан отец делить наследство между детьми; как обращаться с сиротами – и 
многое другое. Нет, словом, такого случая в жизни, хотя бы самого мелкого, на 
который нельзя было бы найти указания в Коране; даже такие мелочи, например, 
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как поступь и говор человека, и то затронуты в этой мудрой книге. Вот как учит 
Коран: «Походка твоя пусть будет скромная. Говори голосом тихим, так как 
самый из неприятных голосов есть голос осла». Поэтому каждый мало-мальски 
почтенный сарт ходит плавно не торопясь, и не только избегает пения, пляски, 
свиста, но старается также говорить тихо» [18, с. 19-20]. Таким образом, мы 
можем увидеть, что сарты до того строго придерживались ислама и, в частности, 
Корана, что руководствовались им во всем, даже в мелких случаях жизни. 

Духовенство у сартов мало чем отличалось от других мусульман за 
некоторым исключением: «Духовные должности замещаются по выбору. 
Каждый  грамотный имеет право избрание и носить звание мулла, т.е. учитель. 
а будучи избранным на духовную должность называется имамом. Лишь кроме 
грамоты, изучившие главнейшие из книг, трактующих догматы и обряды религии, 
а также мусульманскую юрисдикцию, называются улемами. При каждой мечети 
состоит: имам и азанчи (призывающий на молитву).; из них состоит притч.» [19, 
с. 20]. То есть, как мы можем видеть выше, духовенство у сартов избиралось 
самим народом. 

Как и у всех мусульман, сарты строго соблюдали пост в месяц Рамазан, 
употребляя пищу только после заката солнца и до его рассвета. Во время поста 
в городах и селах днем обычно было очень тихо, но затем уже вечером после 
разговения люди выходили гулять и веселиться [18, с. 25-26]. В целом сарты 
очень строго относились к посту и старались его соблюдать регулярно.

У сартов молодые вступали в брак в очень раннем возрасте, девушки уже 
считались невестками в 12-13 лет и в этом возрасте уже взрослые женщины 
обращались к ним как к равным. На улицу их уже одних не отпускали, только 
в сопровождении братьев или сестер. Девушки выходили замуж в 13-14 летнем 
возрасте, согласие на вступление в брак давали родители девушки. 

Как и у всех мусульман, жених должен был выплатить родителям невесты 
калым, причем чем богаче родители жениха и невесты, тем выше размер 
калыма. От возможной выплаты калыма зависело время проведения свадебного 
мероприятия, если родители жениха в состоянии были выплатить калым сразу, 
то и со свадьбой не затягивали, но бывали случаи, когда сам процесс затягивался 
на несколько лет. 

Сам процесс начинался в доме невесты, за несколько дней до свадьбы молодая 
устраивала прощальный вечер с подругами и родственницами, они обычно 
веселились, праздновали и пели песни. 

В день свадьбы в дом невесты приходил жених с родственниками 
свидетелями,  невеста в это время сидела в углу комнаты за занавеской. Имам 
перед венчанием спрашивал, по собственному ли желанию она выходит замуж, 
если невеста была молода и невинна, то по традиции она должна была молчать, 
если же она была разведенной или вдовой, то обязана была ответить. 

После венчания и празднования самой свадьбы, жених с родственниками 
уходил домой, а невесту отвозили ее родные в дом мужа позже, в городах обычно 
отвозили в тот же день, в селениях только через пару дней. Перед тем как отвезти 
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невесту, она садилась в центре комнаты, одев белую рубашку и на голову несколько 
платков, затем все родственники, громко плача прощались с невестой. Во дворе 
дома готовились телеги – арба, количество их зависело от приданного, молодая, 
выйдя из дома садилась в одну арбу, а остальные загружались приданным и весь 
этот караван выезжал в дом жениха [18, с.68-70].

В целом сам обряд венчания у сартов мало отличался от обряда у таранчи 
или дунган и это могло быть связано с их схожестью образа жизни и схожестью 
традиций.

После смерти человека, начинался обряд оплакивания. Глаза умершего 
закрывали, челюсть обвязывали платком, руки вытягивали вдоль тела и 
покрывали   его белым материалом. Если умирал мужчина, то его оплакивали 
и мужчины, и женщины, если же умирала женщина, то ее оплакивали только 
женщины, а из мужчин только самые близкие. Приходили специальные 
омывальщицы или омывальники и после омовения тела его закутывали в 
белую бумажную ткань - саван, а сверху простыней или любой материей, тело 
укладывали на специальные носилки и выносили во двор. Во дворе собирались 
одни только мужчины и имам читал установленную молитву – намаз. 

Умершего мужчины отвозили на кладбище, в могилу ложили тело головой на 
север в специальную выемку, после похорон имам читал Коран, после чего все 
возвращались домой. На следующий день утром женщины приходили на могилу 
и оплакивали усопшего [18, с. 74-76].

Сарты хоронили умершего или в тот же день или на следующий день утром. 
Поминки проходили на третий, сороковой день и на годовщину. Траурным у 
сартов считался синий цвет.

Как и все мусульманские народы Сибири и Средней Азии татары были 
мусульманами-суннитами. К религии и религиозным догматам относились очень 
строго. И серьезно придерживались предписаний и обязанностей, держали посты 
и регулярно совершали намаз [12, с.466-467].

Духовенство у татар делилось на 4 степени: Муфтий, ахун, хатып-мударис 
(мулла) и мугалим (учитель-азанчи). Последний учил детей в медресе, читал 
проповеди и перед молитвой призывал людей к намазу. Прихожане избирали 
всех этих сановников духовенства, а правительство их утверждало.  Религиозное 
образование получали в медресе Казани и Семипалатинске, а некоторые обучались 
в высшем духовном медресе в Бухаре [12, с.468].

В брак у татар вступали обычно в 16-18 летнем возрасте. Свадьба и венчание 
у них начиналось со сватовства. Жених, как только выбирал себе невесту, 
отправлял к ее родителям сватов, которые договаривались о размере калыма 
и о дате свадьбы.   Калым у них делился на несколько частей: деньги, скот и 
одежда.   Выплачивался калым несколькими частями, за исключением только, 
если жених не был зажиточным. Свадьба также устраивалась только после полной 
выплаты калыма. После того, как обе стороны договаривались, всенародно 
объявлялась помолвка молодых, и мулла читал необходимую молитву, затем 
жених должен был начать выплачивать калым за невесту [20, с. 16-17]. После 
помолвки и до свадьбы жениху и невесте разрешалось встречаться.

Сама свадьба начиналась тем, что к невесте приходили подруги и близкие 
родственницы и прощались с ней, затем за день до церемонии ее отводят в 
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дом, где должно пройти бракосочетание и там она виделась со своими новыми 
родственницами. Сама церемония проходила очень просто, мулла спрашивал у 
жениха и невесты, желают ли они вступить в брак и получив утвердительный 
ответ читал молитву о заключении брака.

После смерти человека мулла читал молитву и совершали омовения тела, 
затем его обворачивали в белый холст или бумажную материю, завязывали ее 
с двух сторон и оставляли только лицо открытым, потом все тело опрыскивали 
водой с разведенной в ней камфорой. После этого мулла прикреплял к груди 
табличку с надписью «Нет бога кроме Аллаха и Мухаммед посланник его» на 
арабском языке.

Тело, обернутое в ковер ложили в гроб, и несли на кладбище головой вперед. 
Умершего в могилу опускали без гроба, головой на север, лицом на запад. После 
того, как могилу закапывали, мулла читал Коран по усопшему, и все расходились 
[21, с.341]. 

Поминки по усопшему проходили на третий день, родственники, друзья 
и знакомые приходили в дом покойного и ели поминальный обед. Перед 
употреблением еды мулла читал молитву. Во время обеда присутствующие 
разговаривали о покойном, вспоминая только хорошее, о его деяниях в жизни, 
восхваляли его качества, затем после обеда расходились.

Такие же поминальные обеды, только уже без имамов, проходили на 
седьмой,  двадцатый и сороковой день, а также в годовщину кончины умершего. 
Моления на этих обедах не проходили, а читался только Коран. Доказательствами 
печали после умерших был, плач и рыдания жены, детей и родственников 
покойного. По умершему было принято носить траур, который носили жена с 
детьми, братья, сестры и родственники покойного. Траур носили в течение года, 
но могли носить только семь, двадцать или сорок дней. Траур заключался в 
ношении черного, без всяких оттенков платья, в раздаче бедным милостыни и в 
добрых делах, творимых  в память и во имя покойного.

Несмотря на то, что все мусульманские народы, проживающие на 
территории   Казахстана, имели общие корни и исповедовали одну религию, 
у каждого народа были свои особенности в верованиях и культуре. Например, 
священным месяцем для казахов был не только Рамадан, но и месяц Сафар. 
Обычно они не устраивали больших праздников в этом месяце или не выезжали 
в дальнюю дорогу. Отношение других этносов к месяцу Сафар не было таким. 
Такие особенности были и в культуре, если для одних народов гостеприимство 
считалось очень важным, то для других не очевидным. Различия были даже в 
размере и оплате калыма. 

В заключение можно отметить, что ислам распространился в Средней Азии 
с IX века и оказал сильное влияние на жизнь и культуру народов, населявших 
этот регион, и оказал влияние в зависимости от его образа жизни и этнической 
принадлежности. Кроме того, следует отметить, что все обряды и обычаи имеют 
одинаковые корни. В описываемый период Ислам вобрал в себя архаические 
культы у народов Казахстана: анимизм, магию, тотемизм, фетишизм, шаманизм. 
То же самое можно сказать и о многих народных традициях и обрядах. Во 
многих   случаях что древние традиции получили новую жизнь в результате 
достойного существования ислама.
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Указ Павла I от 31 мая 1800 г. об учреждении в Казанской духовной 
академии   (в   1797 г. преобразована из духовной семинарии) «особого класса 
татарского языка» положил начало официальному преподаванию восточных 
языков. Вплоть до 40-х гг. XIX в. преобразования православных учебных 
заведений г. Казани не позволяли углублять преподавание восточных языков 
и формировать прочную систему востоковедных дисциплин. Преподавание 
татарского языка в духовной семинарии г. Казани было связано с желанием 
духовного начальства открыть «классы татарского языка» в учебных заведениях 
Казанского духовно-учебного округа – Астраханской, Нижегородской, Пермской, 
Пензенской, Тамбовской, Оренбургской, Тобольской епархиях. Именно в 40-х 
гг. XIX века активизируется изучение восточных языков в духовной академии, 
которая во второй XIX в. стала ключевым центром миссионерской идеологии и 
практики в Российской империи. Основное внимание было уделено изучению 
восточных языков - арабского, татарского, калмыцкого и монгольского [1-3].

Важное значение имело образование в январе 1845 г. в составе духовной 
академии двух восточных разрядов (кафедр) – монгольско-калмыцкого и турецко-
татарского (арабского), просуществовавших до 1854 г [4-6]. В середине 40-х 
гг. прошлого столетия постановка преподавания восточных языков в академии 
связана с именами известных профессоров восточного разряда университета 
А.К.Казем-Бека и А.В.По-пова. В 1844-1845 гг. студенты духовной академии 
были допущены к слушанию в Казанском университете лекций по восточным 
языкам – татарскому, монгольскому и калмыцкому. С середины 40-х гг. XIX в. 
в академии формируется свой круг преподавателей восточных языков. Среди 
них первые выпускники академии – Н.Ильминский и А.Бобровников [7-13]. 
Преподавание азиатских языков и исследование материалов приняло устойчивое 
положение в середине – второй половине XIX в. Истоки традиции востоковедения 
в православных учебных заведениях г. Казани справедливо олицетворяются с 
деятельностью А.А.Бобровникова (1821-1865), Н.И.Ильминского (1822-1891) и 
Г.С.Саблукова (1804-1880). В 1854 году Указ Синода, который ликвидировал в 
духовной академии восточные разряды и открыл миссионерские отделения, где 
были представлены язык и этнография татар, монгольский и калмыцкий языки, 
а также языки и этнография языческих народов России, положил начало новому 
этапу в истории казанского миссионерского востоковедения второй половины 
XIX - начала XX вв [14].

На этом этапе официальные мероприятия имперских властей превратили 
Казанскую духовную академию в крупнейший центр миссионерского 
востоковедения в России. Такой широты в преподавании восточных языков 
и востоковедных предметов практически не было в других российских 
православных духовных учебных заведениях во второй половине XIX- начале 
XX вв.

Казанские востоковеды-миссионеры тесно сотрудничали с православными 
обществами и миссиями и были связаны учебной и научной деятельностью 
со многими российскими академическими и университетскими 
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центрами и ориенталистами. В 1854-1855 гг. в противомусульманском и 
противобуддистском   отделениях духовной академии открываются должности 
практикантов восточных языков – монгольского и татарского, которые сохранились 
и расширились во второй половине XIX в. - первых десятилетиях XX в. 

История, этнография и языки народов Сибири и Дальнего Востока в разные 
периоды времени изучались на противобуддистском отделении и на монгольском 
отделе Казанской духовной академии, а с 1889 г. на Казанских двухгодичных 
миссионерских курсах при Казанской духовной академии. Так, здесь изучались 
история и этнография монголов, бурят, калмыков, остяков, самоедов, якутов, 
чукчей, тунгусов, маньчжур, корейцев, гольдов, гиляков, коряков и др. Занятия 
вели И.И.Ястребов, иеромонах Гурий (Степанов), священник И.Попов, Иеромонах 
Амфилохий, А.П.Межуев, И.И.Шаракшинов и др.

Отличительной чертой казанского миссионерского востоковедения стала 
подготовка преподавателей восточных языков и обучение этим языкам 
на основе направления в регионы, населенные азиатскими народами 
империи и зарубежный   Восток. На мусульманский Восток был направлен 
выпускник  Казанской духовной академии М.А.Машанов, посетивший Джидду и 
Каир в 1885-87 гг [15-16]. В 1909-1910 гг. лектор французского языка и практикант 
арабского языка «кафедры арабского языка и обличения мухамеданства» академии 
П.К.Жузе находился с научной целью на Арабском Востоке. В 1912-1914 гг. в 
Монголии в научной командировке находился исполняющий должность доцента 
академии иеромонах Амфилохий с целью изучения монгольского и тибетского 
языков, а также буддизма и ламаизма [17-18]. 

В результате многочисленных командировок преподавателями Казанской 
духовной академии были составлены научные отчеты и накоплено большое 
количество документальных источников, книг и других предметов, отражающих 
культуру, быт, обычаи, национальные праздники многих народов России. 
Большинство этих ценных вещей были собраны в миссионерском историко-
этнографическом музее Казанской духовной академии, организованном в 
сентябре-октябре 1912 г. при фундаментальной академической библиотеке. 

Большое значение для комплектования фондов имели пожертвования 
преподавателей академии. Многие из них имели многолетний опыт 
миссионерской деятельности. Так, доцент академии по кафедре калмыцкого 
языка архиепископ Иннокентий (Илья Иванович Ястребов; 1867–1928) в течение 
14-летней миссионерской деятельности несколько раз побывал в калмыцких 
улусах Астраханской губернии с целью изучения языка, быта и религиозных 
верований калмыцкого народа, путешествовал по Сибири, совершенствуя 
опыт миссионерской деятельности и изучая язык сибирских монголов [19]. 
Ученый-востоковед, профессор академии по кафедре миссионерских предметов, 
архиепископ Суздальский Гурий (Алексей Иванович Степанов; 1880–1938) 
пожертвовал музею ценные коллекции буддийских, монгольских, калмыцких и 
бурятских идолов и другие предметы домашнего быта  монголов, калмыков и 
бурят [20].
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Коллекцию из более ста предметов, привезенных из Монголии, преподнес в 
дар музею специалист по ламаизму иеромонах Амфилохий (Скворцов Александр 
Яковлевич; 1885–1937; впоследствии епископ Енисейский и Красноярский). В их 
числе были изображения буддистских богов и богинь на полотне, из терракоты, 
бронзы, дерева и папье-маше, ксилографические доски для печатания молитв, 
принадлежности шаманского культа, четки, китайские монеты и многое другое 
[21-23]. После возвращения в 1914 г. из двухлетней командировки в Монголию 
он, помимо научной и преподавательской деятельности, он принимал самое 
активное участие в судьбе музея, будучи помощником директора [24].

Во второй половине XIX-первых десятилетиях XX вв. происходят 
существенные изменения в преподавании восточных языков и миссионерских 
востоковедческих предметов или курсов. Формируется и развивается система 
подготовки православных миссионеров, знающих восточные языки, историю 
ислама и буддизма. Казанские миссионеры-востоковеды духовной академии 
активно занимаются разнообразными вопросами идеологии и практики 
православной миссионерской деятельности в России, в частности в Поволжье и 
Приуралье, Центральной Азии, Сибири, на Дальнем Востоке и Кавказе.

Закрытие Казанской духовной академии в 1919 - 1920 учебном году прервало 
традицию миссионерского востоковедения в России.
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XVIII-XIX ҒҒ. РЕСЕЙ ИМПЕРИЯСЫНЫҢ ҚАЗАҚ ХАЛҚЫНЫҢ 
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Түйіндеме: Мақала қазіргі күнге дейін орта ғасырлардағы қазақ халқының 
дәстүрлі дінінің зерттелмеуі салдарынан қазақ халқын мұсылман дініне бет 
бұрғызған Ресей империясы тарапынан арнайы дайындалған «заказной молда-
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лар» болды деген ұшқары пікірлердің жаңсақ екендігін дәлелдеуді мақсат етеді. 
Евразия кеңістігіндегі түркі мемлекеттілінің күйреуі осы діни-рухани үдері-
стермен байланысты болғандығы, абсолюттік билікке ұмтылған хандардың қа-
зақтың   дәстүрлі діні-Йасауи жолына қарсы болғандығы, «Жеті жарғы» заңы 
осы дәстүрлі дінге қатысты қабылданған заң болғандығы, салдарынан Қазақ 
хандығының күйрегендігі баяндалады. Осыны пайдаланған Ресей империясы-
ның қазақ даласын діни-идеологиялық тұрғыдан игеруге бағытталған саясаты 
«заказной молдаларды» дайындауға ықпал етті.  Сол кезеңдегі қазақ зиялылары 
бұл рухани экспансияға қарсы күресті. Сол кезеңдегі қазақ зиялыларының діни 
танымының тереңдігін мақалада келтірілген мысалдардан көруге болады. Және 
ол күрестің нәтижелері жаман болған жоқ. Қазақ халқы өзінің дәстүрлі діні мен 
діни таным негіздерін сақтап қала алды. 

Кілт сөздер: Дәстүрлі дін. Йасауи жолы. Тәуке хан. Қашаған. Махамбет. 
«Жұт қоян».

Қазақ даласындағы діни-рухани үдерістер тарихы әлі күнге толығымен зерт-
телмей келеді. Зерттеліп жарияланған мақалалар мен монографиялық еңбек-
тердің өзіне назар салып, олардағы ұсынылған ғылыми пайымдарға назар салып, 
дұрыс-бұрыстығына баға берген жай оқырман түгіл зерттеушілердің арасында 
жоққа тән. Соның салдарынан қазақтың дәстүрлі діні, діни танымына қатысты 
ұшқары ой-пікірлер қазіргі күні белең алып тұрған жайы бар. Өкінішке орай, 
мұндай шала сауаттылықтың қазіргі қазақ қоғамына тигізіп жатқан зияны шаш 
етектен. Ең бастысы қазақ халқының өзінің кім екенін тануына мүмкіндік бермей 
келеді. Әйтпесе, ⅩⅤⅢ ғасырдың соңы мен ⅩⅠⅩ ғасырда қазақ даласына келіп, 
Ресей империясының діни-идеологиялық саясатын іске асыру жолында қызмет 
еткен «заказной молдаларды» қазақ даласына ислам дінін таратушы ретінде мой-
ындалар ма еді. Белгілі бір зерттеушілердің пайымдауы бойынша қазақ халқы сол 
«заказной молдалардың» ықпалымен ғана мұсылман болыпты-мыс. Оған дейін 
қазақ халқы жабайының күйін кешкен деген тұжырымдарға не деуге болады. 
Ең өкініштісі, Алтын Орда сияқты алып империяның күйреуінен бастап, кешегі 
Қазақ хандығының ыдырауына дейінгі аралықтағы қасіреттің барлығы осы діни 
үдерістерге қатысты болғандығынан біздің зерттеушілеріміздің көпшілігі хабар-
сыз. Осыған байланысы қазақ халқының дәстүрлі дініне қатысты аз ғана мәлімет 
беріп, одан кейін осы дәстүрлі дін негіздерін «заказной молдалардың» қалай 
құртуға әрекет еткеніне қысқаша тоқталмақпыз. Әрине, бұл мақала шеңберінде 
мен ол тарихтың барлығын толығымен баяндап шығатын ниетім жоқ. Тек, сол 
қасіретті кезеңнің соңғы кезеңіне тоқталып,  қазақ халқының рухани дағдарысқа 
ұшырау себептері мен оның соңы Ресей империясының қазақ даласына бағыт-
талған діни-идеологиялық саясатына қысқаша талдау жасау болып табылады.

XVII ғасыр соңында Тәуке ханның «Жеті жарғы» заңын қабылдауы қазақ да-
ласындағы діни-рухани ахуалдың аса күрделі өзгерістерге түсуіне ықпалын ти-
гізді. Қазақ халқының жүздеген жылдар бойы ұстанған жолы-йасауийа тариқаты 
діни идеология ретіндегі ролінен ажырап, оның орнын нақшбандийа тариқаты 
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басты. Парсы мәдениеті негізінде дүниеге келген бұл сопылық жолдың дәстүрлі 
түркі мәдениетіне негізделген Йасауи жолынан белгілі дәрежеде өзгешелігі бар 
еді. Ең басты ерекшелігі қазақ халқының дүниетанымдық негіздерімен сай кел-
мейтін. Йасауи жолында таным негізінде «уахдат ал-ужуд»-болмыстың бірлігі 
жатса, нақшбандилер танымының негізінде «уахдат ал-шухуд» жатты. Бірі халық 
санасына адам баласының бүтіннің бөлшегі екендігін сезіндіріп, әр бір адамның 
өзі үшін ғана емес, өзі  өмір сүріп жатқан қоғамның да  болмысына жауапты 
екендігін сезіндіретін және қоғамдасып өмір сүруге ыңғайлайтын. Екіншісі, әр-
бір адамның тек өзі үшін жауапты екендігін, әрбір жанның Алламен арадағы бай-
ланысы жеке болу керек деген түсінікте болды. Демек, әрбір жан иесі өзі үшін 
ғана өмір сүруі тиіс деген қағида қоғам санасына біртіндеп сіңе бастады. Бұл 
танымдағы өзгерістер қазақ қоғамында қалыптасқан рухани, мәдени тұтастықты 
ыдыратушы басты фактор болды десек, артық айтқандық емес. Оның үстіне сан 
ғасыр бойы қазақ халқының рухани бірлігінің негізі-Йасауи жолының халық ара-
сында жетекші рухани күш болуына ықпал етуші Йасауи жолы өкілдерінің билік 
жүйесінен ысырылуы да қазақ халқы арасындағы рухани тұтастықты одан әрі 
әлсірете түсті. Әр жүздің басына хан қойылып, ру, тайпалар басына билер сол 
ру, тайпа өкілдерінің өзінен тағайындалатын болды. Бұл қазақ қоғамы ішіндегі 
сепаратистік пиғылдың күшейуіне, ру, тайпалар арасындағы бірліктің әлсіреп, 
бәсекелестіктің артуына әкелді. Бұрын билер тек Йасауи жолы өкілдерінің қата-
рынан ғана тағайындалатын. Олар үшін бар қазақ бір болатын. Олардың өздері 
басқарып отырған ру, тайпа арасында туған, туысы болмайтын. Сондықтан да 
ол билер әр кезде әділдіктен таймайтын. Осы принцип бұзылған соң, әр бидің өз 
туысының сөзін сөйлеуіне, қазақ қоғамындағы әділдік принциптерінің бұзылуы-
на әкелді. Бұл жалпы мемлекеттің рухани бірлігіне орасан зор нұсқан келтірілді. 
Әр жүздің әр жаққа тартуы мемлекеттің әлсіреуіне, орталық биліктің қауқарсыз 
қуыршаққа айналуына әкелді. Қазақ хандығының жоңғарлардың қазақ жеріне 
алғашқы басып келген кезеңінде дұрыс қарсылық көрсете алмауының астарында 
осы фактор жатты. Тек, Абылай ханның қазақ халқын басын қайта біріктіру жо-
лындағы жанқиярлық еңбегі ғана қазақ халқының одан ары этникалық жіктелуге 
түсуден аман сақтап қалды [1]. Алайда, Абылай ханның діни-идеологиялық сая-
сатты қайта өзгертпек болған әрекеті аяқталмай қалды. Ол сатқындықтың құрба-
ны болды. Қазақ хандығы елу жылдық соғыста жеңіп, тұрып жеңілді. Мемлекет-
тігін күйретті. Мұның астарында бір ғана себеп жатты. Ол – қазақ қоғамындағы 
рухани тұтастықтың ыдырауы еді.

Ресей империясы болса, бұл кезеңде қазақ даласын игерудің жолдарын қара-
стырып жатты. Ұзақ жылдарға созылған зерттеу жұмыстары арқасында, отар-
шылдар, қазақ қоғамының рухани тұтастығын ыдыратпай тұрып, оны толығымен 
саяси тұрғыдан игеру мүмкін еместінгін айқын сезінді. Орыс зерттеушілері ол 
кезеңде қазақ даласын шарлап, оның әдет-ғұрып, салт-дәстүрін, жалпы рухани, 
мәдени болмысын бүге-шігесіне дейін зерттеуде болды.  Бұл Ресей империясы-
ның Қазақ хандығы тарихтан кетпей тұрып, қазақ даласын діни-идеологиялық 
тұрғыдан игеруге бағытталған әрекетке кірісуіне мүмкіндік берді. Ол әрекет Уфа 
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және Симбирск наместнигі О.А. Ингельстромның ұсынысына сәйкес ІІ Екате-
ринаның жарлығы бойынша Уфа қаласында мұсылман діни басқармасының 
1789 жылы ашылуынан басталды. Сөйтіп, алғаш рет қазақ даласын діни-рухани 
тұрғыдан игеруге бағытталған Ресей империясының саясаты іске қосылды. Ол 
діни басқарма Орынбор муфтилігі деп аталды[2.104]. Мақсаты – қазақ даласын 
діни, рухани тұрғыдан ыдырату, мұсылмандардың діни негізде бас көтерулерінің 
алдын алу еді. Ол үшін арнайы осы мақсатқа дайындалған молдалар қазақ халқы-
ның дәстүрлі дініне қайшы келетін уағыздар жүргізуге тиіс болды. Олар қазақ 
арасына кіріп, қазақтың дәстүрлі діни танымынан ажырату, таным негіздерін 
өзгертуге күш салды. Ол молдаларды қазақ арасында «заказной молдалар» деп 
атады. Өйткені, әрбір қазақ ауылы оларды оқыған қаражаты мен өзге шығын-
дарын төлеп, сатып алатын. Орынбор муфтилігі қазақ арасында өзінің мұндай 
рухани ыдыратушылық бағытындағы әрекетінің ауқымын мына цифрлардан-ақ 
көруімізге болады. XVIII ғасыр соңында қазақ арасында Ресей империясының 
саясатын жүргізетін 28 ахун, 969 молда, 114 мешіт, 1921 мударрис болды [2.105]. 
Олардың қазақ халқының дәстүрлі діни танымына қарсы әрекетін қазақ зиялы-
лары көрмей қалған жоқ. Олар қарсы әрекет етті. Діни тұлғалар қазақ халқының 
рухани тәуелсіздігін сақтап қалуға күш салды. Мұны біз Кенесары ханның Ре-
сей патшалығына қарсы күресін қолдаған Марал ишан мысалында көре аламыз. 
Оның қазақ халқының тәуелсіздігін сақтап қалу жолындағы әрекеті, тек діни 
уағызбен ғана шектеліп қалмай, қолға қару алып күресуге де шақырды. Қазақ 
жерінің солтүстігінде туылған Марал ишан Ресей отаршыл саясатымен  күресе 
жүріп, Сыр бойына келіп, тұрақтайды [3].  

Қазақ халқының рухани тұтастығын сақтап қалу жолындағы күрес тек діндар-
лар тарапынан жүргізілген жоқ, қазақтың ақын-жыраулары да бұл іске белсене 
араласты. Бәрінен де таң қалдыратыны қазақ ақын-жырауларының діни танымы-
ның тереңдігі таңқалдырады. Мысал ретінде біз маңғыстаулық жыраулар шоғы-
рын айта аламыз. Олардың діни танымның тереңдігі сондай, қазіргі біздегі біл-
гір деген діндарлардың өзін артқа тастайтынына күмәнім жоқ. Мысалы, Нұрым 
жырау мен Қашаған жырау арасындағы айтыста мынадай мәселелер көтеріледі:

Сонда Нұрым інісіне мынадай сөз айтыпты:
«Саламатпысың, шырағым,
Алдыңа келді қарт аға.
Мүйіз шықса басыңа
Сен талай түстің алқаға.
Тілің шешен, ернің еп,
«Айтқыш» деп жүр ғой сені көп.
......
Бір-екі сөз сұрайын
Ақылға кәміл данадан.
Бала, білсең хабар бер,
Дүрегелі Хауа-Анадан
Қанша заман өтті арадан?
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Дүниенің басы неден жаралған?
Жер менен аспан – бұ не зат?
Мақұлыққа лай тараған?
Адам, Лаухы, Калам –дүр –
Баршасы неден жаралған?
Өлгенге мансұқ неше аят
Анау отыз парадан?

Сонда Қашаған оған былай деп жауап қайтарады:
—Көрген жоқ едім бұрын да-ай,
Білмейтін едім сырыңды-ай,
Құдай, қайдан тап қылды
Сүйіндіктегі Нұрымға-ай?
......
Иманнан жырақ болмайды
Таспих айтып санаған.
Жұмаққа барад дейді тергеусіз
Алласы анық қалаған.
Дүниенің басы әуелі
Меруерт тастан жаралған,
Меруерт тас еріп су болған,
Судан  түтін, бу болған,
Аспан, жер содан жаралған.
Адам менен Лаухы,
Кәләм, Абзал баршасы
Сол заттан дейді жаралған.
Он сегіз мың ғалам болғанда,
Үш бөлім болып тараған,
Алтауы болар жәмәдәт,
Алтауы болар нәбәдәт,
Алтауы болар хайуанат. –
Үш алтыны қоса ғой,
Он сегіз мың жан болад.
Білмеген адам таң болад.
Шариғат жолы бойынша
Өлгенге намаз, ысқат шарт,
Нұреке, енді тілің тарт.
Көп ішінде көлденең
Туысына ұрынған
Дүниедегі жаманз ат [4, 216-221].
Егерде осы айтыс қойылған сұрақ пен берілген жауап, жарық дүниенің пайда 

болуынан бастап, адамзаттың дүниеге келуі, адамзаттың жер Жаратушы Құдірет-
тің адам баласын жер бетіне жіберудегі мақсатының бәрі баяндалған. Қазіргі 
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күні астрофизиктердің айтып жүрген «үлкен жарылысынан» бастап, бүкіл жара-
тылыстың жаралуына қатысты қаншама мәселелер көтерілген және барлығының 
дәлелі соңғы 50-60 жыл көлемінде дәлелденіп отыр. Мұндай терең білімге ие 
халықты Ресей империясының арнайы жіберген «заказной молдалары» мұсыл-
мандыққа бет бұрғызды деуге келеді ме? Жоқ. Әрине, бұл жерде ислам дініне 
қатысты ешнәрсе айтылмаған деп сынауы да мүмкін. Қазақ ақын жырауларының 
Ислам тарихына да қатысты терең білімге ие екендігін Абыл жыраудың Махам-
беттің жұмбағын шешуі дәлел бола алады. Мысалы: «Исатай батырдың өліміне 
қатты назаланып қайғырған Махамбеттің қападан күңіреніп, езілген елімен бір-
ге еңіреп, патша әкімдерінен өкілдерінен қуғын көріп, елден жырақтау жүрген 
уақыты болса керек. Бір күні жайлауда отырған Кете Жарылғас бидің ауылына 
қарай «Махамбет келе жатыр» деген хабар естіледі. 

Жарылғас бидің баласы Шернияздың «Сарай ақыны» атанып жүрген кезі 
екен. Сол уақытта Шернияз  да әкесінің ауылында екен. Махамбеттің хабарын 
естіген Шернияз әкесіне, Махамбеттің өзін  сыртынан сынап-мінеп жүргенін ай-
тып, аулына келгесін онымен сөз таластырмақ ойы барын білдіреді. Махамбеттің 
мінезін, сөзінің уытын жақсы білетін, ақынға іштей тілеулес Жарылғас би: «Шы-
рағым, Махамбетке қарсы сөз айтпа. Егер айтар болсаң, әуелі қонақ етелік, содан 
кейін ауылдан аттанар кезде аттандырып тұрып, онда да тек қана алты ауыз сөз 
айтарсың. Одан көп айтуға ол мылжыңның кісісі емес», – деп ескертеді.

Шернияз әкесінің айтқанын істеп, Махамбет аулынан аттанғалы жатқанда бы-
лай дейді:

Көп үйрек көлде жатқан көлгілікті,
Ғалымдар шариғаттан сөз біліпті.
Баласы Өтемістің ер Махамбет,
Бізге айтар не сөзің бар ізгілікті?..
Атына тақым салған Махамбет шапанының шалғайын жинақтап тақымына 

басып, он алты өрім тобылғы сапты қамшысын қолына сығымдай ұстап тұрып:
Әліп, Ләм, Айн мен тұрар «Әлхам» басы,
Мүймнің Бимен тұрар «Бісмілләсі».
Мүймнің құйрығы имек, ортасы ақ,
Білсең айт, осы ненің ишарасы?
Он бүркіт, отыз аққу көлде жатқан,
Лашын құс дамыл таппай қанат қаққан,
Телегей теңіз тасып шамданғанда
Жем сау құс тұғырдағы қайда жатқан?
Көп қағып дауылпазы көл шайқаған,
Арғымақ бір шапқанда дүние көшіп,
Айналасы алты айшылық жер жай қаған.
Күн бұлт, ай қараңғы, жортар құлжа,
Шернияз, шешен болсаң жылдам болжа!
Түйіліп таң мезгілі мұнар шалып,
Төрт лашын бір сұңқарды қылған олжа.
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Хат жаздым қалам тартып, сөз әзірлеп,
Тар жерде «Сөйле» дедің, «бол әзір» деп.
Арқадан қайта айналып келгенімше,
Шернияз, жауабымды қой әзірлеп, –
дейді де атын қамшымен біртартып жүріп кетеді. Өзін білікті санап, сол 

кезде сарай еркесі атанып жүрген, әрі: «Тап осы жерде не айта қояр дейсің?» 
– деп Махамбетті сүріндірмек болған Шернияз ескілікті сөзді сұрауын сұраса 
да, жұмбақтың шешуін таба алмай әлек болады. Егер Махамбет Арқадан қайтып 
оралғанша жұмбақтың шешуін таппаса өз басына қауіп екені анық. Әбден қаны-
на қарайып жүрген кекті ақын басы жерге жеткенше жаттың жарбақшылары  мен 
құйыршықтарының мазағы мен қорлығына көнбек емес. Соны сезген Шернияз 
әр жерден ат ізін салып жұмбақты шеше алатын адам іздестіргенімен, ондай адам 
табыла қоймайды. Ақыры Маңғыстаудағы Абыл ақынның ауылына хатпен адам 
жіберіп, жұмбақтың шешуін сұрап, бұйым салады. Сол кезде Абылдың жасы ал-
пыстың үстіне шығып кеткен шағы екен. Жасы кіші болса да Махамбеттің құдай-
берген ерекше қасиетін айрықша бағалайтын Абыл оның шығар биігі мен алар 
асуының жоғары болуын тілейтінеді. Көтерілістің қайғылы жайларына, Исатай-
дың өліміне, Махамбеттің қазіргі тірлігіне қатты қиналып, жанашырлық білдір-
генімен, қолынан келер көмегі азайған шақта Шернияздың сәлемін алған Абыл: 
«Махамбет оң көзім болса, Шернияз сол көзімеді. Екі көзді таластырмас үшін 
Жаратқан Ием ортасына мұрын қойыпты ғой. Өресі өсе қоймаған Шернияздың 
сұрауы есіл Махамбеттің шамына қатты тиген екен, арты жаманшылыққа ұласып 
кетер, екеуін татуластыру үшін жұмбақты шешіпк өрейін» деп ойлап Махамбет-
тің жұмбағын былай шешіпті:

Әліп, Ләм, Айн мен тұрар – «Әлхам» басы,
«Алланың» бұл үш әріп ишарасы.
Мүйімнің Бимен тұрса «Біссімілласы»:
Расул мен Періштенің нышанасы.
«Мүйімнің – деген сөзі, – ортасы ақ»,
 –Жүрегі ол – пайғамбардың, шын асылзат.
«Құйрығы имек» болса, қияметте
Үмбетіне Мұхамбет болады жақ.

«Отыз аққу» – Дәуіттің отызұлы,
Сәждеден бас көтермей шықты демі.
«Кеудеңді күпірліктен таза сақта!» –
Он досы пайғамбардың айтты мұны.

«Лашын» – Әзірейіл болар мұның мәні,
Замана ер жігіттің зығырданы.
Лашынның жолына тұрған несі,
Жемсау-құс тыныш жатпай тұғырдағы?!
«Төрт лашын бір сұңқарды олжа қылса»,
Шернияз – жөн болмапты ұрынғаны.
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«Көп қағып дауылпазы көл шайқаған,
Арғымақ алты айшылық жер жайқаған.
Күн – бұлыт, ай – қараңғы, жортар құлжа,» –
Астарын бұл айтқанның кім байқаған?

Шернияз, алысқа сал екі көзді,
Әуелі болжап алмай айтпа сөзді.
Жауырып ел арқасы, ер жүрегі,
Күн – бұлыт, ай – қараңғы, еңсені езді.
Ел көшіп, құлазиды құлашағыл,
Тәңірім тілекті етсін десең қабыл, –
Меңзеуі Махамбеттің сол емес пе:
«Айдынды көл, айшықты бел ден табыл!»
Шет болмасаң пайғамбар сүннетіне,
Шын сүйген айналарсың үмбетіне.
Жарасаң ел-халықтың қызметіне,
Құдайдың бөленгенің – құрметіне! [4, 19-21 бб.].
Абыл жырау осылай деп, Махамбеттің жұмбағын шешіп береді. Осы айты-

стағы діни таным негіздеріне талдау жасаған адам қазақты дінсіз болды деп ай-
туға аузы барады ма? Жоқ. Мәселенің барлығы қазақ халқының ортағасырлық 
тарихының әлі күнге өз дәрежесінде зерттелмеуімен тікелей байланысты. Әйт-
песе, Алтын Орда сынды ұлы мемлекетті құрған халықтың діннен хабар болған 
жоқ деп ойлаудың өзі сауатсыздың емес пе?  Абсолюттік билікке ұмтылған Ал-
тын Орда ханы Жәнібектің  Йасауи жолына қарсы күресі 14 ғасырдың екінші 
жартысында мемлекетті күйретті. Бұл қазақтың ауызша тарихында «Нар мойыны 
Бердібекте кесілді» деген бір ауыз сөзбен тұжырымдалған. Алтын Орда мемле-
кетінің орнында пайда болған ұсақ хандықтардың да Йасауи жолынан бас тар-
туы ол мемлекеттердің біртіндеп тарих сахнасынан кетуіне, Евразия түріктерінің 
этникалық жіктелуіне ықпал етті. Мұның соңы 1781 жылы Абылай ханның 
қайтыс болуымен Қазақ хандығының күйреуімен аяқталғаны белгілі. Осындай 
қазақ халқы үшін қасіретті кезеңде Маңғыстау жерінен Бекет Ата сынды әули-
енің шығуы Йасауи жолының қазақ даласының Батыс өңірінде қайтадан ықпады 
рухани күшке айналуына мүмкіндік берді. Пір Бекеттің Хиуадағы Пақыржан-ә-
зиз хазіреттің қолында тәрбиеленіп, рухани толысқан соң Маңғыстауға оралып, 
Йасауи жолының үзілген рух әлемімен сабақтастығын қайта қалпына келтірді. 
Егерде пір Бекет Йасауи жолын қайта қалпына келтірмесе, халық «Мәдина Мұ-
хаммет, Түркістанда Қожа Ахмет, Маңғыстауда Пір Бекет» деп айтылмаған болар 
еді. Қашаған сынды жыраулар «Аллалаған пір өткен,

Туына жұртты түнеткен.
Таспих зікір жария,
Мешіттің ішін гүл еткен,- деп жырламаған болар еді[4, 267 б.]. Пір Бекет 

Маңғыстау жұртының рухының қайта түлетті. Пір Бекеттің соңына қалдырған 
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басты нәрсесі халықты ата-баба жолынан тайдырмай өзінің дәстүрлі діні мен мә-
дениетін сақтап қалуға мүмкіндік беретін жолды көрсетуі еді.  Бекет Ата өзінің 
өнегелі үлгісімен бір Батыс өңірі халқының рухани жетекшісі болып қалған жоқ. 
Сол кезеңдегі жалпы қазаққа үлгі бола білді. 18-ғасырдың соңы мен 19 ғасы-
рда қазақ даласындағы діни-рухани үдерістің көшбасшылары болған Ишандар 
мектебі осы Пір Бекеттің үлгісімен қалыптасты. Әрине, Пір Бекетті ешкім ишан 
демейді. Бірақ ол кісі Хорезмдегі ғұлама Пақыржан азизден білім алғанымен 
өзінің руханиатында нақшбандилер ықпалы болғандығын халыққа білдірген 
емес. Керісінше, Йасауи жолының қайта жандануына ықпал еткенін көреміз. Бе-
кет Ата үлгісімен  өзге ишандар да өздері нақшбандийа тариқаты өкілдерінен 
білім алғанымен, қазақ даласында қазақтың дәстүрлі діні мен мәдениетін сақтап 
қалуға күш салды. Мысалы, Марал ишан, Құлболды ишан, Қосым қожа, Айқожа 
ишандардың Ауғанстандағы Ислам шайхқа барып, білім алып, елге келген соң 
халықтың рухани жетекшісіне айналуы, ишандардың ұстаздарынан алған білімді 
қазақтың дәстүрлі дінімен ұштастыра алғандығын көрсетеді. Жалпы, қазақ дала-
сының отарлық кезеңінде халықтың рухани тұтастығын сақтаған осы ишандар 
қауымы болатын. Ишандардың ықпалы қазақ даласының Батысы мен Оңтүстігін 
ғана қамтып қойған жоқ. Барлық өлкелерде ишандардың болғанын зерттеушілер 
тілге тиек етеді. Қазақ даласының солтүстік шығысында Исабек ишан, Алтай 
өңірінде Керей ишан сияқты тұлғалар халыққа рухани жетекші бола білді. Сол 
кезеңде де ишандармен қоса Йасауи жолы өкілдерінің қазақ ру-тайпаларына пір-
лік қылғаны туралы деректер кездеседі. Мысалы,  Әуез қожаның тобықты руы-
ның пірі болғандығы туралы деректер бар. Бұл деректерден ⅩⅠⅩ ғасырда қазақ 
халқының рухани тұтастығын, Йасауи мәдениетінің бар қазақ даласында сақта-
лып қалуына ықпал еткен Ишандық мектеп болғандығын айғақтайды. Осы ке-
зеңде қазақ даласынан шыққан ұлылардың барлығы дерлік Йасауи мәдениетінің 
өкілі болуының өзі Ишандардың қайсы діни бағытты қолдағанын көрсетеді.

Ресей патшалығының рухани экспансиясына қарсы күш біріктіріп, қазақ 
халқының рухани тұтастығын сақтап қалған да ишандар еді. Біз мұны Марал 
ишан мысалында көре аламыз. Ол дін істерін Ресеймен емес, Бұхарамен байла-
ныстырғанды жөн санады. Бұл әрекет өз жемісін берді. Қазақ даласының оңтүстік 
өлкесінің халқы діни қызметкерлерді Бұхара қаласында оқытуды қолға алды. Бұл 
әрекет Сыр өңірінде кеңінен етек жайды десек артық айтқандық емес. Патшалық 
Ресейдің бұл саясатына Маңғыстау халқы да қарсы күрескенін, ең бастысы орыс 
патшалығының сойылын соғатын «заказной молдаларға» халықтың  көзқарасын 
Есмағамбет Мекеұлы (1894-1937) өзінің «Жұт Қоян» толғауында былай баяндай-
ды:

Жер-жерден мешіт салдырып
Ғұлама-ишан ахунға,
Жақсыларым тұрған пірленіп
Ішімізден Бекет Пір шығып
Дұшпанға намыс бермедік.
Кешегі өткен ғасырда
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Патшалы жұртпен ұрысып
Көпке дейін көнбедік.
Көнсек тағы қасарып,
Мал мен басты бермедік…
Кіші жүздің баласы
Бәс етпеген бізбен тең келіп…
Дінбұзар дүмше көбейіп
Солардан болды елге жік.
Уфа мен Қазан татары
Көбейіп күнде қатары
Дін емес, кетті жем қорып.
Естияр сопы, ишанның
Жолына айтқан сенбедік,
Сыпсыңдап сыртта айтылған
Бұралқы сөзді жөн көрдік…
Ғұламалардың сөзіне
Қанша айтса да көнбедік.
Санасын шайтан иектеп
Жүргенді қалай жөн делік
Жеріңді тартып алғасын,
Шәріңді кәпір салғасын
Қалды ма, қазақ, сенде ерік? – деп толғайды.
Демек, Ресей империясының қазақ даласын діни-идеологиялық тұрғыдан 

игермек болған әрекеті осылай қазақтың діни-рухани тұғырын ұстанған ишан-
дар мен ақын-жырауларының бірлесіп күресуінің арқасында сәтсіздікке ұшыра-
ды. Қазақ халқы өзінің дәстүрлі діні мен діни таным негіздерін сақтап қалды. 
Алайда, Ресей империясының бұл саясатының зардабы толығымен кеткен жоқ. 
Ол саясатты қайтадан тірілтіп, қолға алған Кеңес өкіметі болды. 1943 жылы дін-
ге рұқсат берген кезде сол патшалы Ресей құрған құрылымдық жүйені қайтадан 
қалпына келтірді. Қазіргі еліміздегі діни құрылымдар сол кезеңнің тікелей ізба-
сары болып табылады.  
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Статья выполнена в рамках госзадания Министерства науки и высшего об-
разования РФ, проект «Тюркский мир Большого Алтая: единство и многообра-
зие в истории и современности»

История Русской Православной церкви, ее взаимодействие с государством 
и другими конфессиями как предметная область исторического исследования 
стала  особенно популярной и даже «модной» в отечественной историографии 
в конце 90-х гг. ХХ – начале ХХI вв. Большой научный интерес представляют 
появившиеся в последнее время сборники документов и материалов по 
этноконфессиональной политике Российской империи, а так же серия 
монографических исследований и отдельных публикаций [1]. Их анализ 
позволяет  сделать вывод о том, что все современные исследования по истории 
православной церкви в азиатской России можно разделить на две большие 
группы. Первая группа историков рассматривает данную проблему через призму 
религиозной политики российской империи в отношении не православных народов 
в целом – ими выделены основные тенденции этноконфессиональной политики 
государства, её этапы и эволюция, определена роль православной церкви в деле 
идеологического закрепления позиций государства в регионе и инкорпорации 
коренных народов азиатской России в общеимперское пространство. Эта группа 
ученых более оперирует материалами архивных   фондов   Москвы и Санкт-
Петербурга. Другая группа исследователей строит свою работу на местном 
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краеведческом материале – документах Томской, Тобольской, Омской, Иркутской 
епархий и анализирует собственно историю православной церкви в азиатской 
России – прослежены развитие приходской системы, социальный состав 
прихожан, взаимоотношения духовенства и паствы, состав духовного сословия. 
В работах этой группы всесторонне изучается роль местных органов  управления 
в лице Западно-Сибирского и Оренбургского генерал-губернаторов на 
формирование колониального курса в отношении народов Сибири, в общем и их 
«русификации», т.е. распространения православия  и российского образования в 
частности. Однако значительное количество работ в этом направлении охватывает 
территориально Западную и Восточную Сибирь, история православной церкви в 
Казахстане в данный период не стала предметом специального исследования в 
отечественной историографии.

Интерес казахстанских ученых более связан с историей ислама в Младшем, 
Среднем и Старшем жузах, степени его проникновения в религиозное 
сознание казахов-язычников, трансформацией традиционной кочевой 
культуры. Значительная часть исследований посвящена становлению и 
развитию мусульманского образования и открытию «новометодных школ» в 
Казахстане. Активно обсуждается в современной казахстанской историографии 
проблема «русификации» казахского этноса. Под этим термином большинство 
казахстанских   авторов понимает политику России в отношении казахов, 
направленную на «притеснение ислама и системы мусульманского образования, 
насаждения русского языка, культуры и православия [2]. В то же время архивные 
материалы по истории православной церкви в Казахстане в рассматриваемый 
период, её приходская система, миссионерская деятельность, характер 
взаимоотношений с местным населением практически не исследовались 
казахстанскими учеными.

В этой связи особый научный интерес представляют «Отчеты о деятельности 
Алтайской и Киргизской миссии», так как в них содержится огромным пласт 
информации по истории миссионерской деятельности русской православной 
церкви среди казахского населения, кочующего на землях Змеиногорской, 
Усть-Каменогорской, Зайсанской волости Бийского уезда Томской области 
и территории   Семипалатинской области Западно-Сибирского генерал-
губернаторства. Следует пояснить, что на начальном этапе своего существования 
(1882–1895 гг.) Киргизская миссия входила в состав Алтайской духовной миссии, 
созданной в 1832 г. для работы среди алтайцев [3], поэтому свои ежегодные 
«Отчеты» она публиковала совместно со своими «алтайскими коллегами».

Форма «Отчетов …» не являлась строго унифицированной, в разные 
годы её структура варьировала, однако в целом она должна была всесторонне 
охарактеризовать выполненную миссией работу за год, поэтому определенные 
рамки все же существовали. В начале «Отчет…» содержал обобщенную 
информацию о деятельности всех станов Алтайской и Киргизской миссий за 
отчетный год. Она представлялась по следующей примерной схеме:
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1. Общие данные об Алтайской и Киргизской миссии. Раздел представлял 
административную и кадровую базу данных миссии за отчетный год.

1.1  Состав миссии, округ действий и её паства. (В этом подразделе помещалась 
информация о старых и вновь открытых станах миссий, их территориальном 
расположении, характеризовалась этноконфессиональная ситуация в 
станах, занятия и образ жизни коренного и пришлого населения). Подраздел 
«Отчета…» позволяет определить причины возникновения Киргизской миссии, 
воссоздать историю открытия её станов, охарактеризовать социальный состав 
новокрещенных казахов и т.д.

1.2 Перемены в составе миссии. (Помещались данные о кадровых назначениях 
и перемещениях служителей миссии – священников, протоиреев, диаконов, 
псаломщиков, причетников, толмачей, учителей и т.д.). Подраздел позволяет 
определить кадровый состав служителей Киргизской духовной миссии.

1.3 Управление миссией. (Перечислялись поездки начальника миссии епископа 
Бийского и Барнаульского по станам миссии, особенно значимые события, 
произошедшие за год в стране и в миссии, то, как эти события отмечались в 
станах (как правило, это были торжественные богослужения, Крестные ходы и 
т.д.), посещение миссии именитыми гостями и т.д.).

2. Миссионерская деятельность. Этот раздел «Отчетов …» содержал данные 
о  практической деятельности служителей миссии, являлся более информативным, 
эмоциональным, в нем можно найти большое количество сведений по 
этнографии  алтайцев и казахов, их образе жизни, быте, социальной организации, 
по обрядам жизненного и календарного циклов, по уровню грамотности и 
образования, в том числе мусульманского у казахов. Здесь миссионеры помещали 
свои наблюдения о характере межэтнических отношений в рамках треугольника 
русские – казахи – алтайцы, о степени толерантности и веротерпимости этносов, 
населяющих регион и т.д.

2.1 Поездки миссионеров по станам миссии. Содержалось описание 
поездок миссионеров по населенным пунктам станов, работа среди язычников-
алтайцев и мусульман-казахов, староверов, а так же посещение миссионерами 
новокрещеных с целью закрепления их в вере. Отчет поездок очень часто 
писали в приключенческом жанре, в некоторых случаях даже авантюрном. 
Подробно описывались разного рода трудности на пути миссионеров, с 
которыми те неизменно справлялись, встречи с местным населением, порой 
недоброжелательно   относившимся к гостям, как это недоверие удавалось 
миссионерам преодолеть, географические описания местности и т. д.

2.2 Христианская паства и религиозно-нравственное её состояние. 
Подраздел содержал описание деятельности миссионеров за отчетный год среди 
новокрещеных алтайцев и казахов с целью закрепления их в православной вере: 
проведение воскресных и праздничных богослужений, говений. Миссионеры 
должны были очень четко отслеживать ситуацию и знать, насколько глубоко 
проникли идеи православия в религиозное сознание новокрещеных. В этой связи 
действенными методами их работы становились посещения новообращенных на 
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дому, домашние молитвы, внебогослужебные беседы, домашние собеседования 
и чтения книг. Так, например, в «Отчете …» миссии за 1894 г. находим, 
что «Миссионеры, кроме проповедывания слова Божьего…, главные силы 
употребляли на утверждение новокрещеных в истинах христианской веры, для 
чего совершали у них все необходимые требы: говели по возможности во всех 
церквях и молитвенных домах миссии» [4], «…Все таинства святого Крещения 
над киргизами в 1891 году начали мы совершать на киргизском языке и старались 
по возможности обставить торжественно» [5].

3. Учебные и воспитательные заведения миссии. Содержалась информация о 
деятельности за год действующих и вновь открытых учебных заведениях миссий: 
церковно-приходских школ при станах для тюркского населения, Бийского 
катихизаторского училища, женских и мужских монастырей, количестве 
обучающихся и принявших постриг, учебных дисциплинах. Большое внимание 
уделялось формированию кадров миссии из местной этнической среды. В 
связи с этим  алтайцы и казахи имели ряд льгот при поступлении в Бийское 
катихизаторское училище и могли по его окончании продолжить религиозное 
образование в православных учебных заведениях Казани, Петербурга и Москвы. 
Так, например, в 1986 году в Бийском катихизаторском училище обучалось 5 
юношей-казахов [6]. 

4. Пожертвования для миссии. Нужды и проблемы в деятельности миссии. 
В этом пункте «Отчетов …» детально описывалось материальное и финансовое 
состояние миссии, пожертвования общественных организаций и частных 
лиц. Более подробно велась речь о проблемах миссий – землеустройстве 
новокрещенных, оказании им помощи для обзаведения хозяйством (так 
как большинство новокрещенных кочевников оседало в станах миссии и 
переходило к занятию земледелием), межэтнических взаимоотношениях и т.п. 
Предоставлялась  информация о приобретенных религиозных книгах и сделанных 
на алтайский и казахский языки переводах церковной литературы.

После общего анализа развития Алтайской и Киргизской миссии за год, в 
«Отчет …» помещались «Записки о деятельности…» отдельных миссионеров, 
в которых содержалась информация о проделанной работе во вверенных им 
станах, структурно приблизительно соответствующая основному отчету. Следует 
отметить, что ввиду важности и значимости, которые придавались работе 
Киргизской миссии, в «Отчете…» публиковались «Записки о деятельности…» 
всех её миссионеров, по мере создания новых станов.

Завершающая часть «Отчета…» представляла собой «Приложения…», 
в которых содержался статистический материал, оформленный в виде 
таблиц. В   первой таблице, как правило, представлялся финансовый отчет о 
расходовании средств миссией, поступивших от Святейшего Синода, Томской 
епархии, в введении которой находилась Алтайская и Киргизская миссия, 
благотворительных   учреждений, частных лиц. Затем помещались сводные 
данные по всем станам миссии о количестве принявших крещение язычников, 
староверов, мусульман и представителей других конфессий. Далее помещалась 
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информация о школах и других учебных заведениях миссии, количестве 
обучающихся в них по половозрастной и этнической структуре, количеству 
и перечню учебных дисциплин, а так же денежных средств, выделенных на 
образовательные нужды каждого учебного заведения.

«Отчеты о деятельности Алтайской и Киргизской миссии» ежегодно 
издавались   типографским способом и, таким образом, были доступны 
широкому кругу читателей. В целом, их анализ позволяет утверждать, что 
деятельность служителей миссии являлась, по сути, практической реализацией 
правительственного курса по конфессиональному вопросу в национальных 
окраинах Российской империи.

Как известно, до середины XIX в. среди казахского населения 
административными методами распространялся ислам. В 60-70 гг. XIX в. 
государство пересматривает свою национальную политику, содержательной 
стороной которой становится ликвидация религиозной специфики национальных 
окраин и «слияние в единое целое всей Российской империи, её превращения 
в   этнически однородное и цельное национальное государство» [7]. Для 
работы среди казахского этноса создается в 1882 г. Киргизская миссия, во 
многих документах получившая название «противомусульманская». Главной 
целью её   деятельности становиться создание системы мер, направленных на 
сдерживание дальнейшего проникновения ислама в кочевую среду казахов и 
распространение православия.

В этой связи во всех «Записках о деятельности…» миссионеров Киргизской 
миссии явственно прослеживается антимусульманская направленность. 
Доступные   широкому кругу читателей, они призваны были влиять на 
общественное   мнение по вопросу о религиозной политике государства в 
отношении ислама. В них миссионерам необходимо было продемонстрировать во 
многом субъективные данные о том, что ислам не принес ничего положительного 
в казахскую кочевую среду. Для достижения этих целей миссионеры довольно 
часто приводили в «Записках…» пространные беседы с пожилыми казахами, 
которые утверждали, что ислам способствовал падению нравов среди 
казахской  молодежи, развивал такие пороки как пьянство, разгул, неуважение 
к старшим и т.д. Указывалось, что татарские муллы, работающие в школах, не 
могут дать достойного образования, поскольку ведут обучение на арабском 
языке, незнакомом казахам, а сам процесс обучение сводят к механическому 
заучиванию Корана [8].

Практически в каждом их проанализированных нами «Отчетов…» 
миссионеров Киргизской миссии за период с 1882 по 1895 гг. подчеркивается 
мысль о том, что на данном этапе не произошло глубокой трансформации 
языческого религиозного сознания казахов-кочевников под влиянием ислама. 
Для подтверждения этой мысли часто приводится описание языческих обрядов 
и культов жизненного и календарного циклов, особенно поминок и связанных с 
ними конно-спортивных скачек (байги), у той части казахов, которое исповедует 
ислам (причем исповедуют, по мнению миссионеров, только внешне). Например, 
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миссионер Большенарымского стана Стефан Борисов в 1891 г. писал «…киргизы 
очень скудны сведениями о магометанстве, а те сведения, которыми большинство 
их владеет – не белее как круг обрядовых предписаний Корана. …Мусульманству 
преданы киргизы на столько, на сколько может быть предан человек своей вере, а 
фанатизма в них вовсе нет. По свойствам характера киргизы фанатиками быть не 
могут и это – счастье наше! ...нет в них характерной стойкости и решительности, 
которыми отличаются татары, турки и прочие фанатичные мусульмане. Впрочем, 
ислам способен перевоспитать и киргизов, если только допустить его в степь 
во всей силе» [9]. Таким образом, подчеркивалась идея о том, что в настоящее 
время еще есть шанс повернуть казахов – полуязычников - полумусульман в лоно 
православной веры.

В своих «Записках…» миссионеры не ограничивались только анализом 
религиозного сознания казахского этноса, но и предлагали систему мероприятий, 
направленных на сдерживание ислама, устранение конкурентов в лице 
мусульманских проповедников и успешное распространение православия. 
К числу таких мероприятий относились высылка с территории Алтайского 
горного округа и степных областей татарских и среднеазиатских проповедников 
ислама, насильственное выдворение за пределы округа некрещеных казахов, 
рекомендовалось правительственными мерами сдерживать рост мусульманских 
религиозно-образовательных учреждений и т.д.

В «Записках …» акцентировалось внимание читателя на прогрессивности 
российского религиозного образования в противовес мусульманскому, 
распространение православия являлось по глубокому убеждению служителей 
миссии тем мостиком, который соединит русский и казахский народы, будет 
способствовать интеграции казахского этноса в российский социум. В этой связи 
станы Киргизской миссии образовывались в русскоязычной среде, в обязанность 
миссионеров входило оказание помощи новокрещеным казахам в деле перехода 
к оседлому образу жизни и занятию земледелием, медицинской и материальной 
помощи, организация русско-казахских церковно-приходских школ и т.д. Так, в 
одном из «Отчетов…» находим, что «Для развития и поддержки в новокрещеных 
хлебопашества и для ограждения их от эксплуатации в Большенарымском стане 
… основан для них хлебный запасный магазин: закуплено пшеницы около 
400 пудов и овса 25 четвертей» [10]. И далее «Благотворительную помощь 
миссия оказывает инородцам  беднейшим их них: хлеба для посевов, денег для 
поддержания хозяйства, одежды и прочие попечительства» [11].

В целом, не смотря на субъективизм некоторых суждений и выводов авторов 
«Отчетов о деятельности Алтайской и Киргизской миссии», прагматический 
подход к обоснованию необходимости открытия новых станов и ярко выраженную 
проправительственную направленность, проанализированный документ является 
важным источником по истории религиозной политики Российской империи в 
национальных окраинах, который позволит исследователям воссоздать картину 
реализации этой политики на практике.
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Аннотация: статья посвящена освящению аграрной политики Российского 
государства в Казахской Степи во второй половине ХIХ века. На основе 
изученных   архивных источников показывается процесс седентаризации 
казахов   и изменения их быта в случае перехода к оседлому образу жизни.
Проведение «русских цивилизационных начал» в Степь предполагал переход 
казахов от кочевого к оседлому образу жизни. Главной целью как « Устава о 
сибирских киргизах» (1822 г.), так и «Временного положения об управлении 
Уральской, Тургайской, Акмолинской и Семипалатинской областях» (1868  г.) 
было   превращение казахов в сельских обывателей – крестьян. Этот акт 
высвобождал целинные земли, прежде всего в поймах рек, для заселения русских 
крестьян, тем самым ослабляя напряжение в земельном вопросе в центральной 
России.

Ключевые слова: миссионерская деятельность, православная церковь, татары, 
казахи, мусульмане.

Седентаризация казахов первоначально была задумана 
правительственными   чиновниками через подселение их в татарские, или 
башкирские деревни, а также переселением татар в казахские степи. Об 
этом приграничную администрацию нередко просила сама казахская знать. 
Например,  султан Джалгара Байтюкин считал, что поселение татар на урочище 
Тасыбек Тогай будет способствовать усвоению казахами земледельческих 
навыков: «Понижению такого скотоводства, которое бы могло изобильно по 
киргизскому племени пропитывать, на приготовлено спаханной земли ими, но к 
дальнейшему обрабатыванию и посеву семян еще не искусны. А просимые нами 
наставники могут усовершенствовать все то, что для степного народа доселе 
было чуждо, доныне еще не привыкшие, не могут действовать хлебопахотными 
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орудиями и посеву семян, а потому и нуждаются в обыкновенных к тому людях» 
[1].

Переходу к земледелию казахов способствовали служилые татары, этот 
факт хорошо иллюстрирует следующий документ: «Представление Омского 
областного начальника де Сент-Лорана генерал-губернатору Западной Сибири. 
24 марта 1831 г. № 563.

…Ханша Айгынам Валиева в бытность свою в Омске, между прочим, 
просила: …Снабдить для посева хлеба разными семенами и земледельческими 
инструментами, определить для обучения киргизов хлебопашеству служилых 
татар, независящих от податного состояния, и построить одну мукомольную 
мельницу» [2, с.156].

О содействии в овладении навыками земледелия казахов с помощью 
служилых   татар свидетельствует донесение письмоводителя А. Байкеева  в 
Оренбургскую пограничную комиссию, в котором он сообщал, что, состоя на 
службе у управляющего рода кете,  «кроме производства письменных дел», он 
старался «содействовать улучшению быта этого кочующего племени», а именно 
научил заготавливать на зиму сена, внушал казахам преимущества оседлой 
жизни. Кроме того, он построил, на берегу Каспийского моря, в 120 верстах от 
Астрахани, дом, из сырцового кирпича со всеми хозяйственными постройками. 
В  результате по его примеру казахами было «устроено 135 точно таких же домов» 
[3, c.358].

Переходу казахов к оседлому образу жизни немало способствовали и фетвы 
главы Оренбургского магометанского духовного собрания (их было не менее 
двенадцати) на арабском и татарском языках, читавшиеся во всех мечетях, 
расположенных в пределах действия ОМДС, и разъяснявшие верующим пользу 
земледелия для мусульман.

Немало способствовали развитию земледелия у казахов и ясачные татары. 
В  частности, по распоряжению управляющего областью в 1827 г. был отправлен 
в   Казахскую степь к старшине Джандаю Токтамышеву ясачный татарин 
Хисаметдин Хусеинов из «Мензелинской округи, Янурской волости» для 
«обучения киргиз хлебопашеству».  Находился там до 18 мая 1831 года, пока его 
не отозвали «на прежнее жительство» [4].

Однако, угроза отатаривания казахов и усиления исламской идентичности 
приводила к решению администрации Омской области в 1826 году запретить 
татарам поселяться на территории внешних округов [5].  

С другой стороны Оренбургский военный губернатор П.П. Сухтелен в 1830–
1833 гг. предложил проводить линию «торможения оседания казахов». Реально 
претворять данную политику в жизнь начали его преемники В.А. Перовский 
(1833–1842 и 1851–1857 гг.), В.А. Обручев (1842-1851). При генерал-губернаторе 
А.А. Катенине вышло постановление от 23 января 1860 года: «О не дозволении 
Магометанам селиться массами между старою и новою Оренбургскими линиями, 
и об ограничении причисления Магометан к Оренбургскому казачьему войску» 
[6, с.67].
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Известный миссионер Н.И. Ильминский подчеркивал, что если казах 
«осознал и почувствовал неудобства кочевого быта и решается усвоить 
удобство оседлой жизни, то он всегда усваивает быт не русский, а татарский, 
реже среднеазиатский» [7, с.166]. Категорически против переселения татар 
в степной край были чиновники из Департамента духовных дел иностранных 
исповеданий. Г.С. Султангалиева замечает: «Чиновники Департамента напирали 
на то, что «более развитые, более привыкшие к отправлению религиозных 
обязанностей по существующему издавна порядку» мусульмане Южного Урала 
смогут добиться окончательного духовного господства над своими кочевыми 
соседями. Даже звучали мрачные предсказания: казахский народ как «способный 
к труду, имеющий в себе много задатков для лучшего будущего, но еще... весьма 
слабый», потеряет эти качества «при большом развитии фанатизма и укреплении 
сил магометанского духовенства». Его «развитие может быть заглушено в самом 
зародыше» [8].

Тем не менее, казахская степь уже давно была заселена татарами, и в ней 
проживало не одно поколение так называемых «чала-казахов»1. Сбор информации 
о них в 1840 году выявил, что их более 465 семей. Из них в Аягузском округе – 
155 семейств; в Кокбектинском – 167; в Баянаульском – 7; в Каркаралинском – 40; 
в Акмолинском – 9; в Кокчетаском – 3; в Кокбектинском – 166. Их основными 
занятиями были – торговля и земледелие. Их быт ничем не отличался от татарского. 
Обнаружив данную категорию населения, Оренбургская пограничная комиссия в 
1842 г. вновь подтвердила действие указа 1747 г. о запрещении браков между 
казахами и татарами, мотивируя это тем, что татары «могут легко скрываться 
от рекрутства у родственников в степи, которые, стараясь скрывать их, будут 
подвергаться ответственности вместе с начальством их». Указ действовал в 
течение столетия и был отменен только в 1846 г. как «мера уже излишняя» [3, с. 
359].

В риторике русского чиновничества о распространения земледелия среди 
казахского населения присутствовал аргумент, в пользу «разрушения родовой 
замкнутости» казахов ведущих кочевой образ жизни, и освобождения рядовых 
казахов «от засилья родовой аристократии». Как пишет Н. Г. Суворова: 
«Обращение в «добрых пахарей» казахов позволило бы им, с точки зрения степных 
экспертов, избегать эксплуатации со стороны богатых казахов, крестьян, казаков 
и способствовало бы «естественному развитию жизни» без насилия. Идеальной 
конструкцией для моделирования новых социальных отношений в инородческой 
среде представлялась русская община, которая в планах чиновников выступала 
не только уравнительным, но и хозяйственным инструментом, органом опеки и 
попечения, защиты интересов каждого её члена» [9, с.264].

Переведя казахов на оседлый образ жизни, в действительности, российское 
государство не желало им давать юридические права на землю. Оно всегда 
оставляло за собой возможность изъять ее в любой необходимый момент. 

1 Чала-казахи, т.е. дети, рожденные от татарина и казашки, или казаха и татарки
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По поводу седентаризации казахов достойно внимания мнение современного 
казахского историка Ж.Б. Абылхожина: «Территория Казахстана – это на 60-
85 % аридные и семиаридные ландшафты, т.е. такая экологическая ниша, в 
которую смог исторически-эволюционно интегрироваться исключительно 
скотоводческий тип хозяйственно-культурной деятельности. Только посредством 
номадного способа производства удалось утилизировать аридное пространство, 
адаптировать его к своим хозяйственным интересам, обеспечивая тем самым 
«экономику выживания». Земледелие здесь в принципе было невозможно. А где 
им можно было заниматься (узкая полоска лесостепи на севере или, например, 
Семиречье, присырдарьинские оазисы, отдельные низменные приречные зоны), 
то там население практиковало земледелие издревле» [10, c.69-70].

Номадическая культура казахов вместе с исламом, по мнению властей 
должна   была уйти в прошлое. Седентаризация была задумана через переход 
казахов в православие, намереваясь осуществить православный идеал, 
где понятия   «христианин» и «крестьянин» уравнивались и становились 
синонимами. В   письме к обер-прокурору Святейшего Синода Д.А. Толстому 
Н.И. Ильминский  писал: «Мы обрусение понимаем глубже, мы берем русского 
человека в идеале и этот идеал стараемся усвоить инородцам. Русский идеал 
есть по преимуществу православие, вот почему на православии мы и настаиваем. 
Коль скоро инородец усвоил себе православие сознательно и убежденно, умом и 
сердцем, он уже обрусел» [11, с.244].

Конечным результатом этих процессов была бы гомогенизация имперского, 
прежде всего сословного, пространства, а в качестве приоритетного 
идентификатора первоначально выдвигался сословный критерий, а затем уже 
религиозная и этническая идентичность.

Изученный материал выявил, что вопреки устоявшемуся мнению о том, 
что переходу к оседлости казахов способствовали русские крестьяне, всё-таки 
казахи, занимавшиеся земледелием, усваивали крестьянский быт не русский, а 
татарский и оставались, за небольшим исключением, мусульманами.
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ЖЕТІСУДА ҚАЛМАҚТАРДЫ ЩОҚЫНДЫРУ 
(XIX ҒАСЫРДЫҢ ЕКІНШІ ЖАРТЫСЫ)

Мұхатова О.Х.
Orazgul7@rambler.ru

 тарих ғылымдарының докторы, профессор 
Ш.Ш. Уәлиханов атындағы Тарих және этнология институтының БҒҚ 

Алматы қ., Қазақстан Республикасы

Түйіндеме. Мақалада Қазақстандағы ХІХ ғасырдың 60-жылдары Жетісуға 
қытай босқындарының қоныс аударуы себептері және өлкеде орналастырылуы 
қарастырылады.  Жетісу облысының Сарқан, Қапал, Көксу, Верный, Түрген 
елді мекендерінде  қоныс аударған  сибо, дәуір және қалмақтардың Ресей 
бодандығымен қатар православие дінін қабылдауға мәжбүр болғандары ашып 
көрсетіледі. Сарқанда қытай эмиграттары үшін ашылған миссионерлік мектептің 
жұмысы,    оған бөлінген қаржы, миссионердің атқарған жұмыстары архив 
деректері негізінде баяндалады. Сарқан  миссионері Василий Покровскийдің 
қалмақтар арасындағы қызметі нақты деректер бойынша ашылады. Қалмақтарды 
шоқындыру рәсімі архив құжаты бойынша сипатталады. Шоқынған 
эмигранттарды   материалдық қызықтырушылықтар Ресей  аумағындағы 
қалмақтарға берілген жәрдемақымен салыстырмалы түрде айқындалады. 
Верныйда жаңадан шоқынғандардың есімдері мен тектерін өзгерткен оқиғалар 
айтылады. Түрмеге қамалған қалмақтың шоқындырылуы сипатталады. 
Қалмақтар   үшін шіркеу салу, мектеп ашу мәселелері қарастырылады. 
Түркістан, Том епархияларының және  Жетісу православиелік бауырластығының 
қалмақтарға   көрсеткен көмектері туралы баяндалады.  Православие шіркеуі 
мен жергілікті биліктің шоқынған босқындарға қатысты құйтырқы әрекеттері 
анықталады. 

Кілт сөздер:   Қытай, қалмақ, Жетісу, босқын, Сарқан, православие, миссионер, 
шоқындыру,  шіркеу, мектеп.
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Мақала ҚР БҒМ ҒК гранттық қаржыландыру жобасы аясында ЖТН 
АР08855385 «Қазақстандағы мұсылман және православиелік миссионерлер: 
қызметі мен нәтижелері (ХІХ – ХХ ғ. басы)» тақырыбында дайындалған.

ХІХ ғасырдың 60-жылдары мұсылман емес этникалық топтар Батыс 
Қытайдан Ресей аумағына қоныс аудара бастады. Қытайдан қашудың басты 
себебі  аймақтағы Цин әулетінің билігіне қарасты мұсылман емес халықтарды 
бүлікші   мұсылмандардың жаппай қыруы еді. 1864 жылы дәуірлердің төрт 
тобы Қорғастан Бөріқызыр жеріне орыстардың қорғауына қашты. Босқындар 
көктемнің   басынан Қапал және Алатау округтерінің станицалары мен 
алдыңғы  шептеріне келе бастады...» [1]. Кейінірек Жетісуға тағы да мәжбүрлі 
5 мың эмигрант келді. 1865-1866 жылдар аралығында Қытайдан Жетісу 
губерниясына 15 мың босқын өтті. Ресей жергілікті мұсылмандармен байланысты 
емес этникалық топтар арқылы  аймақтағы өзінің ықпалын арттыруға мүдделі 
болды. Оның үстіне өлкеде егіншілікпен айналысатын тұрғындар жоқтың 
қасы еді. Осылайша Жетісу өлкесіне қоныс аударған қытайлықтардың қауіпсіз 
отарлауы орыс үкіметіне анағұрлым қолайлы болып көрінді [2].

Бастапқыда босқындардың барлығы дерлік Қытайға оралуды көздеді, 
алайда   олардың кейбіреулері, мыңнан астам адам Ресей бодандығын және 
православие дінін қабылдағысы келетінін мәлімдеді [1]. Қалмақтар Жетісу 
облысының Қапал, Көксу, Верный және тағы басқа жерлеріне орналасты. 
Қапал уезінің Сарқан, Көксу елді мекендерінде 1008 адам тұрақтады. Қапал 
уезі бастығының пікірінше, әлеуметтік жағдайлары мүшкіл қалмақтарды жері 
шұрайлы, егіншілік пен мал шаруашылығына қолайлы Сарқан елді мекеніне 
орналастыру тиімді делінді. Қытай эмигранттарын орналастыру барысында 
оларды жермен, үй-жаймен қамтып, мәртебелерін анықтау қажет болды. 
Осы бағытта эмигранттардың Ресей бодандығын қабылдауларымен қатар 
православие   дінін қабылдаулары тиіс мәселе стратегиялық жоспардың бірі 
тармағы болып саналды. Маңызды міндетті іске асыруда 1868 жылы 10 қазанда 
Сарқанда қытай эмигранттары үшін миссионерлік мектеп ашу қолға алынды. 
Православие діні қабылдағысы келген қытайлық эмигранттарға арналған 
мектепке діни қызметкерді (священник), шіркеу қызметкерін (церковный притч) 
және мұғалімін ұстау үшін жыл сайын қазнадан 920 рубль қаржы бөлуді өтінген 
ұсыныс жасалды [3]. 1868 жылдың қаңтарынан бастап мектепке 920 руб.,соның 
ішінде приход священнигіне 300 руб., шіркеу қызметкеріне 120 руб., мұғалімге 
400 руб., оқу құралдарын сатып алуға 50 руб., жалдамалы жұмысшылар 
мен күзетшіге 50 рубль бөлінетін болып шешілді [3, 2 п]. Қаражат мәселесі 
шешіліп, миссионерлік мектептің діни қызметкері болып Диамид Чернявский 
тағайындалды. Д. Чернявский өзінің қызметін адал атқарып, істеген істері туралы 
есеп беріп отыруға міндеттелді [4].

Д. Чернявскийдің 1868 жылы 23 қарашада Жетісу облысының әскери 
губернаторы Колпаковскийге жазған хатында өзі тұратын үйді жалға алғанын, 
миссионерлік қызметті бастап, қалмақ балаларын орыс тілінде оқытып 
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жатқандығы жөнінде айта келе, одан шіркеуге қажетті қандай икона тақтасына  
(иконостас) тапсырыс бергендігін сұрағаны жайлы айтылды[3, 20 п]. Алдымен  
уақытша шіркеу тұрғызылуы туралы қоса жазылды. Миссионерлік мектептің 
ашылғандығын және онда 24 ер баланың оқып жатқандығы қуанышпен 
жеткізілді. Бастапқы сәтте бұл көрсеткіш жеткілікті делінді. Дегенмен де 
балалардың мектепке үнемі келіп жүрулеріне алаңдайтындығын жасырмады. 
Айта кетерлік жайт, миссионерлік қызметке үкімет қазынасынан үнемі әрі 
тұрақты түрде қаржы бөлініп отырған. Соған сенімді священниктер атқарылған 
істердің ақысын қағазға түсіріп, қажетті қаражатты сұрап отырған. Айтылғанға 
дін қызметкерінің 1868 жылдың 17 қаңтарында жазылған рапорты дәлел бола 
алады. Онда былай делінген: «Сарқан елді мекеніне жақын жерде тұратын 
жаңадан шоқынған қалмақтар үшін жиналмалы шіркеу салуға менде қаражат 
жоқ: а) менен мердігер ағаш шеберіне деп 100 рубль сұрап отыр; б) үш пұт қажетті 
заттарды тасу үшін жергілікті бағамен 15 рубль қажет болады; г) шыныларымен 
қоса терезе жақтауларына 50 рубльден кем емес ақша төлеу қажет;  д) киізді 
қабырғаларға қағуға бір пұттай шеге қажет. Жалпы айтқанда, тордан шіркеу 
тұрғызуға кететін шығын 200 рубльден кем болмайды. Қаражат түскен бойда 
жиналмалы ғибадатхананы салуды бастауға дайынмын»[3, 32 п]. Священник 
жоғарыда айтылған уақытша шіркеу тұрғызу мәселесін осылайша іске асыруға 
кіріспекші болған. Миссионердің қызметіне қолдау көрсету әрі қытай қоныс 
аударушыларын православие дініне енгізу үшін орыс үкіметі қомақты қаржы 
бөлді. Мұны дәйектейтін құжат та бар. 1869 жылы  31 наурызда Жетісу әскери 
губернаторының атына жазылған хатта Түркістан генерал-губернаторының 
кеңсесі Петербордың губерниялық қазнашысының мың рубль (күміс ақшамен) 
қаржыны салынып жатқан эмигранттардың ғибадатханасына қажетті заттарды, 
киім-кешек пен кітаптарды сатып алуға жоғары мәртебелінің бұйрығымен 
бөлінгендігін хабарлады. Генерал-губернаторға бұл қаржының жұмсалағандығы 
турасында уақытылы есеп беруді өтінді [3, 44 п]. Осылайша Қытайдан Ресейдің 
меншігі деп жарияланған қазақ даласына қоныс аударған қалмақтарды христиан 
дініне енгізу  1868 жылы Жетісу облысының Қапал уезінде басталып, ондаған 
адамдарды шоқындыру орын алды.

Мектеп ашылып, эмигранттардың балалары оқи бастағынымен, жиналмалы 
ғибадатхана салуға қаржы бөлінгенімен миссионердің жұмысы қарқын алуы 
былай тұрсын, ол бір орнынан жылжымады. Ақыры Д Чернявский денсаулығына 
байланысты қызметтен кетуге мәжбүр болды.  Оның орнына священник болып 
Василий Покровский тағайындалды. Бұл діни қызметкер де жұмысында  біраз 
қиындықтарды бастан кешірді. Бастапқыда оның үгіт-насихатына қоныс 
аударушылар құлақ аса қоймады. Священник ісінің жүрмей жатқандығын ашық 
мойындап,  қызметіндегі қиындықтарын 1869 жылдың 17 қаңтардағы генерал-
губернатор Колпаковскийге жазған хатында жасырмай жеткізді. Хаттың мазмұны 
мынадай еді: «3 сәуірде жазылған бірінші хатымда мен сізге шоқыну рәсімінен 
өткен Сарқан қалмақтарының өздерінің құлшыныстары мен бейімділіктерін 
шіркеуге білдірмейтіндігін, сондай-ақ олардың ескі әдет-ғұрыптарымен, ұлттық 
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киімдерімен, шаш бұрымдарымен және т.б. қоштасқылары келмейтіндігін 
хабарлау құрметіне ие болдым. Олардың сыртқы келбеттерінен шоқынған 
адамдарға ұқсағандары дұрыс болар еді» [3, 139 п.].  Дегенмен орын алған жағдайда 
өзін ақтау үшін қолынан келгенін бәрін жасап жатқандығын да бүкпесіз жеткізді. 
Оған дәлел оның мына сөздері: «Менің миссионер ретіндегі ұзақ мәлімдемем 
және ол олармен қатардағы қарапайым адам ретінде сөйлесуім әзірше еш нәтиже 
бермеді. Мен олардың өздерінің  бодандықты қабылдағанын және шоқыну 
рәсімінен өткендерін, ақырында өздерінің жеке қалауы бойынша казактардың 
қоғамына енуге ниет білдіргендерін айттым. Бұлардан кейін бұрынғы қалмақша 
өмір сүру, жаңа қалмақ киімдерін тігу, шаш қою шіркеуге деген мейірімділікті 
білдірмейді, бұл Құдайды және Ресей үкіметін алдауды білдіреді» [3, 139 п]. 
Діни қызметкер генерал-губернатордан осыған жіті назар аударуын өтінді. Осы 
хатында үгіт-насихат істерімен күнделікті айналысып отырғандығын, басынан 
кешкен жекелеген оқиғаларды хабарлап отырды. Мәселен, неке қиюға келген 
ерлі-зайыптылардың әрекетін сол күйінше жеткізді. «Кеше маған екі қара 
қалмақ жұбы неке қиюға келді. Менің ескертуіме қарамастан, күйеу жігіт шаш 
бұрымымен, ал қалыңдық өздерінің ұлттық көйлегімен, бас киімімен келді. 
Тіпті шоқынуды қаперлеріне де алмайды. Мен олардың санасына шіркеуге бару 
керектігін, шоқынуды үйреніп, оны дәстүрге айналдыру және құдайға сенудің 
қажет екенін қайталаудан жалықпадым. Содан кейін қалыңдық пен күйеу жігіттің 
әкелерін мектепке шақырып алып, олармен сөйлесіп, сендіруге тырыстым. Мен 
олардың  ұлттық киімдерін кисе де шаштарын кесіп, бас киімдерін шешуді талап 
еттім. Дегенмен қалмақ киімдерін  орыс шаруасының киіміне ауыстыруларын 
қадап айттым» [3, 200 п.] - дегені осының айғағы.

Патша үкіметі орыс емес халық өкілдерін шоқындыруда зорлық, күштеу 
тәсілдерін қолданбай, материалдық қызықтырушылық әрекеттері арқылы 
оларды православие дініне енгізіп отырды. Православие дініне тартудағы басты 
қызықтырушылық ақша беру болды. ХІХ ғасырдың екінші жартысында Жетісуға 
қоныс аударған, шоқынған  қытай эмигранттарына  5 рубльден таратылған. 
Бұны 1869 жылдың 3 қарашасындағы сотник Дорониннің Колпаковскийге 
жазған хатынан анық көруге болады. Онда былай делінген: «Үстіміздегі жылдың 
қазан айында қасиетті шоқындыру рәсімінен өткен, Ресей азаматтығын алған 
қалмақтардың барлығы 19 отбасы жәрдемақы сұрап отыр. Әрбір отбасы үшін 
жертөлелерінің төбесін жабуға қажетті жергілікті материалдарды сатып алу үшін 
толық жәрдемақы берілгенге дейін қазіргі уақытта 5 рубльден ақша беруге рұқсат 
етуіңізді сұраймын» [3, 99 п.].

Православие дін басылары мен орыс үкіметі өзге халық өкілдеріне түрлі 
кәсіп  үйрету арқылы христиан дініне тартты. Мәселен, біз әңгімелеп отырған 
Сарқандағы миссионерлік мектептің жанынан етікші және ағаш шеберлігіне 
үйрететін орындар ашылды. Сол үшін Түркістанның 12-батальнынан 
кәсіпке үйрететін шеберлер арнайы алдырылды. Бұл жайында миссионер 
В.  Покровскийдің  Г.А. Колпаковскийге 1870 жылы 4 қазанда жазған хатында 
айтылды. Мұның өзі Ресей үкіметінің байырғы тұрғындар өкілдерімен 
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бірге өзгелерді православие дініне тартуда құйтұрқы шараларды ұтымды 
пайдаланғандығын дәйектейді. Миссионер жаңа шоқынғандардың арасында 
орыс тіліне үйрету ісінің алға басып жатқандығын, 29 адамға солон және 
қарашақыр қалмақтарынан тағы 10 баланың қосылғандығын  айтқан. Алайда 
Сарқанда қоныс аударушылардың балаларына арналған 1-қыркүйекте құрылысы 
аяқталуға  тиіс мектептің әлі күнге дейін салынбағандығын жеткізді [5, 243 п.].

Біраз қиындықтардан кейін қытай қоныс аударушылары Сарқандағы 
миссионермен тіл табысып, христиан дінін және ресей бодандығын қабылдауды 
жалғастырған. Ал миссионер болса оны өзінің қоныс аударушылар арасында 
қарқынды жұмысының нәтижесі деп түсінген.  Бұл  миссионер Василий 
Покровскийдің 1871 жылы 18 мамырда Жетісу облысының әскери губернаторына 
жазған хатынан көрініс тапқан. Оның айтуынша, сол жылдың қаңтар-мамыр 
айларында Сарқан шіркеуінде 77 қытай эмигранты шоқындырылды. Олардың 
36-сы ер адам, 41-і әйелдер болған [5, 307 п.]. Әрине, священниктің қызметін 
жоққа шығаруға болмайды. Ол үнемі насихат жұмыстарын жүргізіп, уағыз айтып, 
эмигранттардың санасына христиан дінінің негіздерін сіңіруге тырысты. Онысы 
зая кеткен жоқ. Дегенмен қытай қоныс аударушыларының православие дінін 
қабылдауларының басты себебі дәрменсіздік, тұрмыс жағдайларын жақсартуға 
ұмтылыс деп санаған жөн. Аз ғана қаражат, яғни 5 рубль үшін жат дінге кіруді 
амалсыздықтан туындаған қадам деп те есептеуге болады.

Көрсетілген мәліметті Ресейдің Астрахань облысында өмір сүрген, шоқынған 
қалмақтармен салыстыруға болады. Ставрополь өңірінде православие дінін 
қабылдаған қалмақтарға  жан басына шаққанда 30 десятинадан жер телімін, 
отбасы барларға 2 рубль 50 тиын, бойдақтарға соның жартысын берген [6, 36 б.]. 
Әрбір отбасына жәрдемақы, баспана, егіншілікпен айналысуға қажетті еңбек 
құралдары үлестірілген. Алайда мұндай тәжірибе сәтсіздікке ұшыраған. Себебі 
қалмақтар жерлерін, үйлерін сатып, өздері көшпелі өмір салтын жалғастырған 
[6,144 б]. Осыдан кейін Астрахань епархиясы бұл мәселеге аса ұқыптылықпен 
қараған. 1871 жылы Чуркин шөлінде шоқынған қалмақтардың балаларына 
арналған дайындық сыныбы ашылған [6, 146 б.]. Қалмақ балаларына арналған 
училище ашылып, ата-анасы оқуға рұқсат берген әрбір ер балаға 10 рубльден 20 
рубльге дейін жәрдемақы берілген [6, 148 б.]. Тарихи фактілерден көрінетіндей, 
орыс православие шіркеуі Ресейдің барлық аймақтарында шоқынған қалмақтарға 
қатысты бірдей саясат ұстанған. Қытай эмигранттарына қарағанда Ресей 
бодандығын ХVI ғасырда қабылдаған астрахандық  қалмақтардың жағдайы  
біршама жақсы болған. Дегенмен христиан дінін қабылдаған қалмақтарға 
көрсетілген көмек қытай қоныс аударушыларына ұқсас болған.   

Сарқаннан өзге Жетісу өлкесінде қытайлық эмигранттарды шоқындыру үрдісі 
Верныйда, Қапалда, Көксуда, Түргенде орын алды, өйткені олар осы өңірлерге 
де орналастырылды. Түркістан қазна палатасы 1869 жылғы  7 қарашадағы 
хабарламасында мемлекеттік қазна департаменті 13 қыркүйекте Ташкент 
облыстық қазнасына Верный уезі бойынша бас интенданттық басқарманың 
ерекше   нұсқауымен Жетісу облысындағы қытай эмигранттарына жәрдем 
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ақы төлеуде 16250 рубль несие бөлінген [7, 24 п.]. Верный маңындағы қоныс 
аударушыларға 5 рубльден өзге астық қоймасынан күзде қайтарылуға тиіс несие 
ретінде бидай тұқымын берді [7, 24 п]. Осылардың қарымтасы ретінде жаңадан 
шоқынғандардың есімдері мен тектерін өзгертіп, оларды орысшалаған. Мәселен, 
Верный қаласында тұрақтаған барлығы 37 қалмақтың 25 ер адамның алтауы Яков, 
жетеуі Стефан, жетеуі Николай, бесеуі Иван болып өзгертілген. Ал  11  әйелдер 
мен қыздардың бесеуіне Екатерина, бесеуіне Варвара, біреуіне Иоанна есімдері 
таңылған. Тектері жағынан үшеуі Семенов, алтауы Константинов, тоғызы 
Михайлов, төртеуі Иванов, екеуі Петров, төртеуі Дмитриев, тағы төртеуі 
Александров, екеуі Васильев, біреуі Ксенофонтова [7, 9 п.]. болып жазылды.

Шоқынған қаламақтарға дер кезінде жәрдемақы беру мәселесі дін басылары 
үшін маңызды болған. Сол үшін Түркістан, Томепархия басшылары үкіметке 
өтініш жасап, қаржының уақытында бөлінуін сұрап отырған. Орыстандыру 
саясатын жүргізуге, православие дініне бұратаналарды тартуға мүдделі үкімет дер 
кезінде қажетті ақшаны аударған. Бұған дәлел - Түркістан қазына палатасының 
1869 жылы 7 қарашадағы  Жетісу әскери губернаторына берген хабарламасы. 
Онда Түркістан қазына палатасында Верный уездік қазына бөліміне Бас 
Интенданттық басқарманың ерекше өкіміне сәйкес жеңілдетілген несие бойынша 
16250 рубльдің  қытай эмигранттарына жәрдемақы беру үшін аударылғандығын 
хабарлады[8, 105п].

Миссионерлердің, шенеуніктердің тұрақты түрде жүргізген жұмыстары өз 
нәтижесін берді. Қоныс аударған қалмақтардың барлығы бірдей болмаса да, 
көпшілігі христиан дінін қабылдап, Ресей бодандығын қабылдады. Дегенмен 
қалмақтарды шоқындыру ісі үнемі өз уақытында, сәтті жүргізіле бермеген. 
Біріншіден, қоныс аударушылардың қаладан алыс, әр   жерде орналасуына 
байланысты, барлығын жинап, шоқындыру рәсімін өткізу қиынға түскен. 
Екіншіден, іске олардың барлығының көктемнен бастап, күз айларына дейін 
егістік басында жұмыста болуы іске кедергі келтірген. Бұны Том епархиясының 
діни басшысы Жетісу облысының әскери губернаторына 1869 жылы 5 
қыркүйектегі түсініктемесінде жазған [8, 131 п.]. Ал қыс айларында қалың қар 
жауған кезде де шоқындыру рәсімін өткізу мүмкін болмаған. Мұндай жағдайларда 
жергілікті патша шенеуніктері байырғы тұрғындар арасынан эмигранттар 
ортасында насихат   жұмыстарын жүргізетін, ықпалды адамдарды іздеп тауып, 
солардың көмегіне сүйенген. Мәселен, 1869 жылдың 19 желтоқсанында Жетісу 
облысы Оңтүстік Тарбағатай отрядының бастығы есаул Шмаковтың әскери 
губернаторға жіберген рапортында эмигранттар ортасында орыс бодандығы 
мен православие дінін қабылдау жөнінде үгіт-насихат жұмыстарын ашық түрде 
жүргізудің тиімсіздігі көрсетіліп, бұл істі атқаруға  эмигранттарға етене таныс, 
қоныс аударушылардың құрметтейтін адамы Отыншы бидің баласы Нұрсапаның  
ниет білдіргені айтылды. Нұрсапаға есаул Шмаковтың  көзқарасынша орыс 
мүддесіне берілген, сенімге кірген, бірнеше тапсырмаларды уақытында, күш-
жігерін де аямай, сәтті орындаған адам ретінде мінездеме берілген. Нұрсапа 
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кезекті тапсырманы да табысты аяқтап, қытай эмигранттарын Ресей бодандығын 
қабылдап, христиан дініне енуге көндірген. Осындай міндетті атқарғаны үшін 
ол 1870 жылдың 13 наурызында әскери губернатордың мақтау қағазымен 
марапатталған.

Миссионерлер қоныс аударушыларды христиан дініне енгізгендерін жоғары 
биліктегілерге, дін басыларына хабарлап қана қоймай, жұмсалған қаражат 
туралы да есеп беріп отырды. Священник Григорий Студитскийдің 1871 жылы 
28 қаңтарда Жетісу әскери губернаторына жолдаған хатында Бақты бекінісіне 
жақын маңда орналастырылған қытай эмигранттарын шоқындыру рәсімі бүге-
шігесіне дейін баяндалған. Алдымен шоқынатындардың тізімі жасалып, содан 
соң православие туралы сөз айтылып, жиналған казактар мен сарбаздардың 
алдында шоқындыру басталған. Жасы ұлғайғаны, орта жастағылары, жастары 
және қолдарында нәрестелері бар аналар қасиетті суға шомылды. Құдай әкелер 
мен аналар шомылудан шыққан әрбір адамға шоқыну кезінде киетін көйлек тігу 
үшін ақ мата кесіндісін үлестірді. Григорий  Студенскийдің Сергиополь уездік 
бастығына жазған хатында ақ матаның 137  құлашын сатып алуға, әр құлашына  
25 тиыннан барлығы 38 рубль 50 тиын жұмсағаны айтылған. 

Священник Григорий  Студитскийдің айтуы бойынша бұдан кейін 
келесі рәсім   қасиетті Троица бейнесінің алдына келіп, шоқыну басталды, 
эмигранттардың  жүздері бал-бұл жанды. Ұзақ уақытқа  созылған шоқындыру 
аяқталғаннан кейін поручик Бабиков оларға шай берді. Ертеңіне 18 қаңтар күні 
жаңадан шоқынғандар Ресей бодандығын қабылдап, үкіметке адал болуға ант 
етті.   Ант қабылдап болғаннан кейін әрқайсысына келесіде берілетін жәрдем 
ақының есебінен әрқайсысына 2 рубльден (күміс ақшамен) ақша берілді. 
Түстен  кейін олар штаб капитан Гурдовтың үйіндегі қасиетті мінәжат ету 
рәсімін орындауға қатысты және жаңадан шоқынғандар крестпен қорғанып, 
құлшыныспен   және жағымды түрде мінәжат етті. Тропарион әні кезінде 
«Құдай, өз халқыңды құтқар» деп шырқады. Офицерлерден кейін дұға ету рәсімі 
аяқталғаннан кейін жаңадан шоқындыру рәсімінен өткен адамдар да қасиетті 
сумен себілген крестке жақындады. Осыдан кейін олар барлығымен қоштасып, 
жүректеріне терең енген қанағатпен шығып кетті. 19 қаңтарда тағы 6 адам 
келіп, бодандық пен православие дінін қабылдағылары келетіндіктерін білдірді. 
Алайда   оларға бірақ қазіргі уақытта оларды жіберуге ақшаның жоқтығынан 
кейінге қалдырылған [9, 209 п.].

Ресей империясы христиан дініне енген, бодандықты қабылдаған 
қалмақтарға  арнайы шіркеу салдырды. Жетісу облысы әскери губернаторының 
көмекшісі Е.А. Россицкийдің 1874 жылы 14 мамырда Православие 
бауырластығына жазған хатында жаңадан шоқынған қытай эмигранттары үшін 
құдайға сыйыну үйін салуға қажетті қаражат туралы айтылған.

Қытайдан қоныс аударған қалмақтарды шоқындыру ХІХ ғасырдың 
70-жылдары   одан әрі жалғастырылды. Священник Василий Покровский 
Жетісу   православие бауырластығына 1874 жылдың 2 қазанында берген 
есебінде   жағдайы ауыр қалмақтарды христиан дініне енгізіп жатқандығын 
хабарлаған. Мәселен, Шарабата атты қалмақты сол жылдың 2 шілдесінде 
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православие дініне  енгізген. Себебі қалмақтың жағдайы өте ауыр, қайыршылық 
күйде болған. Жетісу әскери губернаторының ұсынысымен дәуір-солон 
тайпасының өкілі Шарабатаға православие бауырластығы кеңесі 10 рубль 
жәрдемақы берген [10, 13 п.]. 1874 жылы Саркан миссионері священник 
Покровский мәнжүр 8, дәуір-солондар 239 адам, сибо - 54 адам, қара қалмақтар 
268, чахаро-қалмақтар 98 адам, ханба-қытайлар 5 адам – барлығы 688 адамды 
шоқындырған. Жетісу облысындағы барлық жаңадан шоқындыру рәсімінен 
өткен қалмақтардың орташа саны 1000 адамды құраған [10, 15 п.]. 1874 
жылдың желтоқсан айында Құлжа аймағынан  Сарқанға келіп, христиан дінін 
қабылдауға ниет еткен сибо  қалмақтарының діни рәсімді орындау кезінде киетін 
киімдеріне кеңес 36 рубль ақша  бөлінген. Шоқынған әрбір қалмаққа  3 рубльден 
жәрдемақы берілген [8, 16 п.]. Верный маңындағы шоқынған қалмақтарға егістік 
алқаптарынан жер телімдері бөлінген. Жергілікті әкімшілік тарапынан әрбір 
отбасына 60 рубльден жәрдемақы берілген.

Шоқынған қалмақтарға бауырластық кеңесі кейбір жағдайларда мұқтаж 
адамдарға материалдық көмек көрсетті. Асыраушысынан айрылған 
отбасыларына  да көмек беруді Жетісу православие бауырластығы өз міндетіне 
алған. Бауырластық кеңесіне үш жас балалы Анна Шаухан есімді қалмақ әйелі 
өтініш жасап, жәрдемақы беруді сұраған. Бұл отбасы Қорғаста өте кедейшілік 
жағдайда өмір сүрген. Көмек қолын созатын туысқандары болмаған. Анна 
Шауханның күйеуі 1873 жылы қайтыс болған.  Кеңес жесір әйелдің тұрмысын 
ескеріп, оған 5 рубль көлемінде бір реттік жәрдемақы және балаларына киім 
ретінде өзіне, балаларына үш метр мата, мақта матадан бірнеше метр, оған қоса 
ай сайын ұн беріп тұрған [9, 86 п]. Қалмақтарға христиан дінінің ережелері мен 
орыс   салт-дәстүрін үйретуде үгіт-насихат жұмыстарынан өзге мейрамдарда 
арнайы тартулар жасалды. Қасиетті Пасханың қарсаңында қалмақтарға 
жұмыртқа,   ірімшік, кулич, ет дайындады. Ал дәл мереке күні литургияға 
байланысты бауырластықтың старшинасы, кафедра протоиерейі Путинцев 
қалмақ қонысына келіп, аудармашы арқылы христиандар үшін Пасханың, бұл 
мерекенің мәні мен маңызын, орындалатын әдет-ғұрыптарды түсіндірді.

Жетісу өлкесінде рухани-адамгершілік тәрбиені тарату және дамыту 
мақсатында бауырластық өз қаражаты есебінен шоқынған қалмақ балаларына 
арналған балалар үйі мен мектеп ашты.  Балалар үйі мен мектептің мақсаты  
қалмақ балаларын орысша оқу мен жазуға үйрету, оларды діни-адамгершілік 
сезімге тәрбиелеу, қажетті қолөнерге баулу болған. 12 мың тұрғыны болған 
Верныйда осындай бағытта тәрбие беретін 4 мектеп жұмыс жасаған.

Осылардың қарымтасы ретінде жаңадан шоқынған қалмақтар өздерінің 
туыстарының арасында христиан дініне өтуді насихаттаулары тиіс болды. 
Шоқынған туыстарының христиан дінінің ережелерін үнемі ұстанудың 
қажеттілігін де қалмақтардың өздеріне тапсырды. Айтқандарын заңдастыру үшін 
жергілікті биліктегілер мен дін басылары қоғамдық үкім шығарып, қалмақтардың 
өздеріне қол қойдырған.

Осылайша Қытайдағы көтеріліс салдарынан босқын болып келген 
қалмақтар   Жетісудың Қапал, Сарқан, Көксу, Верный, Түрген және т.б. 
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аумағына егіншілікпен, бау-бақша, үй кәсіпшілігімен айналысу әрі орыс 
шаруаларымен тығыз байланыс орнату, тіл үйрену, діни сенімімен танысу үшін 
әдейі орналастырылды. Жағдайлары нашар қалмақтар Ресей бодандығын және 
православие дінін қабылдауға мәжбүр болды. Қоныс аударушыларды христиан 
дініне енгізу үшін жергілікті билеушілер мен діни қызметкерлер әртүрлі амал-
айлаға барды. Жаңадан шоқынған қалмақтарға жер телімін, еңбек құралдарын, 
жәрдемақы берді. Алайда олардың үстінен қатаң бақылау орнатылды. 
Қалмақтардың жерлерін, үйлерін сатуға, өзге елді мекенге көшуге тиым салынды. 
Қалмақ балаларына арналған мектептер салынып, панасыз қалғандар балалар 
үйлеріне орналастырылды. Православие дінін қабылдау қалмақтарды өзіндік 
есімдерінен, тегінен, мәдениетінен, салт-дәстүрінен айырды. Миссионерлердің 
құйтұрқы қызметінің нәтижесінде қалмақтар орыс есімдері бар, христиан дінін 
ұстанған, орыс шаруасы тәрізді киінген, казак сословиесіне енген әлеуметтік 
топ болып шыға келді. Қазіргі уақытта қалмақтардың ұрпақтары тәуелсіз 
Қазақстанда  басқа да ұлт өкілдерімен бірге өмір сүріп жатыр. Алайда олардың 
қалмақ этникалық тобына жатпайтындығы анық.  Бұл халық өкілдерінің нақты 
атауы болмаса да өздерінің түп-тамырын, шыққан тегін, дәстүрлі діні мен 
мәдениетін, салт-санасын тарихтан ғана біле алады.  
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Аннотация: В статье дается краткий обзор развития и взаимодействия 
религий и государственно-религиозных отношений в Кыргызстане.Реальное 
историческое взаимодействие славянских, тюркских и других этносов 
Евразии были разнообразнее и богаче, чем можно себе представить. Это очень 
хорошо видно на примере межконфессиональных отношений. Религиозная 
ситуация в Кыргызстане на протяжении веков складывалась по-разному и 
оказывала огромное влияние на политические, экономические, межэтнические, 
межконфессиональные и межкультурные отношения.

Ключевые слова: религия; межконфессиональные отношения; буддизм, 
зороастризм, христианство, несториане, ислам, Центральная Азия.

Издревле в Средней (Центральной) Азии мирно сосуществовали 
различные религии − политеистические и монотеистические: синкретические 
религии,   буддизм, зороастризм, иудаизм, манихейство, христианство, ислам и 
др. Данные о них содержат различные источники, в том числе археологические и 
письменные [1, с. 132-133; 1, С. 119]. 

Появление христианства в среднеазиатском регионе согласно различным 
источникам относится уже ко II в. н. э. из Персии, его приносят как сирийцы, 
так и христиане, бежавшие из римской империи от гонений. А уже в 
334   г.   упоминается  христианский епископ в Мерве, что говорит о широком 
распространении христианства в регионе.

На территорию Киргизстана христианство начало проникать с первых 
веков н. э., а затем, после заселения согдийцами Таласской и Чуйской долин и 
освоения  ими Великого Шелкового пути. 

В письменных источниках средневекового периода упоминается о 
манихейских   монастырях в городах Семиречья, а хакан западных тюрков 
VIII в. считался одним из могущественнейших покровителей всех манихеев 
Востока, вплоть до Китая. Высшей точкой популярности манихейства было 
провозглашение его государственной религией в Уйгурском каганате в 762−845 
годах. Конфликт карлуков и их союзников – енисейских кыргызов с уйгурским 
каганатом, способствовал проникновению христианства в среду кыргызской 
аристократии. Это подтверждают и найденные стелы с руническими надписями 
енисейских кыргызов VIII−IX веков [2, с. 69-70].
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В X в. Абу Дулаф сообщал, что среди чигилей имеются христиане, а 
Колофон в «Священной книге двух основ» писал, что в среде чигилей и чаруков 
проповедовалось манихейство. Интересные упоминания о домусульманских 
религиях присутствуют в трудах В.В. Бартольда, где китайские историки 
называют жителей Мавераннахра буддистами [3, С. 183]. По словам ан-Надима, 
буддисты здесь были предшественниками манихеев. 

Но до Х в. на территории Кыргызстана официальной общегосударственной 
религии не было [4, с. 332]. 

С VI в. в Центральной Азии бурно распространялось несторианство. При 
Чингисхане и первых его преемниках почти вся правящая верхушка огромного 
государства состояла из несториан, отличавшихся склонностью к политическим 
заговорам, провокациям, подкупу, шантажу и обману. Так, хан Мункэ снарядил 
«крестовый поход» на мусульманские страны, стремясь огнем и мечом обратить 
в несторианство другие народы. Понятно, что после этого мусульмане не могли с 
прежним благодушием относиться к несторианам. К тому же местные несториане 
предавали своих мусульманских друзей и становились на сторону захватчиков. В 
XII в. была утверждена митрополия в Кашгаре, в ведении которой находились 
все христиане Тянь-Шаня, и в том числе Иссык-Куля.

В VII в. под знаменем новой религии – ислама, выступившего также в 
качестве идеологии, права и образа жизни, ранее разрозненные арабские 
племена объединились, образовали государство, покорили многие народы и 
исламизировали   их. На завоевание Средней Азии у арабов ушло более века. 
Причем культурные центры не подвергались исламизации вплоть до походов 
Кутейбы ибн Муслима, который сыграл особую роль в насаждении ислама 
в Средней Азии (обращал иноверцев в ислам, сжигал идолов, уничтожал 
книги, писцов, ученых и жрецов зороастризма). Успехам мусульманской 
миссии содействовали разногласия среди местных правителей. Политическая 
раздробленность поликонфессионального общества не выстояла против 
единой веры арабов, убежденных в справедливости распространения ислама 
с оружием в руках. Согдийцы, как и пришедшие на помощь тюрки, пытались 
объединенными   силами остановить экспансию иноземцев. В VII−VIII вв. 
Танский Китай также претендовал на часть Туркестана. Претензии и арабов, 
и китайцев разрешила Таласская битва (751 года). На пятый день битвы арабы 
одержали победу, китайцы потеряли всякую надежду вернуть политическое и 
культурное влияние на жизнь  Средней Азии, а согдийцы потеряли надежду на 
свое политическое возрождение.

Понимая, что насильственное распространение ислама отталкивает 
номадов, правители начали использовать торговлю и миссионерские проповеди. 
Причем   экономические меры приносили гораздо больше пользы. Например, 
от подушного налога на немусульман в Средней Азии освобождались те, 
кто принимал ислам. А   те, кто по приказу Кутейбы ибн Муслима посещал 
пятничную молитву в соборной мечети получал по два дирхема (серебряные 
монеты), что привлекало неимущую часть населения. Состоятельных же людей 
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ислам привлекал освобождением от налогов. Особенно быстро обращались 
в ислам купцы, поскольку арабы поощряли караванную торговлю. Купцы, 
в свою очередь, жертвовали средства на строительство соборных мечетей 
по караванным   маршрутам, при которых были караван-сараи и где могли 
останавливаться все, кто совершал поездки − купцы, погонщики, охрана 
караванов и миссионеры.

Средневековые арабские историки и географы свидетельствуют о войнах 
мусульман с тюрками [3, с. 76-78]. Именно карлуки, признав в начале IX в. 
верховную власть уйгурского кагана, утвердившись в Семиречье и Фергане, 
повели борьбу против арабов, поддерживая антиарабские выступления. Как 
следует из сообщения Ибн ал-Асира, подавив восстание, арабы предприняли 
наступление на карлуков и дошли до г. Кулана (ст. Луговая), однако решающего 
успеха не добились [5, с. 248].

Крупные политические события, произошедшие в Средней и Центральной 
Азии в середине IX в. осложнили продвижение ислама, да и единство арабского 
халифата пошатнулось. В это время на Енисее, кыргызы, после упорной 
двадцатилетней войны в Центральной Азии сокрушили Уйгурский каганат 
(840  г.) [1, с. 129].

В 893 г. Саманид Исмаил ибн Ахмед завладел Таласской долиной и сделал 
ее центром распространения ислама среди тюрок. Саманидские эмиры, завоевав 
Таласскую долину, учреждали мечети вместо христианских церквей. Однако 
надолго удержать в своих руках Северное Притяньшанье они не смогли [1, с. 
257]. 

В X в., в правление караханидского кагана Сатук Богра-хана [6, с. 41], 
ислам приняли «200 тысяч шатров (т.е. семей) тюрков» [7, с. 60]. Ислам стал 
государственной религией каганата. Причем принятие ислама было связано 
с разными причинами. Каган и его окружение видели выгоды от сближения 
каганата   с мусульманскими странами, которые в данный период достигли 
процветания в экономике, культуре и политике [4, с. 291]. С распространением 
своей власти, караханиды распространяли и новую религию [4, с. 247]. Однако, в 
идеологии кочевых племен и после распространения ислама значительную роль 
продолжал играть шаманизм. 

Широчайший диапазон религий в Средней Азии ставил вопрос их 
взаимодействия, в большинстве своем добрососедских, хотя равноправными их 
назвать нельзя.Ислам отрицал существование иных богов кроме собственного, 
вследствие чего немусульманин не мог быть ему равным. Отсюда социальный 
статус иноверцев был ниже социального статуса мусульманина. Требуя от 
иноверцев подчинения существующим правилам, распространялись идеи 
веротерпимости. Это было очень важно, поскольку, не являясь мусульманами по 
происхождению, последние являлись частью исламского мира и его культуры, 
а часто и активными носителями арабского языка – средства межэтнического 
общения и научного познания. 
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ХIII в. был временем покорения кыргызов монголами. Одновременно 
это время, когда межконфессиональные отношения находят отражение в 
государственном законодательстве. Так, на курултае 1206 г. был обнародован 
сборник законов Чингисхана «Джисак», где предписывалась терпимость в 
вопросах религии, почтение к храмам и духовным лицам. Здесь можно было 
встретить христиан-несториан, и православных, и католиков. Свидетелями тому 
были путешественники-послы Иоанн де Плано Карпини, Гильом (Вильгельм) 
Рубрук, купец Марко Поло. В ХIV в. в Семиречье начинаются эпидемии чумы, 
а затем военные набеги прервали историю бытования здесь христианства. 
Одновременно с католиками исчезли и несториане. И хотя часть населения 
Семиречья по-прежнему составляли христиане, следы христианской культуры 
оставались только в отдельных этнонимах и антропонимах. 

Распространение ислама привело со временем к установлению его 
монопольного   господства в жизни местного населения и полной ликвидации 
всех конфессий, за исключением незначительного числа среднеазиатских 
приверженцев иудаизма. За пять веков преобладания во всех сферах 
жизнедеятельности среднеазиатских народов ислам сформировал устойчивый 
тип мусульманской цивилизации.

Монополия ислама в религиозной жизни Средней Азии завершилась после ее 
присоединения к России. Хотя ислам и сохранил свое исключительное влияние 
на подавляющее большинство населения Туркестана, но сама религиозная 
жизнь в регионе стала многообразной из-за массового переселения сюда 
приверженцев  различных конфессий, преимущественно христианских. 

Однако возрождение христианства в Средней Азии имело уже новое 
содержание, поскольку христианство привнесло в регион новый тип 
цивилизации,   зримым воплощением которой были институты российской 
государственности в Туркестане. В вероисповедном отношении христиане в 
Средней Азии оказались разобщенными, да и российская администрация имела 
избирательный подход к христианским конфессиям в регионе. Правительство 
и туркестанская администрация отдавали естественное предпочтение 
православию  как государственной религии. 

В 80-х гг. XIX в. в азиатских регионах России проводилась миссионерская 
деятельность по обращению в православие коренных жителей. Однако, 
опасаясь   «возбуждения» мусульман, туркестанские власти во многом 
ограничивали деятельность православной церкви, в т.ч. и миссионерскую. 

Тем не менее, попытки Церкви организовать миссию среди кочевников 
Семиречья не прекращались во время всего имперского периода. В качестве 
миссионерского был создан мужской Свято-Троицкий монастырь на Иссык-
Куле, созданный отчасти на средства Православного миссионерского общества 
России. Среди туркестанцев были единичные случаи перехода местных жителей 
в христианство. Миссионерская деятельность в основном была направлена на 
предотвращение случаев перехода православных в ислам, и другие конфессии, 
и секты. Реальной же причиной перехода в ислам скорее было маловерие или 
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вообще отсутствие веры, ведь к концу XIX в. все более увеличилось число 
русских,   которые были православными лишь по традиции. Отход от веры 
совершался не только среди высших слоев, но и среди рабочих, и, в меньшей 
степени, крестьянства и купечества. Но потребность в духовном просвещении 
крестьян, казаков, ремесленников и торговцев была в Туркестане очень сильной. 
Кроме братств, которые действовали в основном в городах, образованием 
православного населения края занимались церковно-приходские попечительства 
и   библейские общества при церквях. В крае открывались библиотеки, 
устраивались народные чтения. При многих храмах действовали приходские 
начальные школы, а при гимназиях и училищах создавались храмы. 

Закон Божий преподавали во всех русских учебных заведениях Кыргызстана 
(их было около 100). В г. Ош приходское училище, созданное в 1878 г., в течение 
десяти лет (до открытия русско-туземной школы) оставалось единственным 
учебным заведением в области. Дети чиновников, офицеров и других зажиточных 
горожан получали здесь начальное образование по программе для школ 
Туркестанского края [8].

А вот преподавание Закона Божьего всегда зависело от личности учителя-
священника, от его отношения к делу. Усовершенствования в систему 
преподавания Закона Божьего вводил владыка Димитрий, стараясь избежать 
в этом деле формального подхода. Именно при нем Казанско-Богородичное 
братство   объединило талантливых священников-проповедников и 
образованных мирян для просветительской и благотворительной деятельности. 
Православное  население городов Киргизии, состоявшее в основном из крестьян 
и торговцев, также занималось просветительством. Главным источником 
просвещения становились книги. Самая большая в Пишпеке общедоступная 
библиотека, организованная о. Александром Никольским, существовала 
при Свято-Серафимовской церкви. Ею пользовались все пишпекские 
жители. В библиотеке Пржевальского храма насчитывалось более 1000 книг. 
Существовали   библиотеки   и при сельских храмах – по 100 (Нарын) – 300 
(Покровка Иссык-Кульской обл.) изданий светской и духовной литературы. 
Военным священникам выделялось для антисектантского просвещения по 10 
рублей в год, на приобретение брошюр.

Небольшие возможности имели негосударственные христианские 
конфессии   Туркестана – старообрядцы (первые старообрядцы прибыли 
в Среднюю Азию вместе с православными переселенцами из Омской, 
Тобольской,   Томской и др.) [9, С. 78-82], католическая, лютеранская [10, С. 
188-191], армяно-григорианская,   адвентистская, меннонитская [11, с. 192-
196]. и др. Власти не ущемляли серьезно их в свободе вероисповедания, однако 
держали их деятельность под контролем. Это не нравилось представителям 
католической и армяно-григорианской конфессий, среди адептов которых были 
националистические и антироссийские настроения, что ослабляло позиции 
христианской цивилизации в Средней Азии и ослабляло страну [12, с. 168-
172]. Ослаблялись они также из-за достаточно жесткого отношения властей к 
«еретическим» христианским конфессиям − старообрядчеству и сектантству. 
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Недостаточно последовательной была политика российского пра-вительства 
по отношению к неисламским и нехристианским конфессиям. Это касалось 
прежде всего иудаизма в Средней Азии. Что касается приверженцев индуизма 
в Средней Азии, то о них вспоминали либо в связи с антиростовщическими 
кампаниями, либо − борьбой с усилением активности британской агентуры в 
Туркестане [9, с. 173-177, 9, с. 74-78]. А вот с конфессиональной жизнью индусов 
власти сталкивались только в случаях кремации умерших индуистов.

Неисламские конфессии в Средней Азии после ее присоединения к 
России сыграли важную роль в активизации религиозной жизни в регионе, 
через которую   они влияли и на всю туркестанскую действительность в 
целом, придавая ей черты живого многообразия и импульсы к постепенному 
межконфессиональному и межцивилизационному сотрудничеству коренного и 
переселенческого населения Туркестана.

Все вышесказанное свидетельствует о том, что межконфессиональные 
отношения на территории нашего государства в зависимости от исторической 
ситуации складывались по-разному – и доброжелательными и не очень [14]. 
В   качестве примера можно привести события, связанные с восстанием 
1916  г., когда обе стороны: и кыргызы и переселенцы прятали друг друга и от 
восставших,  и от царских войск.

Подводя итоги, мы можем констатировать тот факт, что на протяжении 
веков территория современного Кыргызстана была поликонфессиональным 
сообществом, от чего зависела не только внутренняя, но и внешняя политика 
государства. 
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ОРЫНБОР МҮФТИЛІГІ ЖӘНЕ ҚАЗАҚТАРДЫҢ РУХАНИ ӨМІРІ

Рүстемов С. К.
rust965@mail.ru

тарих ғылымының кандидаты
Ш.Ш. Уәлиханов атындағы Тарих және этнология институтының 

жетекші ғылыми қызметкері
Алматы қ., Қазақстан Республикасы

Түйіндеме. Аталмыш мақалада Орынбор мүфтилігінің (Орынбор 
мұсылмандарының рухани жиыны) XVIII-ғасырдың соңы мен ХХ ғасыр 
басындағы XX ғасырдың бас кезінде қазақтардың қоғамдық-саяси және мәдени 
өміріндегі рөлі қарастырылады. 1788 жылы Ресей патшайымы Екатерина ІІ 
Ресейдің ішкі бөлігі мен Қазақстан аумағындағы мұсылмандар үшін алғашқы 
діни басқарманы, яғни Орынбор мүфтилігін құрды. Ол басқарма ұзақ уақыт 
бойы империядағы бірден-бір мұсылмандар мекемесі саналып келді. 1788 жылы 
22   қыркүйекте патшайым «Мұсылман дініндегілердің шенін айқындау және 
Уфада рухани мекеме құру жөніндегі» жарлығын шығарды. Бұл жарлық бойынша 
мұсылман дін басылары мемлекет бақылауына алынды.

Орынбор мүфтилігі берілген мәртебесіне сай мынандай мәселелерді 
қарастырды: діни істердің дұрыстығы немесе бұрыстығы жайлы пәтуә шығару, 
шариғат бойынша қызмет ететін ахундардың мухтасибтардың, мударистердің, 
хатыбтардың және имамдар мен муэдзиндердің лайықтығына сәйкес емтихан 
қабылдау.

Орынбор мүфтилігі патша өкіметінің талаптарына сай қызмет еткенімен 
өз   дәуірінде қазақтардың рухани және мәдени өмірінде елеулі рөл атқарды. 
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Қазақтар арасында дін тарату ісінде ерекше маңызға ие болды. Мұны байқаған 
христиан миссионерлері Орынбор мүфтилігі қазақтарды православие дінінен 
түбегейлі бұрып әкетті деп байбалам салды. Осыған орай патша өкіметі 
қазақтарды 1868 жылы Орынбор мүфтилігі қарауынан шығарып тастады. Алайда 
қазақ қайраткерлері бұл діни басқармаға қазақтардың дін істерін қайта қаратуға 
күш салды. Мақалада осы құбылысты ашып көрсетуге талпыныс жасалған.

Кілт сөздер: ислам, Ресей империясы, мүфтилік, миссионерлік, имам, молда, 
мешіт.

Мақала ҚР БҒМ ҒК гранттық қаржыландыру жобасы аясында ЖТН 
АР08855385 «Қазақстандағы мұсылман және православиелік миссионерлер: 
қызметі мен нәтижелері (ХІХ – ХХ ғ. басы)» тақырыбында дайындалған.

Қазақ халқының патшалық Ресейдің қол астында отаршылдық саясат 
тауқыметін тартқан дәуіріндегі ислам діні мәселесін қарастырғанда, Орынбор 
мүфтилігін айналып өтуге өсте болмайды. Өйткені, сол тарихи кезеңде жарты 
ғасырдан астам уақыт бойы қазақтардың діни істері Орынбор мүфтилігі 
қарамағында болды. 1867-1868 жылдардағы «Уақытша ережелерге» сәйкес 
қазақтардың діни істері Орынбор мүфтилігінен алынғанда қазақ қоғамы 
арасында  діни толқулар өріс алып, ол XX ғасыр басында да өз жалғасын тапқан 
болатын.

Орынбор мүфтилігін құру туралы мәселені алғаш Уфа және Симбирск 
наместнигі барон О.А. Игельстром көтеріп, бұл жөнінде 1787 жылы басқарушы 
Сенатқа ұсыныс түсірген еді. Оның ұсынысы Басқарушы Сенаттың ғана емес, 
патшайым II Екатерина тарапынан да қолдау тапты. 1788 жылы 22 қыркүйекте 
II  Екатерина мүфтилікті құру туралы жарлыққа қол қойды [1, 32-39 п.].

 ІІ Екатеринаның жарлығына сәйкес Уфа қадасында ашылған бұл мүфтилікке 
1789 жылы 20 сәуірде Басқарушы Сенаттың ұйғарымымен бас мүфтилікке 
қазандық татар Мұхаметжан Хусейінов тағайындалды. Патша үкіметі 
мүфтиліктің қалыпты қызмет етуін қамтамасыз ету мақсатында оған кететін 
шығынды көтеруді  өз мойнына алып, Бас мүфтиге жылына 1 500 сом көлеміндегі 
жалақы белгіледі, ал оның қол астында істейтін 3 қазы мен мүфтилік кеңсесінің 
8 қызметкеріне жылына 900 сом бөлетін болды [2, с.20-21].

 Бұл мүфтилікке дейін Ресей империясында Қырымда Таврия мүфтилігі, 
оның артынша Кавказда шииттер мен сунниттердің екі мүфтилігі құрылған 
болатын. Отаршылдық саясатты қарқынды түрде жүргізу, орыс емес халықтарды 
шоқындыру бағытындағы шараларды жүзеге асы-Я руға ұмтылған патша 
өкіметінің империядағы мұсылмандарға арнап өз қолымен діни басқармалар-
мүфтиліктер құруының өзіндік себептері бар еді. Ол себептердің өзі сыртқы жөне 
ішкі жағдайлардан туындады. Сыртқы жағдай қатарына ХҮШ ғасырдың соңына 
қарай Ресей мен Түркия арасындағы қарым-қатынастың шиеленісіп, соғысқа 
ұласуын жатқызуға болады. Қалыптасқан осындай жағдайда II Екатерина Ресей 
мұсылмандарына Түркияның ықпал ету мүмкіндіктерін барынша шектеуді 
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көздеп, қауіпсіздік шараларын ұйымдастырды. Өйткені, 1788 жылы Түркияның 
Бұхар әмірлігіндегі елшісі Ресеймен соғыстың астарында «мұсылмандарды орыс 
үстемдігінен қорғау жатыр» деп мәлімдеген еді. Өз кезегінде түрік сұлтанын 
қолдаған Бұхар әмірі қазақ ақсүйектеріне, қаны мен діні бір түріктерге көмек 
көрсету үшін орыстарға қарсы күресуге шақырған үндеу таратып жатты [3, 10-
17   п.]. .Осыған орай патша үкіметі империядағы мұсылмандардың дініне ізгі 
ниетте екендігін танытуға тырысып, мұсылмандық діни басқармаларды құруды 
қолға алды.

Мүфтиліктер ашуға әсер еткен ішкі жағдай мұсылмандардың отаршылдық 
саясатқа деген қарсылықтарын бәсеңсітумен  байланысты еді. Мұны қазақ 
даласындағы ислам дінінің жалпы жағдайымен арнайы шұғылданған орыс 
шенеуніктерінің орталық билік орындарына беріп отырған мәлімдемелерінен де 
аңғаруға болады. Сыртқы істер министрлігінің Азия департаменті директорының 
атына жіберілген осындай мәліметтердің бірінде былай делінген: «Біздің 
даладағы үстемдігіміздің бастапқы кезеңіндегі саяси мүддеміз қырғыздардың 
(қазақтардың) және Орта Азиядағы өзге де мұсылман халықтардың діни істеріне 
қол сұғылмайтындығы жөнінде сенім қалыптастыруды талап етті. Мұндай жағдай 
өз жағымызға хандар мен сұлтандарды және даладағы ықпалды адамдарды 
тартуға байланысты туындады. Соған орай үкімет орындары алғашқыда исламға 
төзімділік танытып ғана қойған жоқ, оған қамқорлық та көрсетті» [4, 77-п.].

Мұсылмандық діни жоралғылардың сақталуын қадағалау, мешіттер мен 
медреселерді салуға басшылық ету жөне оларға имамдар мен мүдәрістерді 
тағайындау, сондай-ақ неке қию істерін жүзеге асырып отыру т.б. бірқатар 
міндеттер жүктелген мүфтиліктерді патша үкіметі қатаң бақылауда ұстап, 
олардың қызметі империя мүддесімен үндесіп жатуына ерекше назар аударды. 
Сөйтіп, мүфтиліктерді билік орындары отаршылдық саясат жолында барынша 
пайдалануға тырысып бақты. Отарлық билік орындарының уысында болуына 
байланысты мүфтиліктерге патша өкіметінің дегеніне көнуден басқа жол 
қалмады. Сондықтан да 1789 жылы 4 желтоқсанда Уфадағы мүфтиліктің ашылу 
салтанаты кезінде мүфти М. Хусейінов мұсылмандарды патшайым ІІ Екатеринаға 
адал болуға шақырды [5, 101-104 п.].

Уфада құрылған мұсылмандық діни басқарма 1797 жылдан бастап Орынбор 
мүфтилігі деп аталды. Оның былай аталуы жаңадан Орынбор губерниясының 
құрылуына байланысты еді. Бұл губернияның орталығы Орынбор қаласы 
болғандықтан, 1798 жылы діни басқарма кеңесі де осы қалаға көшті. Басқарма 
кеңсесі онда 1802 жылдың соңына дейін болып, Уфа қаласына қайта көшірілді 
[6, 14-15 п.]. Бірақ бұған қарамастан, мүфтилік сол кезден бастап 1918 жылға 
дейін, яғни кеңестер билігі орнағанға дейінгі аралықта Орынбор мүфтилігі деген 
атын сақтап қалды.

Орынбор мүфтилігінің қарамағында ХVІП ғасырдың соңғы жылына қарай 28 
ахун, 969 молда, 114 мешіт, медреселерде қызмет ететін 1921 мүдәріс болды [7, 
7 п.].
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Қазақтардың діни істерін Орынбор мүфтилігіне қарату шараларын патша 
өкіметі 1789 жылдың көктемінде қолға алған еді. Осы мақсатта О.А. Игельстром 
Кіші жүз қазақтарына татар молдалары арқылы хат жолдап, құрылған мүфтилікке 
қазақтардың діни істері қарағанын қалайтындығын танытқан еді. Алайда, қазақ 
ақсүйектерінің бір тобы патша өкіметі қолымен құрылған мүфтилікке өздерінің 
діни істерін қаратқысы келмейтіндіктерін білдіріп, бұл жөнінде Бұхар әмірімен 
кеңесуді жөн санады. Қалыптасқан осындай жағдайда, 1789 жылы желтоқсанда 
мүфти М. Хусейінов Оралға келіп, қазақ ақсүйектерімен келіссөздер жүргізіп, 
бұл өңір қазақтарының діни істерін Орынбор мүфтилігіне қаратуға қол жеткізді 
[8, 101-105 п.].

Бұл қазақтардың діни істерін Орынбор мүфтилігіне қаратудың алғашқы 
қадамы еді. Мұнан кейін патша өкіметінің үстемдігі орнаған қазақ даласының 
өзге де аймақтарына Орынбор мүфтилігінің ықпалы біртіндеп тарай бастады. 
Ондай өңірлерде қазылар мен молдаларды бекіту мүфтидің құзырында болды. 
Мәселен, 1797 жылы Орал өңіріндегі Кіші жүз қазақтарына қазы болып Қазан 
губерниясының татары Мұхамеджан Қазиев, 1802 жылы Бөкей Ордасында 
қазылыққа Жүсіп Махмутов бекітілді. Арынғазы сұлтанның сол тұста көрсетуіне 
қарағанда, М. Қазиев қазақ руларын аралап, халықты тыныштық сақтауға, 
патша жарлықтарына бағынуға үндеп отырған [9, 3 п.]. Патша өкіметінің билік 
орындарына мойынсынуды насихаттауда мүфти М. Хусейінов ерекше белсенділік 
танытып, қазақтар арасындағы бұқаралық және хиуалық дінбасылардың 
ықпалын  әлсіретуге айрықша мән берді [10, 3-п.].

Патша әкімшілігі Сырым Датұлы бастаған ұлт-азаттық қозғалысты басуда 
бас  мүфти М. Хусейіновтің қазақтар арасындағы беделін пайдалануды көздеп, 
оны Сырым батырмен келіссөздер жүргізуге де аттандырған еді. Ол осы 
мақсатта   1790 жылы мамыр-маусым айларында Сырым батырмен үш рет 
жолығып, оны Нұралы ханмен келісімге келуге үгіттеді [11, С. 245-250]. М. 
Хусейінов 1797 жылы О.А. Игельстромның ұсынысымен Кіші жүзде құрылған 
Айшуақ сұлтан басқарған хан кеңесінің құрамына да енді [12, с. 410.].

 Орынбор мүфтилігі қазақ балаларын Уфада, Қазанда, Троицкіде, 
Орынборда және Омбыда ашылған медреселерге тартуда да бірқатар іс-
шараларды ұйымдастырды. XIX ғасырдың алғашқы ширегінде мүфтиліктің 
араласуымен Ішкі   Ордада медресе ашылды. Онда сабақ беруге Еділ-Орал 
өңірінен татар мүдәрістері жіберілді [13, 1 п.]. Орталық билік орындарына 
Орынбор мүфтилігі   тарапынан мұсылмандық әдебиеттер шығару жөнінде 
ұсыныстар да түсіріліп жатты. Осындай ұсыныстарды ескерген патша өкіметі 
1797 жылы 3600 дана, 1806 жылы 1500 дана, 1853 жылы 82 мың «Құран 
Кәрімді» баспадан шығарды [14, с. 10-14.]. Олардың біраз бөлігі Орынбор 
мүфтилігінің атсалысуымен  қазақтарға таратылды. Орынбор мүфтилігінің дін 
тарату жолындағы осындай іс-шаралар ұйымдастыруы нәтижесінде қазақтар 
арасындағы беделі белгілі дәрежеде уақыт өткен сайын арта түсті.

Өлке мұсылмандарының діни сенімін қорғауды көздейтін басты 
мекеме ретінде   таныла бастаған Орынбор мүфтилігі билік орындарының 
қатаң   бақылауы   мен қысымынан құтылу, өзінің іс-әрекеттерінде ерікті болу 
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жолын да  іздестірді, Мәселен, 1807 жылы М. Хусейінов император I Александрға 
өтініш хат жолдап, мүфтилікті губерниялық әкімшілікке тәуелді болудан 
құтқаруды сұраған болатын [15, 2 п.]. Бірақ оның бұл өтініші жауапсыз қалған-
ды.

Орынбор мүфтилігіне кеңшіліктер беруге патша өкіметі құлықсыз болды. 
Керісінше, оның ықпал ету ауқымын ендігі жерде тарылта түсуге тырысты. 
Патша   өкіметінің мұндай бағыттағы әрекеті Түркістан өлкесін жаулап 
алғаннан   кейін айқын байқалды. 1867-1868 жылдардағы саяси-әкімшілік 
реформаларға сәйкес қазақтар мен Түркістан өлкесіндегі өзге де мұсылман 
халықтарының діни істері ешқандай діни басқарма қарамағына қаратылмай, ол 
жергілікті отарлық билік орындарының қолына берілді. Осылайша қазақтардың 
діни істері Орынбор мүфтилігі қарамағынан шығып қалды. 1891 жылы 25 
наурызда қабылданған Ақмола, Семей, Жетісу, Орал және Торғай облыстарын 
басқару туралы ережеде мұсылмандардың діни істері жайлы былай делініп 
көрсетілді: «Көшпенді және отырықшы. бұратаналардың әр болыста бір-
бірден   өз молдалары болуына рұқсат етіледі. Молданы. Бұратаналар өз 
орталарынан сайлайды. Сайланған адамды молда атағына бекітуді, сондай-ақ 
оны осы атағынан айыруды әскери губернатор жүзеге асырады» [16, с. 396.].

Қазақтардың діни істерін патша өкіметінің Орынбор мүфтилігі қарамағынан 
шығарып, жергілікті отарлық әкімшілікке тапсыруының астарында қазақтарды 
болашақта шоқындыру, православиеге көшіру пиғылы жатқан еді [17, 4-7 п.]. 
Қазақтардың діни істерін әскери шендегілерден тұратын әкімшілік қолына 
тапсырылуын Орынбор мүфтилігі нағыз әділетсіздік, мұсылмандардың діни 
сенімін аяқ асты етушілік деп бағалап, оған өз наразылығын білдіріп жатты. 
Осыған орай 1872 жылы Уфа губернаторы Ушаков миссионерлердің кеңес 
берімен Ішкі істер министрлігіне тез арада Орынбор мүфтилігін жабу жөнінде 
ұсыныс түсірді. Оның пікірінше, Еділ-Орал өңіріндегі татар-башқұрттардың, 
қазақ даласы мен Түркістан өлкесіндегі жергілікті халықтардың діндес және 
туыстас екендігіне Орынбор мүфтилігі дем беріп, оларды отаршылдық саясатқа 
бірлесе қарсылық көрсетуге шақырды [18, 143 п.].

Ушаковтың жоғарыдағы ұсынысы мұсылмандықпен күресуде 
аса белсенділігімен дараланған Қасиетті Синодтын оберпрокуроры 
К.П.   Победоносцевтің тарапынан қызу қолдау тапты. Бірақ патша өкіметі 
Орынбор мүфтилігін тарату империядағы барлық мұсылмандардың отарлық 
саясатқа қарсылығын өршіте түседі деп сескеніп, ондай қадамға барудан бас 
тартты.

Орынбор мүфтилігінен өздерінің діни істерін шығарып тастауы 
қазақтардың белсенді азаматтарын бейжай қалдырмады. Өлкедегі дінбасылары 
қазақтардың   діни істерін Орынбор мүфтилігіне қайта қарату жөнінде үгіт-
насихат жұмыстарын жүргізуді үдете түсті. 1872 жылы Ішкі Ордада бұрын 
имамның көмекшісі қызметін атқарған, Түркияда білім алып қайтқан Өбсаттар 
Жәбіров қазақтардың діни істерін Орынбор мүфтилігіне қайта қарату жайлы 
халық арасында үгіт жүргізген. Ол осы әрекеті үшін елден аласталып, Түркияға 
қуылды [19, 2-5 п.].
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XIX ғасырдың соңына қарай өріс алған діни толқуларда қазақтардың діни 
істерін Орынбор мүфтилігіне қарату басты талап етіліп қойды. Осындай 
толқулар   жайында татар тіліндегі «Вакыт» газеті былай деп жазған-ды: 
«Мұсылмандар үкіметтің ұйғарымын орынсыз, әрі зорлың ретінде санап, 
оған мойынсынудан бас тартты. Қазан губернаторы Скарятин әскери күшпен 
губерниядағы мұсылман   елді   мекендерін аралап, жүздеген мұсылмандарды 
тұтқындады. Олардың біразы жер аударылып, каторгалық жұмысқа жіберілді, 
Ақмолада болса, губернатор жергілікті архиереймен бірге Көкшетау 
қаласындағы   шіркеу алаңына өңірдегі қазақтар мен татарлардың бір тобын 
жинады. Ол жиналған топқа православиені қабылдауды ұсынып, осы күннен 
бастап шариғатпен емес, орыс заңымен өмір сүресіңдер деп мәлімдеді. Сухотин 
бұл үкімге бағынбаған Көкшетау молдасының куәлігін алып, Сібірге жер 
аударды» [20].

Қазақтар арасындағы дін істерінің ахуалы 1903 жылы Қызылжарда 
молда Мұхамеджан Бекишевтің жетекшілігімен құрылған астыртын ұйым 
тарапынан да көтерілді. Бұл ұйым мүшелері қазақтардың діни істерін жергілікті 
әкімшілік   қолынан алып, мұсылмандық діни басқармаға қарату керектігін 
айтып, Сәдуақас Шормановқа, Абай Құнанбаевқа, Жәңгір Құдаймендинге жөне 
Ғабдулла Исабековке хаттар жолдаған [21, 143-144 п.].

1905 жылы Дала өлкесінің генерал-губернаторы атынан Ішкі істер 
министрлігіне «Дала өлкесіндегі ислам жағдайы жөнінде» атты баянхат 
түсті. Онда өлкедегі діни толқулардың барысы жайында мынадай жолдар бар 
еді: «1868   жылғы жаңа заң татарларды Орынбор мүфтилігінде қалдырып, 
қазақтардың діни істерін жергілікті  әкімшілік қолына тапсырып, бұл мәселеде 
ол екі халықтың жігін айырып, бөліп тастағанды. Бұл шара өз кезегінде 
қазақтардың   көз алдында   татарларды ерекше қамқорлықтағы халық ретінде 
көрсетіп, өлкеде мерейлерін үстем еткендей болды. Айлалы татарлар қазақтарға 
«үкіметтің сендерді діни ұйымға біріктірмеуі – жалпы мұсылман ретінде 
біздердің   бас қосуымызға бөгет болуы» дегенді мойындатты. ... Өлкені 
басқаруға келген алғашқы жылдарында татарлардың мешіттерді қаптату арқылы 
қазақтарды татарға және кәнігі мұсылмандарға тезірек айналдыру үшін не өз 
алдарына діни  орталың жасауға, не болмаса Орынбор Мүфтилігіне бағындыруға 
үгіттеуі сияқты зиянды істеріне көз жеткізуіме тура келді» [22, 28 п.].

Бірінші орыс революциясы тұсында орталық билік орындарына қазақ 
халқы   атынан елдің түпкір-түпкірінен жолданған петицияларда дін мәселесі 
назардан тыс қалмаған-ды. Мәселен, 1905 жылы 22 шілдеде жолданған әйгілі 
Қарқаралы петициясында бұл жайлы былай делініп көрсетілген: «Қазақтар 
1868 жылға дейінгі секілді Орынбор мүфтилігіне қаратылып, оның Қазақ 
мұсылмандары толықтырған ережелеріне бағындырылсын» [23, 18 п.].

1906 жылы 16-21 тамыз аралығында Нижний Новгород қаласында өткен 
Бүкілресейлік үшінші мұсылман съезінде дін мәселесі бойынша қабылданған 
қаулыда Ресейдегі бұрынғы мүфтиліктерімен қатар Түркістан өлкесінде де 
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өз   алдына бөлек мүфтилік ашылсын делінді. Сондай-ақ, бұл қаулыда съезге 
қатысқан Ш. Қосшығұлов, Ш. Аллаоңғаров, А. Қойбағаров секілді т.б. қазақ 
делегаттарының Ақмола, Семей, Торғай, Орал облыстары мен Ішкі Орда 
қазақтарының діни істері Орынбор мүфтилігіне қаратылсын деген талап-тілектері 
де ескерілген болатын [24, 4 п.].

Қазақтардың діни істерін Орынбор мүфтилігіне қарату мәселесі 1917 
жылғы   Ақпан революциясынан кейін қалыптасқан саяси ахуал жағдайында 
өз жалғасын тапты. 1917 жылы мамырда Мәскеуде өткен Бүкілресейлік 
мұсылман съезінде Торғай, Орал, Ақмола, Семей облыстары мен Ішкі Орда 
қазақтары делегаттарының өтініші бойынша қазақтардың діни істері Орынбор 
мүфтилігіне   қаратылсын деген шешім қабылданды. Соңдай-ақ, осы съезде 
Орынбор мүфтилігіне жаңадан мүфти мен қазылар сайланған болатын. 
Мүфтилікке көрнекті қоғам қайраткері Ғ .Баруди, ал қазылыққа құрамында 
қазақтардан Ғ.  Қарашев пен Қ. Ахметжанұлы бар 6 адам сайланды [25].

1917 жылы шілдеде өткен бірінші жалпы қазақ съезінде Ақмола, 
Семей, Жетісу,   Торғай, Орал және Закаспий облыстары қазақтарының 
діни істерінің   уақытша Орынбор мүфтилігіне қарауын жөн санаған қаулы 
мүфтиліктің   жанынан   қазақ бөлімі ашылсын, оған әр облыс тан бір қазы 
сайлансын, Оларға жылына 4   800 сом төленсін деген секілді т.б. бірқатар 
ұсыныстар білдірілген-ді [26].

Міне, осы келтірілген мәліметтерден-ақ Орынбор мүфтилігі. өз кезеңінде 
қазақтардың қоғамдық, рухани өмірінде өзіндік терең із қалдырғанын аңғаруға 
болады. Бұл мәселені әлі де тереңірек, жан-жақты аша түсу тарихшылардың 
алдында тұрған міндеттердің бірі деп білеміз. Сондай-ақ, Уфа қаласында 
орналасқан Башқұртстан Республикасының Орталық тарих мұрағатындағы 
68 мыңнан астам істі құрайтын Орынбор мүфтилігінің құжаттары арасынан 
еліміздің тарихына қатыстыларын іріктеп, оларды кеңінен ғылыми айналымға 
тартудың жолдарын қарастырғанымыз абзал.
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Аннотация. В докладе раскрывается деятельность православных 
служителей   в   лице епископов по сохранению и укреплению веры. Основой 
научной работы послужили материалы Оренбургской ученой архивной 
комиссии.   Акпент сделан на первую половину XIX века, когда принимались 
энергичные меры против раскола. Из источника также вытекает, что наряду с 
представителями духовного руководства в борьбу против раскола включались 
и светские власти. Генерал-губернаторы Оренбургского края оказывали 
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всяческую поддержку и помощь русской православной церкви. Впервые 
освещаетсяпоявление необычных «шалых» людей после отмены крепостного 
права, объединившихся на религиозной почве. Их взгляды на религию и образ 
жизни резко отличаются от традиционного православия, склада мышления и 
поведения русского народа. Они, как и другие «отступники», наносили вред 
православной церкви, что явилось поводом активизации борьбы против них.    

Ключевые слова: православие, епархия, епископ, раскольники, старообрядцы, 
церковь, казахи, борьба, проповедь, шалопуты.

Статья подготовлена в рамках выполнения проекта по грантовому 
финансированию  КН МОН РК AP08855385 по теме: «Мусульманские и 
православные миссионеры в Казахстане: деятельность и результаты (XIX – 
начало XX веков)».

Функции духовного руководства русской православной церкви 
заключались   не   только в служении и ее развитии, но в контроле за своими 
прихожанами. Среди последних появлялись лица, взгляды которых расходились 
с канонами церкви. Их причисляли к заблудшим, отступникам, отщепенцам и 
они являлись объектом особого внимания церковных служителей. В XIX – начале 
XX веков ими велась борьба против сектантского движения и усиливающегося 
раскольничества (старообрядничество), получившего распространение и среди 
русских крестьян – переселенцев на территории Казахстана.  Проживавшие по 
соседству с казахами раскольники создавали образ недоброго русского человека, 
что наносило большой вред проповеди православия. Не забывались и иноверцы. 
Среди казахского населения велась разъяснительная работа по поводу не 
богоугодного образа жизни раскольников. Они своим агрессивным отношением 
к окружающим, в том числе, к кочевникам влияли на принятие ими решения по 
вопросу перехода в новую веру. 

В докладе ставится цель: раскрыть вклад епископов Оренбургской епархии 
в дело борьбы против различных религиозных течений, появлявшихся на 
контролируемой ими территории, а также привлечение казахов к новой вере. 

Оренбургская епархия была образована в 1799 году присоединением 
Уфимской и позже обособлением в Оренбургско-Уральскую в 1859 г. Во главе 
ее   управления стояли епископы, облеченные высшими полномочиями   в 
пределах епархии. Епископу принадлежала вся полнота духовной власти и 
суда в пределах своей епархии. Как отмечали церковные служители «епископ в 
церкви и церковь в епископе, и ежели, кто не с епископом, то тот и не в церкви» 
[1, с.12]. С 1799 до 1859 года Оренбургско-Уфимскую епархию возглавляли 
10 представителей высшего священнического сана [1, с.13], а с 1859 до 1896 
г. - 9 епископов [1, с.14]. Каждый из них старался внести свой вклад в дело 
увеличения  численности православных, не только за счет русского населения, 
но и возвращая отколовшихся, заблудших, а также, вербуя инородцев в свою веру. 
Особенно пристально следили и не оставляли без внимания такое болезненное 
явление православно-церковной жизни как раскол.



102

Один из первых, кто столкнулся с раскольниками, был епископ Оренбургский 
и Уфимский Августин (Сахаров), возглавлявший епархию в период с 1806 
до 1819   года. В мае 1813 года старообрядцы обратились к Августину с 
просьбой иметь у себя священника от раскольнических Иргизских монастырей 
Саратовской   губернии и получили категорический отказ. Подобные ответы 
раскольники получали и по другим возникающим вопросам.

Вместе с тем, опираясь на постановление Консистории от 15 сентября 
1813 г.,  собирались сведения обо всех раскольниках, начиная с младенцев: кто 
они, когда появились, имеют ли церковь и священников и пр.?  При проверке 
оказалось, что старообрядцы единогласно твердили, «что они не желают у себя 
устраивать особой церкви и иметь священника. Одни, между прочим, объяснили, 
что они, - бы, не прочь иметь своего священника, но найти его по своему 
желанию, не могут так как православные священники обрядов их не знают и 
ими пренебрегают. Временем поступления в старообрядчество очень многие 
показали 1784 г. и позднее» [1, с. 166]. Однако раскол произошел значительно 
раньше и берет начало с богослужебной реформы Патриарха Никона 1650-
1660-х годов, вследствие которого от основной массы верующих отделились 
несогласные с новыми правилами богослужебной жизни духовенство и миряне. В 
рассматриваемое время, количество раскольников было небольшим: в Оренбурге 
– 1 мужчина, в форштадте - 28 мужчин и 63 женщины, в Илецкой защите - 6 муж. 
и 6 жен.; «в Рассыпной крепости – давнем центре Оренбургских раскольников 
наряду с Акмарскою станицею (в то время еще Казанской епархии) – 167 муж. 
и 211 жен.» [1, с. 167]. Эти раскольники в совершении религиозных обрядов 
зависели от Иргизских монастырей, направлявших, по свидетельству Августина 
- лжесвященника,  

С 1826 года усиливается борьба против раскола со стороны гражданской 
власти, когда российский император стал требовать информацию о численности 
старообрядцев и раскольников, а также разных  сект к 1 января каждого года 
и доставлять в Министерство Внутренних дел ведомости. По поступившим 
сведениям в это время в пределах всей Оренбургской губернии оказалось 24854 
раскольников [1, с. 232]. 

К главным «гнездилищам» раскола была отнесена Уральская область, 
заселявшаяся с конца XVI века русскими беглыми людьми, образовавшими 
потом сословие казаков, и в религиозном отношении была долгое время краем 
по преимуществу старообрядческим [1, с. 270]. Изолированное положение их 
на далекой окраине России способствовало  тому, что они оставались верными 
старым обрядам. Если в XVII веке в большинстве случаев уже были однообразные 
и по новому исправленные обряды и книги, то уральские казаки сохраняли 
преданность прежней вере.    «По прежнему названию Яицкие, казаки продолжали 
жить обычаями и обрядами старины XVI столетия, унаследованными от предков, 
считая их как бы такою святынею, отступать от которой казалось изменою и 
грехом» [1, с.  272]. Старообрядчество стало рассматриваться церковной властью, 
как ересь и раскол, под влиянием чего во второй половине XVII века и в начале 
XVIII в. было устроено «целое гонение со всеми его ужасами на изуверенных 
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держателей старых обрядов» [1, с. 272]. Тогда многие из них, спасая свою веру, 
свободу и жизнь ринулись в бегство и нашли себе приют и покровительство 
у Яицких казаков, войдя в состав этой дружины, - «от чего обрядоверие при 
отсутствии всякого просветительного движения могло здесь только усилиться 
и крепкое держание за него получило характер религиозного подвига стояния 
за единую правую веру» [1, с. 271]. Тем не менее, уральцы еще и в первой 
половине   XVIII века в огромной своей массе были в собственном смысле 
«старообрядцами», которые при соблюдении старых обрядов не порывали союза 
с православною церковью. 

О совместных действиях церкви и гражданской власти против 
раскольников  свидетельствует ситуация, сложившаяся в 30-х годах XIX века в 
Уральском казачьем войске. 17 ноября 1831 года П.П. Сухтелен – оренбургский 
губернатор представил Преосвященному. Михаилу список малолетков и 
казаков,   остающихся некрещеными в количестве 314 человек мужского пола, 
«женскаго пола замечено, что их по собранным сведениям тоже число» [1, с. 
272]. Войсковой Канцелярии предписано было принять надлежащие меры к 
перечисленным лицам. При этом выражалась просьба   атамана Уральского 
казачьего войска, полковника Василия Осиповича  Покатилова, что «сие 
средство будет иметь успех просвящения действительнейший, нежели 
распоряжения чрез  начальство светское, котораго советы и убеждения не столь 
сильны, как поучения священства» [1, с. 383]. Такие действия В.О. Покатилова 
были оценены двояко: с одной стороны -  мудростью, благодаря которой 
учитывалась применимость к местным обстоятельствам и условиям. С другой, 
расценивалась как поблажка расколу. Благочинный Иоаннов хотел от Войсковой 
Канцелярии  решительного и властного распоряжения о присоединении к церкви 
раскольников.   

Борьба со старообрядцами в период правления Оренбургской епархией 
Амвросием (1823-1828 гг.) велась довольно сдержанно. Примером может 
служить строгий выговор от епископа в адрес священника Оренбургской 
казачьей   станицы,   запечатавшему самовольно раскольническую часовню без 
ведома полиции. Сама часовня была распечатана [1, с. 232].

 Годы пребывания архиепископа Аркадия на кафедре Оренбургской 
епархии совпали не только с сильной холерной эпидемией в Оренбургском 
крае, но и   появлением секты перекрещенцев (баптистов), распространяемая 
по среднему   Поволжью казанским купцом Савиновым, появившаяся в 30-х 
годах XVIII   столетия и в пределах Оренбургской губернии. В 1830 году, 
когда собирались   сведения по отношению Министра Внутренних дел, о 
ее распространении один из священников писал, что в здешнем приходе с 
недавних лет появились уже шесть домов приверженцев этой секты, а другие 
придерживаются ее скрытно. И по их отзывам, они имеют своего наставника 
и содержателя крестьянина деревни Гагарьей, Таловской волости, Стефана 
Козьмина Тельминова. С появлением этой секты молодые не вступают в 
брак,  а  «когда будут просить таковых, - т.е., неизвестно, крещеных или нет, - 
свенчивать, то надлежит-ли их венчать без обращения и крещения?» [1, с. 325]. 
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Возникало  немало вопросов не только в отношении русского населения, но и 
инородцев.

 Тайные проповеди раскольников успевали распространять в народе 
правила,   отвлекающие от православной веры. Отмечая успехи  духовенства 
среди чуваш, предлагались меры по работе с казахами. «К сему способствуют 
следующие обстоятельства: прежде всего пограничная черта Оренбургской 
губернии прилегает на большом пространстве к степи Киргиз-кайсаков, из 
которых хотя большая часть по влиянию муллов магометанского исповедания и 
следует их учению, но они отнюдь не тверды в сей вере. Скитаясь по обширным 
степям, немногие имеют ясные понятия о магометанском законе; обычаи их 
предков, передаваемые от одного потомства к другому, суть постоянные правила 
между ними во всех случаях, а муллы их большею частью из татар, имея в виду 
только корысть» [1, с. 370].

 Отмечалось, что татарское духовенство стремится больше к выгоде, 
идущей  от казахов. Второй, по мнению миссионеров – следует учитывать, что 
кочевники не имели никакой религии  Эти факторы должны были учитывать  
учителя православной церкви – «следовательно, сей народ, не имеющий, 
можно сказать, никакой религии, при постоянных трудах, может быть побежден 
истинною Христовой веры» [1, с. 370].  

Меры Епархиальной и военно-гражданской власти против раскола в период 
преосвященного Иосифа были   связаны с проведением бесед и  дискуссий   во 
время его поездок по епархии. При нем же в 1851 году была издана подробная 
инструкция для борцов с расколом под заглавием «Наставление касательно 
действования на раскольников» [1, с. 615].   

При Преосвященном Иосифе в деле борьбы с расколом принимал активное 
участие Оренбургский генерал-губернатор  В. А. Перовский,  назначенный 
на пост главного начальника Оренбургского края в 1851 году. К расколу 
он относился   отрицательно по той причине, что видел в нем воплощение 
косности и отсталости. Доказательством для него являлось Уральское войско, 
сопротивлявшееся его преобразовательным начинаниям. Перовский отлично 
понимал, что раскол составляет зло не только для церкви, но и для государства. 
В   своем всеподданнейшем  отчете по управлению краем за 1851-52 год 
докладывал, что «раскол был тою язвою, которая, появившись в Оренбургском 
крае с самого начала его возникновения, постепенно расширялась и время от 
времени  усиливалась» [1, с. 616].  В. А. Перовский пытался объяснить причины 
усиления раскола. По  его мнению, первая заключалась в малочисленности 
духовенства и церквей. Одно богослужебное заведение на 3000 и более душ, 
безусловно, является серьезным показателем. При учете рассеянности   населения 
на огромном пространстве возникали дополнительные сложности в деле 
сохранения веры. Немаловажной причиной была неподготовленность 
духовенства, делавшая его бессильным к отпору раскола. И последняя, на взгляд 
В. А. Перовского « мало обеспеченность, приводившая к необходимости, прежде 
всего» заботиться о насущном куске хлеба» [1, с. 617].  

Некоторые меры, разработанные гражданской властью и церковью, 
представляли серьезные препятствия на пути борьбы с расколом. 
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Особенно вредными в этом отношении оказались последствия Указа 
Святейшего Синода от 5 апреля 1845 г., отнимающего у Духовенства всякую 
возможность к обличительной проповеди против раскольников [1, с. 620]. Этот 
документ предписывал священникам действовать на раскольников духовным 
увещанием, пользуясь благоприятными к собеседованию случаями. В своих 
домах   раскольники священников не   принимали. Посещать их против воли 
раскольников запрещалось. Появление жалоб на священника со стороны 
старообрядцев имело негативные последствия для священнослужителя.   Тем 
менее   раскольники могли прийти в дом священника, а он не мог пригласить их 
к себе даже  через полицию. О всех встречаемых им затруднениях священник 
должен доводить до сведения архиерея. Тот в свою очередь, обращается 
к начальнику губернии, передающий распоряжение свое тому светскому 
начальству, ведению которого дело принадлежит. Результатом такой волокиты 
было то, что «в случае каких либо соблазнительных действий раскольников 
против предметов благочестия, коими они вместе с потворством разврату и 
совращают преимущественно православных, - бывает обыкновенно торжество 
раскола, ибо покуда распоряжение светского начальства достигнет медленно 
до места беспорядков, преступление находит средства скрыть себя» [1, с. 621]. 
и к оскорблению церкви, остается не наказанным. Такое положение раскола в 
Оренбургском крае требовало безотлагательных действий для его пресечения.  

За  время вторичного управления Оренбургским краем (1851-1857 г.) 
В.А.   Перовским издано было не одно распоряжение о том, чтобы местные 
гражданские и военные власти оказывали со своей стороны всякое возможное 
содействие духовенству к ослаблению и противодействию раскола. 
По  ходатайству В. А. Перовского российский император 31 октября 1853 года 
разрешил не принимать в оренбургское казачье войско лиц податного сословия 
из раскольников [1, с. 626].   

С конца шестидесятых годов 19 века в России получило быстрое 
распространение секта шалопутов, «весьма нежелательная для местной 
администрации своими увлечениями по «шальному» пути» [2, с. 365].    

Акт 19 февраля 1861 года – исторический документ, освободивший русское 
крестьянство от крепостной зависимости,   призвавшее «благословение Божие 
на свой свободный труд, – всколыхнул застывшее сермяжное море». Как 
писали современники – до этого русский пор мужик жил в ежовых рукавицах 
помещика,  в  поте лица своего работал на него, не имел своей воли, и это отчасти 
предохраняло его от надобности жить своим умом. Выпущенный на все четыре 
стороны, он в сущности мало что и выиграл на первых порах, завертевшись в 
обрушившихся на него экономических невзгодах, в виде реформированной 
финансовой системы, тяжелым бременем подавивший безденежное, захудалое 
крестьянство. «Сошел со сцены всесильный помещик, народился новый не лучший, 
тип – кулака-мироеда. Вот когда довелось нашему сыну земли познакомиться 
с прелестью капитализма, с которым ему, совершенно неподготовленному, 
пришлось вступить в борьбу» [2, с. 366].    

Последовавшие события привели к появлению необычных  «шалых» людей, 
объединившихся на религиозной почве.  
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Некоторые принципы шалопутов, которые, на первый взгляд, нельзя назвать 
противоестественными. Более того, они даже представляют определенный 
интерес. Например:

 Библейское повествование о всемирном потопе  шалопут и объясняет иначе, 
чем ортодоксальная церковь. «Не вода потопила землю, а пороки людские, и 
вообще грехопадение; а под ковчегом надо разуметь истинную церковь, в которой 
нашли спасение все верующие и сохранили для потомства веру и святость 
добродетелей во всей чистоте» [2, с. 367].    

Рай и ад помещаются в сердце человека. Если человек познал Бога, то он 
блаженствует, и у него в сердце рай, а если он не знает Бога, то он в аду. Святыми 
признаются лишь принесшие практическую пользу человечеству, проникнутые 
идеей человеколюбия, вроде Варвары Великомученицы, Алексея - человека 
Божьего и т.п.

Фигурально шалопуты понимают и самый институт таинств. Водное крещение 
омывает только тело, а не душу, покаяние в его обычной форме не достигает 
цели, причащение тоже.

 Во главу жизненных условий ставится знаменитое «право на труд», 
категорически отвергающее праздность. Вопиющею несправедливостью 
шалопут считает торговлю, финансовые операции и т.п. Лишь один физический 
труд священен. Почти все шалопуты землепашцы. 

Однако, образ жизни шалопутов чередуется с положительными и 
отрицательными чертами.

 В одной из станиц разместились около 40 шалопутских семейств. 
Расселились  они в пяти местах, по концам станицы. Каждый конец составляет 
отдельную общину. Между дворами отдельных семейств общины уничтожаются 
изгороди и заборы, так что у каждой общины получается один громадный двор. 
Общинность не распространяется лишь на предметы личного потребления – 
одежду, домашнюю утварь и т.п. Все остальное общее. Особый дом имеет не 
каждая семья; в некоторых домах живет по две и по три семьи. У таких семей 
является общим решительно все, за исключением носимой одежды, которая 
составляет личную собственность отдельных лиц. Все общины составляют 
один экономический союз; полевое хозяйство ведется всеми общинами сообща. 
Для этого шалопуты выбирают участок земли, отстоящий возможно далее от 
станицы, чтобы вести дело без постороннего наблюдения. Участок они разделяют 
межниками на загоны, как будто каждый загон обрабатывается отдельным 
семейством. В действительности же все работы, начиная с пахоты и кончая 
молотьбой, производя сообща. Полученное зерно делится на четыре части: 
семена для будущего посева, запас на случай неурожая, хлеб на продовольствие 
и на продажу. Хлеб, назначенный на продовольствие, распределяется между 
общинами по числу едоков. Деньги, вырученные от продажи хлеба, делятся 
на три части. Одна часть, конечно, самая большая, распределяется между 
общинами, сообразно с их нуждами и предстоящими расходами. Так, например, 
если у какой-нибудь общины пал скот или нужно произвести новые постройки, 
то такой общине дают больше, чем той, которой предстоит производить только 
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обыкновенные расходы. Другая часть идет в общую шалопутскую кассу целой 
области; наконец, третья часть идет в губернию в центральную кассу». Вообще 
духом взаимопомощи проникнуты все шалопутские общины, отнюдь не 
ограничивая свою деятельность облегчением положения единомышленников, и 
отношении никакой разницы между своими и чужими [2, с.368].   

Вопрос о браке рассматривается у шалопутов непросто. В шалопайстве можно 
сплошь и рядом встретить лиц, перешедших из православия и венчанных прежде 
церковным браком. Для таких прозелитов допускаются некоторые коррективы 
брака, состоящие в том, что муж может выбирать себе из шалопуток «духовницу», 
а жена обзавестись «духовником», и таким образом, хотя несколько осложняются 
семейные отношения, но целостность семьи от этого не страдает. Не удивительно, 
поэтому, среди шалопутов наблюдать такое курьезное на поверхностный взгляд 
явление: шалопут, имея на стороне, в чужой семье детей от своей «духовницы», 
в тоже время, воспитывает чужих детей, прижитых его законною женою от 
«духовника» [2, с.369]. 

 Так жили и веровали «шалые»  люди, причислявшиеся  миссионерским 
усердием то хлыстам, то к безпоповцам, и зарегистрированные прежде в 
соответствующих гражданских установлениях, как элемент зловредный. 
Отдельные факты появления их на границе с Оренбургским генерал-
губернаторством не имела широкого распространения. Тем не менее, включение 
их в список религиозного разномыслия, и собственно, самосуществование дает 
повод ученым для дальнейшего глубокого исследования этих «отщепенцев» от 
церкви. 

Проводимая работа не дала желаемых результатов. Распространение 
раскола и других сект продолжалось до событий начала XX века. Поэтому 
в фондах Государственного архива Оренбургской области имеется большое 
количество дел, касающихся действий раскольников. Перечислим некоторые из 
них:«Дело по рапорту об уклонении в раскол» [3], « Дело о совращении жены 
мастерового в раскол» [4], «О существовании женского старообрядческого 
скита в Тургайской   области Троицкого уезда» [5], «О распространении 
раскола двумя странниками» [6]. «По просьбе доверенных от Оренбургского 
казачьего войска из раскольников урядника Федора Пенькова» [7]. Подобные 
факты не оставались   без   внимания. Накануне свержения самодержавия в 
1916 году проходил XVI общеепархиальный съезд духовенства Оренбургской 
епархии, где был сделан акцент на быстрое развитие сектанства в Тургайской 
области. Обсуждался один из важных вопросов, связанных с необходимостью 
«энергичной   борьбы с наступательным движением» расколосектанства. 
Принято решение о выделении дополнительных средств лицам, занимающимся 
миссионерской деятельностью среди раскольников. Два епархиальных 
миссионера получили «вознаграждение в   сумме 1700. На содержание пяти 
уездов Миссионерских 1500 руб., на содержание сотрудника 120 руб. Всего 
отпущено 3500 рублей» [8, с.22]. По решению съезда священникам и миссионерам 
бесплатно раздавались противосектансткие и противораскольнические листки на 
сумму 250  руб [8, с.23]. Поступили предложения об открытии краткосрочных 
курсов для подготовки миссионеров из мирян.
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Таким образом, «Труды Оренбургской ученой архивной комиссии» содержат 
огромное количество свидетельств о деятельности епископов по сохранению 
и укреплению православия  как среди русского населения. Не обошли они 
своим вниманием нерусское население епархии, привлекая егов лоно русской 
церкви. Появляющиеся различные религиозные объединения являлись объектом 
усиленного контроля служителей церкви, его верховных руководителей и 
светской власти. Их совместная деятельность против различных религиозных 
течений служила интересам Российской империи, правительства, объединенная 
доктриной «Православие. Самодержавие. Народность». 
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Көкшетау қ,, Қазақстан Республикасы

Түйіндеме: Отандық тарихнамадағы өзекті мәселелердің бірі рухани отарлау 
саясаты болып табылады. Метрополияға жауап ретінде көр-сетілген отарлық 
үдерістің ерекшелігі – бүкіл экспансия кезеңіне тән қарсылық танытушылық, 
бой көрсетушілік. Мақалада мұрағат, музей және басқа да тарихи деректерді 
пайдалана отырып, ХІХ ғасырдың екінші жартысы мен ХХ ғасырдың басындағы 
Көкшетау мен Қазақстанның басқа да өңірлеріндегі рухани отарлау мәселелері 
қарастырылады. Деколонизация  кері үдерісіне әкелген себептер көрсетіледі. 

Кілтті сөздер: рухани отарлау, Қазақстан аумағы, Көкшетау өңірі, ғалым 
Шоқан Уәлихан, қазақ тілі, ислам, мешіттер, орыстандыру, күштеп шоқындыру, 
қарсылық, Науан Хазірет, Әлихан Бөкейхан, Тәуелсіздік.
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 Адамзат тарихында әлемді бөлісу және билік ету мақсатымен мыңдаған 
жылдар бойы соғыстар орын алған. Отарларға ие елдер басып алған аумақтарында 
жаппай үстемдік етуге ұмтылды. ХІХ ғасырдағы отарлау, оның ішінде Қазақстан 
мен Орталық Азия елдері де болған, келесі кезең-дермен сипатталған: әскери-
саяси, экономикалық және рухани. Отарлау-шыға қарсы әрекетінде көрініс 
тапқан бұл үрдістің тағы бір ерекшелігі – қарсылық таныту болды. Екі қарама-
қайшылықтар: отарлау, экспансия және қарсы тұру, қарсы күресу бүкіл тарихи 
кезеңге тән. Отандық тарихнамасында бұл тақырып өзекті мәселелердің бірі 
болып табылады. 

Қазақ халқының қалыптасуына көптеген ежелгі тайпалардың ықпалы зор 
болды, кейін олар Қазақ мемлекетінің құрамына кірді. «Қазақ» ұлттық атауымен 
он бесінші ғасырдан бастап бүкіл Ұлы Дала халқы аталды. Қазақстанның кең 
байтақ аумағы ХІХ ғасырда үш тарихи-географиялық аймақтары, этносаяси 
бірлестіктерге бөлінді. Қазақтар осы кезде тұрғын-дардың басым көпшілігін 
құрды және Орталық Азиядағы түркі-моңғол халықтары арасында саны бойынша 
бірінші орын алды.  Көне заманнан бері Еуразияның байтақ жерінде өмір сүрген 
Көшпелі өркениет адамзаттың әлемдік тарихының дамуына баға жетпес үлес 
қосты. Тарихи тұрғыдан алғанда, қазақ халқы – этникалық мұсылмандар, әлемдегі 
ірі діннің өкілдері.

«Қазақ хандығы дәуірінде (XV-XVIII ғғ.) қазақтар халықаралық аренада 
исламның сүннеттік-ханафи тарапын ұстанатын мұсылман этносы ретінде 
танылды. Ежелгі көшпенділік мұра мен исламның дәйекті синтезі сопылық 
дәстүрдің шеберлері – жергілікті қожалармен жүзеге асырылған.  Сопылық-тық 
көзқарасында аруах рухтарының әлемін, жеке өзін-өзі тануды, дарындылықты 
жоққа шығармай, суырып салма өнеріне, қиялға, түйсікке, ақындық пен 
көркемдікке көп көңіл бөлді» [1, 58 б.].

Қазақтың аса көрнекті ғалымы Шоқан Уәлихан өзінің ғылыми еңбек-терінде: 
«Біздің халқымыздың бай ақындық мұрасы, тамаша әдебиеті бар. Сонымен, ең 
бастысы, біздің әлеуметтік дамуымыздың формалары жоғары мәдени дамудың 
нәтижелерімен мейлінше жоғары деңгейіне ие. Біздің болашаққа деген барлық 
үмітіміз осы ақиқатта негізделген» [2, 81 б.]. Ғалым-ның пікірінше, ХІХ ғасырда 
Қазақ даласында отарлау басталған.  Дәл осы кезде, ХІХ ғасырдың әлем 
тарихындағы ең ірі отаршылдыққа қарсы соғыстардың бірі, қазақтың соңғы ханы 
– Кенесары есімімен байланысты болды.

Осы кезеңде басталған отарлық экспансия халықтың мәдени, рухани 
дамуына   теріс әсерін тигізді. «Патшалық Ресейдің Қазақстандағы рухани 
экспансиясы екі негізгі, өзара байланысты бағыттар бойынша жүрді: негізінен 
білім беру саласында орыс тілін енгізу және кеңінен тарату жолымен жергілікті 
халықты орыстандыру; исламға тұрақты қысымшылық көрсету арқылы 
православиені уағыздау үшін кеңінен жол ашып, күштеп шоқындыру. Патша 
әкімшілігінің бұл қадамы орыс ықпалының күшеюіне барынша қарсы тұрған 
қазақтар тарапынан наразылық туғызды. Орыстандыру – бұл тек мектеп қана 
емес, сонымен бірге ең төменгі буындарды қамтыған, әкімшілік, орыстандыру 
жеке қоғамдар мен мекемелерге енгізілді. Патшалықтың Қазақстан өмірінің 
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рухани саласындағы отар-лық саясаты Кеңес заманында ашық айтылмады» [3,  9 
б.].

Алайда, Қазақстанда тек рухани ғана емес, сонымен бірге Ресейдің 
отаршылдық  саясатына қатысты барлық мәселелерді тіс жару тыйым салынды. 
Тарих еуроцентристік көзқарас тұрғысынан ұсынылған болатын. Орыс 
отаршылдығы туралы ХІХ ғасырда ғана ашық айтылды. ХХ ғасырда нақты 
жағдай жасырылды, кеңестік идеология тұрғысынан түсіндірілген. Шын мәнінде, 
отаршылдық саясат тоталитарлық жүйеде де жалғасты.

Бірнеше жыл бұрын осы жолдардың авторы, Қазақстанның Орталық 
мемлекеттік мұрағатында Көкшетау өңірінің тарихы бойынша ғылыми-
іздестіру жұмыстарымен айналысқан кезінде орыс патшалығының саясатын, 
күштеп шоқындыру және т.б. әрекеттерін қабылдамаған Көкшетау дуанының 
Керей болысы қазақтарын Қытайға жаппай көшіру туралы іс кездесті. Соңғы 
мәселеге   келетін болсақ, 345-ші қордың, 1889-шы ісінде отарлық билік 
өкілдерінің арнайы бұйрықтармен қазақтарды шоқындыру, мещандар табына 
жатқызу және олардан   алынатын салықтан босату туралы хат алмасулар 
болды [4, 1 б.]. Алты жылдан астам уақыт ішінде, 1852 жылғы 3 қаңтардан 
бастап 1858 жылғы 27 қазанға   дейінгі кезеңде христиан дінін мұсылмандар 
қабылдады, оның дәлелі 402 бетте көрсетілген мұрағат ісі болып табылады. 
Аталмыш дінді қабылдаған адамдарды жаңа шоқынғандар деп атаған. 2033-
ші басқа істе Көкшетау дуанының   Бабасан-Бағыс болысының тұрғыны 
Ш.Шағырай туралы жазылған, ол христиан дінін қабылдап, И. Федотов атты 
орыс шаруасына айналып, Омбы округінің Крупян болысына тұрақты тұруға 
көшіп кеткен. Бұл құжаттар 1857 жылдың 8 ақпаны мен 1858 жылдың 30 
маусымы аралығында жиналған. Және мұндай оқиғалар жеткілікті. Бұрынғы 
қазақ, түрік тегілері жаңа славян фамилияларына ауыстырылды. Орысқа 
айналған миссионерлер арқасында  Қазақстанның байырғы қазақтарын Қорған, 
Омбы, Барнаул және Ресейдің басқа қалаларына қоныс аудартты. Осылайша, бір 
жағынан, отарлаушының «бөліп ал да, билей бер» саясаты жүзеге асырылған, 
екінші жағынан, қарастырылып отырған кезеңнің жағымсыз жақтарының біріне 
айналған Қазақстандағы демографиялық жағдай мақсатты түрде өзгерді.

Бұл мәселеге қатысты ғалым Шоқан Уәлихан «Даладағы мұсылмандық 
туралы» атты ғылыми еңбегінде 1862 жылы христиан дінін қабылдаған 
қазақтарға   қатысты шара, яғни арнайы бағдарлама құрылғанын жазған. Бірақ 
1861 жылға дейін барлық шоқындыру рәсімінен өткен қырғыздарды мещан 
табына және казактар санатына жатқызған, мүмкін бұрынғы ортадан көшіру 
арқылы жаңа сенімді нығайту үшін болар [5, 73 б.]. «Сот реформасы туралы жазба» 
атты басқа жұмысында ол былай деп атап өтті: «Орынбор шекара билігімен оған 
басқарманың бағынышты далада исламның дамуына бұрыннан кедергі жасау 
шаралары қабылданған; онда татарларға тек молда болуға ғана емес, сонымен 
бірге қырғыздар арасында далада өмір сүруге тыйым салынады. Бізде Сібірде 
үкімет әлі күнге дейін мұсылмандыққа қатысты бұрынғыдай қолдаушылық 
жүйені ұстанады». Әрі қарай ғалым әр ауылда көшпелі мектептер   болғанын 
жазып   өткен. Көкшетау, Атбасар және Ақмола өңірлерінде молдалар мен 
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семинаристтер арасында татарлар басым болды, оларды жиі әділ сынға алып 
отырған.

ХІХ ғасырда отарлау саясаты ашық айтылған болатын. Мәселен, Отанның 
толық географиялық сипаттамасында бұл термин бірнеше рет кездеседі: 
«Қырғыз өлкесін отарлауға көштік», яғни қырғыз дегеніміз Қазақ, «Қырғыз 
өлкесін отарлауға деген осы көзқарас орталық билікте қолдау тапты» және т.б. 
Қарастырылып отырған тақырыпқа қатысты, қазақтар ХІV ғасырдан бастап 
исламды ұстанды деп жазылған және ежелгі діннің негіздері сипатталған. 
«Қазақ   өлкесінің халқын аумақ бойынша бөлу, олардың этноқұрылымы, 
тұрмысы мен мәдениеті» атты бөлімде мақала авторы А. Седельников қазақтар 
арасында   христиан діні оңайлықпен таралмағанын, семейлік және торғайлық 
миссиядан күтілген нәтижелер ақталмағаны жөнінде жазған: христиан дінін 
кейбір жатақтар, яғни кедейлер ғана қабылдаған, оның өзінде белгілі бір 
материалдық өтемақы алғаннан кейін ғана христиан дінін қабылдап, көпшілігі 
өздерінің шынайы діні исламға қайта оралған болатын [6, 222 б.]. Жоғарыда 
аталған В.П.Семенов жетекшілігімен жарық көрген басылымда, жазушылар 
мен зерттеушілер қатарында қазақтың көрнекті ғалымы, Алаш көсемі Әлихан 
Бөкейханның есімі бар.

Егер қарастырылып отырған кезеңде Қазақстан аумағында исламның 
таралу  дәрежесі туралы айтатын болсақ, ғалым Шоқан Уәлиханның пікірінше, 
Орта және Кіші жүзде мұсылман діні Ұлы жүзге қарағанда анағұрлым дамыған, 
оның себептерінің бірі, қаншалықты әдеттен тыс болса да, ол отарлауда деп 
санайды, себебі нәтижесінде мешіттер салынып, татар молдалары келген. 
Мысалы, 1854 жылы Көкшетау мешітінің кіші молда болып Қазан губерниясынан 
келген татар Ғұбайдолла Хабибуллин тағайын-далған. Оның жеке ісі 43 парақта 
жазылған, 1854-1858 жж. деп мерзімделеді. Алайда, мешіттерді тек татарлар 
салған деп айту дұрыс болмас еді.

Мұсылман мешіттері Қазақстан аумағында ежелден салынды және осы дін 
ғимаратында қазақтар имам болған деген деректер сақталуда. Көкшетаудағы 
алғашқы мешіт 1846 жылы ашылған, оның құрылысын қазақ болыс билері 
мен билеушілерінің қолдауымен Көкшетау дуанының аға сұлтаны Абылай 
Ғаббас бастағаны мәлім. Республикалық мұрағаттың қорларында сақталатын 
құжаттар  соның айғағы. 1859 жылдың 20 шілдесі мен 1860 жылдың 12 тамызы 
аралығында 14 парақта жазылған «Сұлтан Уәлихановқа мешіт салуға рұқсат 
беру туралы іс». «1850-1854 жылдары Жалғыз қатын елді мекенінде мешіт 
салуға   Көкшетау дуанының, Аңдағұл-Ораз-Байымбет болыстарының биі 
Д.Оразұлына рұқсат беру туралы іс», 345 қор, 279 іс. Көкшетау өңірінде, Ақкиік-
Құлансу-Қайлы болысында   мешіт пен мектеп салуға қазақтарға рұқсат беру 
туралы іс»  95 парақтан тұрады.  «Жалтыркөл елді мекенінде мешіт салуға Б. 
Тілекке рұқсат беру туралы іс» [7, 1 б.], қыстау аумағында болар, қазіргі Ақмола 
облысы-ның Аршалы ауданы. Жоғарыданы дәлелдейтін көптеген құжаттар бар.

Қаралып отырған кезеңдегі рухани отарлауға келетін болсақ, патшалықтың 
отаршылдық саясаты барысында Қазақстанға қоныс аударған басқа түркі 
халықтың – татарлардың өкілдеріне де қатысты болды. Татар халқы мұсылмандар, 
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бірақ олардың арасында христиандар да кездеседі. Көкшетау уезінің Имантау 
ауылында өмір сүрген ХІХ ғасырдағы татарлардың шоқынуының кейбір 
деректері Ақмола облыстық мемлекеттік мұрағатының қорында да бар. Оларды 
шоқынған, орыстанған татарлар деп атаған. Арықбалықтағы, қазіргі Солтүстік 
Қазақстан облысына қарасты, 1890 жылғы метрикалық православие кітабында, 
соңғы бетінде шоқыну рәсімінен өткен 417 адам туралы мәліметтер бар, олардың 
ішінде бесеуі мұсылман: 3 ер және 2 әйел [8, 376 б.]. көріп отырғанымыздай, 
пайыздық мөлшерлеменің жалпы саны аз. Алайда, бұл көрсеткіш тек бір ауылға 
қатысты болған және уезд, облыс, өлке көлеміндегі көрсеткіш бірнеше есе өсті.

ХІХ-ХХ ғасырлар аралығында түркі қоғамында жәдитшілдік идеясы 
кеңінен таралды. Бұл мұсылман түркі халықтары арасында ағартушылықты 
тарату, түркі тілдері мен әдебиетін дамыту, зайырлы пәндерді зерделеу, ғылым 
жетістіктерін   пайдалану, әйелдердің тең құқылығын қолдайтын қоғамдық-
саяси және зиялылық қозғалыс. Олардың ықпалымен Көкшетау-дағы мұсылман 
мектептерінде зайырлы пәндер енгізіле бастайды. Осыған байланысты 
тарихи, әдеби деректердің негізінде екі пікір қалыптасқан: 1) атақты Науан 
Хазірет бастаған мұсылман дінбасылары Көкшетаудағы жаңа қоғамдық саяси 
қозғалыстың қарсыластары болды [9, 71 б.]. 

2) Н. Хазірет жәдитшілерді қолдаған. Бұл туралы профессор Қадіржан 
Әбуев «Науан Хазірет» атты кітабында былай деп жазып кеткен: «Жәдиттік 
қозғалыстың   негізін қалап, басқарушылар қатарында Ресей қол астындағы 
түрік халықтарының ұлтжанды зиялылары болды. Сөз етіп отырған кезеңде 
Бұхара қаласы жәдиттік қозғалыстың негізгі ошақтарының бірі болып саналған. 
Сондықтан жәдиттік идеяны көзі ашық, көкірегі ояу Наурызбай бірден қабылдап, 
оны іске асыру жолындағы күреске дайын болды. Сол себепті де ол Көкшетауға 
оралысымен бұл іске қызу кірісті. 1886 жылы көпшілік қауымның сұрауымен 
облыстық дін басқармасы Науан Хазіретті халық қаражатына салынған Көкшетау 
мешітіне имам қылып тағайындады. Заманының өте білімді адамдарының бірі 
Науан Хазірет халық ағарту саласына көп көңіл бөлді, атап айтқанда, қазақ 
балаларының білім алуын үнемі қадағалап отырды. Медреседе діни дәріспен 
қатар зиялы білім беру ісі де айтарлықтай деңгейде болды [10, 26-27 б.]. Ақмола 
облыстық тарихи-өлкетану музейінің директоры Құдайберлі Мырзабек осы 
пікірді   қолдай отырып, былай дейді: «Науан Хазірет өзінің медіресесінде 
арифметика, геометрия, философия секілді пәндерді оқытқан және айдауда 
жүрген   Петр Горлишевты мұғалімдікке қабылдап, шәкірттеріне орыс тілінен 
сабақ   өткіз-ген. Сондай-ақ Ингам Қари деген өзбекке шығыс шайырларының 
шығар-маларынан дәріс бергізген. Өз шәкірттерге Абай Құнанбайұлының 
өлеңдерін жаттатқанын айтылады. Мұның дәлелі Ақан сері Қорамсаұлы, 
Смағұл Сәдуақас және Кеңес дәуірінде лауазымды қызметтер атқарған Зарап 
Темірбеков,   Айтжан Темірбеков, Темірхан Жаңабаевтар Науан Хазіреттің 
шәкірт-тері болған».

Қазақ қоғамы үшін осы бір қиын-қыстау кезеңде дәл Науан Хазірет адам 
құқығын қорғау үшін патшалықтың отарлық саясатына қарсы шықты. 
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Өмірзақ Озғанбай «Рух күрескері» кітабында бұл мәселе бойынша былай 
дейді: «Ресей империясының отарлау саясаты ХІХ ғасырдың аяғын ала Қазақ 
даласын, қазақ жұртын шеңгеліне бұрынғыдан да қатты қыса бастағаны мәлім. 
Екі ғасырдың шебінде қазақ ортасынан орта және жоғары білімді азаматтар 
шыға бастады. Ресейдегі билеуші монархияға қарсы дүмпулердің әсерінен қазақ 
даласының түкпір-түкпірінде отарлау саясатына қарсы наразылық бой көрсетті. 
Қазақ жерін түгелдей иемденіп алған орыс патшалығы миссионерлік қызметке 
батыл кірісіп, мұсылман дініне қысым жасай берді. Науан Хазірет дінімізге, 
салт-дәстүрімізге орыс қоныстанушы-ларының ықпалы күшейген кезде, қазақ 
халқының ұлттық ерекшелігін сақтап қалу үшін белгілі, ықпалды тұлғаларға 
үміт артқан. Сондай сенген, сенім артқан азаматтарының бірі – Шәймерден 
мырза еді. Ол өзіне көмекші тұтқан, серік еткен Ш. Қосшығұлұлымен бірге 
Абай Құнанбайұлына қазақ халқының төл мәдениеті үшін күресті басқару 
жөнінде ұсыныс жасады. Ақан сері Қорамсаұлы мен көмекшісі Қосшығұлды 
астыртын елші етіп, Түрік сұлтанатына хат жолдайды.  Мұрағатта 1901 жылдары, 
мұсылман әдет-ғұрыптары мен шариғат заңын орындағаны үшін жауапқа тарту 
туралы айтылған, Көкшетаудан Петербургке жіберген хабары сақталған. Ол 
кезде Ресей Қазақ жерінде біржолата орнығып, құқықтарының, бостандықтары 
мен діни көзқарастарының қысымына қарсы шыққан кез-келген адамды айыптап, 
қудалаған. Ресейде панисламшылдық мен түркішілдікке қарсы күрес ұранымен 
исламды жақтаушыларды жаппай қудалау басталды. Алғаш-қылардың бірі болып 
Көкшетау мешітінің имамы Науан Хазірет пен шәкірті Ш.Қосшығұлұлы қамауға 
алынды [11, 14-19 б.]. 

Науан Хазірет жайында алаштың көсемі Әлихан Бөкейхан кезінде былай 
деп   жазған еді: «Көкшетаудың Шұңғырша болысында дүниеге келген 
Наурызбай   Таласұлы Бұхарада оқып, ғылымға ден қойып, үздік бітірген 
шәкірті   ретінде медресеге ұстаздық ететін адам керек деп, оны қоярда-
қоймай   шақыртып алады. Келген соң Көкшетаудың бас имамы сайланған 
Науан  Хазірет мешіт салдырады, медіресе ашады, сөйтіп қалың қазақ арасына 
білім шапағын шашып, талай толқын шәкірттер тәрбиелейді. Ал 1903 жылдардың 
басында жергілікті халықты шоқындырмақ болған патша әкімшілігіне қарсы 
шыққаны үшін тұтқынға алынып, жер аударылады. Жергілікті халқының қайта-
қайта өтініш айтып, сұрап отырып алғанының арқасында екі жылдан соң босап, 
елге қайтып келіп, сүйікті жұмысын одан әрі жалғастырады» [10, 32 б.].

Патшалық Ресейдің Қазақстанда жүргізген саясаты, жергілікті халықты 
біртіндеп жаппай шоқындырып, христиан дініне кіргізуге сайды. Дінінен, 
ділінен, тілінен айрылған халықтың қайда айдаса, солай жүретінің олар жақсы 
бағамдады. Мұсылмандар арасында православие дінін тарату жөнінде сондай 
ұсынысты отаршылдар тоқсаныншы жылдардың басында патша ағзамға 
түсіріп те   үлгерді. «Сол құжаттың кейбір қағидаларын 1900 жылдың күзінде 
Көкшетаудың жәрмеңке кезінде патша әкімшілігінің жергілікті бір өкілі қала 
шіркеуінің басшысымен бірігіп, жариялап жіберді. Онда алдымен Ресей 
империясына бодан  болған халықтардың мүмкін қадерінше бір дінді ұстағаны 
жөн екенін пайымдай келіп, оған жетудің жолдарын баяндайды. Ауылдарда 
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мектеп санын көбейтіп, оларда сабақ беретін қазақ мұғалімдеріне шәкірттердің 
орысша сауатын ашып, бір-бірімен орыс тілінде сөйлесуін қамтамасыз етуді 
міндеттейді. Сондай-  ақ мешіттерде молдалардың санын барынша қысқарту 
міндет болды. Қыздар мектебін ашып, қазақтың әйел балаларын орысша оқыту 
ләзім. Сонда, қазақша білім алу тезірек тоқтап, орысша оқу жеделдетіледі» [11, 
33 б.].

Осылайша, қазақ тілін табиғи ортадан, бір-бірімен тілдесу саласынан 
ығыстыру саясаты мақсатты түрде жүргізілді. Бүкіл әлемдегі отарлаушылар 
осылай жасады, ал ресейліктер, соның ішінде ерекшелік емес. Олардың мақсаты 
– басып алынған аумақтарда жаппай үстемдік ету болды, бұл жүйелі түрде жүзеге 
асырылып жатты.

Бір ғасырдан астам уақыт бұрын Көкшетау жәрмеңкесінде және басқа 
да ауқымды іс-шараларда айтылған халықтың рухани отарлау саясатын 
жүзеге   асыру   жөніндегі шаралар ХХ ғасырда да жалғасын тапты. 
Тек басқару    өзгерді, бірақ отарлау саясатының мәні өзгеріссіз қалды, 
сонымен   қатар   кеңестік тоталитарлық жүйесінде жалғасты. Рухани отарлау 
қоғам өмірінің барлық  салаларына ене бастады. Қазақтың зияткерлік элитасы 
біртіндеп жойыла бастады. Рухани отарлау ХХ ғасырдың ортасында, негізгі 
этникалық топтың үлесі 30 пайызға дейін төмендеген кезде өзінің шарықтау 
шегіне жетті. Ежелгі Қазақ жерінде өмір сүрген байырғы халық өз аумағында 
алғаш рет азшылық етті.

«Нәтижесінде тілге қауіп төнді, қазақ тілінің қолданылу аясы одан бетер 
тарыла түсті: 700-ден астам мектеп қазақ тілінен орыс тіліне аударылды, 
қазақ халқының әлеуметтік-мәдени және басқа да тіршілігін қамтамасыз ету 
институттары да осындай жағдайда болды. Бақылаусыз көші-қон өз жалғасын 
тапты. Мұның бәрі ұлтаралық қатынастарға әсер етіп, ықтимал мәселелер мен 
шиеленістерді тудырды» [12, 593 б.].

 Кейіннен бұл мәселелер қазақ жастарының көтерілісінің негізгі себеп-
терінің біріне айналады. 1986 жылдың желтоқсаны халықтың ұлттық сана-
сезімін қалыптастыруда маңызды кезең болды. Және тек Қазақстан үшін ғана 
емес, барлық посткеңестік елдер үшін де. Желтоқсан батырлары кеңестік 
тоталитарлық жүйеге қарсы шығып, Алматы, Көкшетау, Қарағанды және басқа 
қалалардың басты алаңдарына шықты. Зерттеушілердің пікірінше, көтеріліс 
ұлт-азаттық,  демократиялық, антитоталитарлық болды. Осылай-ша, кері үрдіс – 
деколонизация басталды.

1991 жылы Қазақстан Тәуелсіз мемлекет болды. 
«Қазақ феномені деген ұғым бар. Осы күнге дейін ешкім бұл феноменнің 

сырын аша алмады. Мың өліп, мың тірілген қазақ халқының ертегі самұрық 
құсы сияқты қайта тұтылып, ар-намысы мен рухы қайта жанданды. Ар-намыс 
ұғымында тұтас, рухани мағына, адамзаттың баға жетпес байлығы жатыр. 
Қазақтың ары – Қазақ мемлекетінің тұтқасы. Мемлекетшілдік рухтың түп қазығы 
осы ұғымда жатыр [13, 78-79 б.]. Жаһандану дәуірі саяси және экономикалық 
аренада өз ережелерін белгілейді. Алпауыт екі мемлекет ортасында орда салған 
Қазақ елі мызғымас үшін рух, намыс, сана мен тіл, сенім бірлігі жеңіске жетуі 
міндет». 
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ИШАНДАР ҚОЗҒАЛЫСЫ
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тарих магистрі, 
Саяси қуғын-сүргін құрбандарын ақтау мәселелері бойынша  

өңірлік комиссияның мүшесі,
Қалалық жас туристер стансасы МКҚК, 

Ақтөбе қ., Қазақстан Республикасы

Түйіндеме: Мақалада Ресей патшалығының Ақтөбе өңірінде жүргізген 
отарлау саясаты, дін саясаты, діни қайраткерлер, ишандардың қозғалысы  мен 
тарихы сараланады. Бұрын ғылыми айналымға есімдері енбеген діни тұлғалар 
аталып өтеді. Қазақ халқының діни қайраткерлері қоғамды отаны қорғауға, 
ізгілікке, дәстүрлі мұсылмандыққа шақырды. Білім иелері, ел ішінде дінді 
ғана насихаттаумен шектелмеді, олар жерін аман алып қалу үшін отарлаушы 
патшалы өкіметке қарсылық көрсетті. Діни қайраткерлер патшалы өкіметтің  
отарлау ісіне біліммен қарсы тұру керектігін түсінді. Сондықтан, қазақ халқын 
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ағартушылыққа, білімге, елдегі әлеуметтік-экономика жағдайды тұрақтандыруға 
күш жігерін аямады. Мақаланың негізгі мақсаты: жалпы Қазақстандағы және 
Ақтөбе өңірінде қызмет жасаған діни тұлғалар молдалар мен ишандардың 
қоғамдық қызметін архив деректері және зерттеушілердің еңбектерінде көрініс 
тапқан тұстарын пайдалана отырып қазақ даласындағы діни қайраткерлердің 
тарих мен ишандардың қозғалысына әділ баға беру.

Кілт сөздер: Дін, дін саясаты, ислам, медресе, мешіт, хазірет, молда, ишан, 
қожа. қазақтар, діни тұлғалар, теология, отарлау, репрессия, кеңес үкіметі, Ақтөбе 
облысы. 

«Өткеніңнен өнеге алмай, болашағыңды болжай алмайсың» дейтін дала 
данышпаны айтқан сөз бар. Болашақ өскелең ұрпақтың ұлттық санасын, 
патриоттық рухта тәрбиелеу туралы сөз еткенде, ұлтымыздың талай сын 
сағаттарда суырылып шыққан көсемдерінің бірі – Ахмет Байтұрсынұлы тарих 
туралы сөз қозғағанда былай деген екен: «Тарихтың қызметі -  бүтін адам 
баласының, яки бүтін бір жұрттың я бір топтың өткен өмірін болған күйінде 
айнытпай айту. Тарихтың мақсаты – бүтін адам баласының өмірі нендей табиғат 
заңымен өзгертетінін білу» – деген екен [1, 339 б].

Көп жылдар бойы құпия болып қалған дін тарихымыз, діни 
тұлғаларымыздың   өмірі қозғаусыз жатты. Отарлау саясаты кезінде қазақтың 
тарихы бұрмаланып жазылса, ал кеңестік тоталитарлық дәуірде төл 
тарихымыздың   ақиқатын барынша жасыруға тырысты, дінге қарсы шабуыл, 
дін қызметіндегі тұлғалар қудаланды, еңбек лагерлеріне қара жұмысқа жіберілді 
немесе абақтыға қамалды, көбісі жазықсыз атылды. 

Әділдік, жетпіс жылдан соң 1991 жылдары тоталитарлық жүйе күйреп 
бабаларымыз аңсаған егемендікке қол жеткізіп, азаттық үшін күрескен 
тарихи тұлғаларымызды танып, тарихи мұрамызды қайта жинақтауға кірістік. 
-Ұсынылып отырған мақаламызда ХІХ-ХХ ғасырдың басындағы патшалы 
Ресейдің отарлау саясатындағы дін мәселесі, дін саясаты, діни тұлғалардың 
қызметі және ишандардың қозғалысы туралы сұрақтар сараланып қаралды.

Күлтөбеде үш жүздің басын қосқан Әз-Тәуке (1680 ж.) халықты біріктіру 
мақсатымен үш жүздің бүкіл биі, әулие ишандары мен молдаларын жинап, ел 
бірлігін сақтау, сырттан келетін жаудан қорғану, «Жеті жарғыны» қабылдау 
және  үш жүзге Бас пір сайлау мақсаты қойылды. Сонда, пірді сайлау олардың 
білімдерін байқау мақсатында сайыс арқылы жүргізіледі екен. Ұлы жүз 
атынан Мағзомды хазірет, Орта жүзден Саид қожа (Сейтпенбет), Кіші жүзден 
Мүсірәлі қожа таңдалды. Сайыстың нәтижесінде жігерлік танытқан және ең 
жасы Мүсірәлі   қазақ жүздерінің Бас пірі етіп сайланады. Кейіннен ханның 
шешімімен   Мүсірәлі қожа шаңырағы Кіші жүздің аумағында болсын деген 
шешімге келген. Хан кеңесіне дейін жолымен шешілетін мәселелерді, дау-
жанжалдарды реттеуде билер, діни мәселелерді дін иесінің алдына барып, бір 
мәмілеге келетін болған [2, 41-43 б]. 

Мүсірәлі қожаның қолдауымен қазақ ауылдарында мектеп-медреселер 
ашылды, мұсылманшылдық пен имандылық арта түсті.  Мүсірәлі қожадан 
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кейін,  XVIII ғасырдың соңында Кіші жүздің Бас пірі болып Әбужалил шайхы 
болған [3,  57 б]. 

Патшалы Ресей Бұқара, Хиуаа білім алған қазақтардан шыққан молдалар 
мен ишандардың қызметін шектеді. Оның орнына бекітілген татар-башқұрт 
молдаларды шақырылды.  XVIІІ ғасырдың соңында қазақ ауылына бекітілген 
(указной) молдалар қызметке тағайындалды. Орта Азиялық сопылық мектеп 
өкілдері қазақ ауылынан шеттетіле бастады. Бекітілген молдалар қазақ 
балаларының санасында патшалылықты ұлықтады, басшыға бағыну, патшалы 
әкімшілікке бой ұсыну әдебі дәріптелді. Осылайша, бекітілген молдалар қазақ 
қоғамын патшалы әкімшілікке жығып беру мәселесі тұрды.

Патшалық өкімет молдаларды қазақ даласына қызметке жіберуді 
ынталандыру   әдісі қолданылды. Молдалардың ықыластарын арттыру үшін 
көптеген жеңілдіктер жасалынды. Солардың бірі, қызметтік шараларды атқару 
кезінде, жол шығынана мол қаржы бөлінді, хаттарды әкімшілік орталыққа жіберу 
кезінде пошталық кызмет ақысыз болды. Өңірлерде жаңа мешіттің құрылысына 
қаражат бөлінді. Өлкеде бекітілген молдалар өздерінің қабілеттерімен тек дін 
ісінде емес, сонымен қатар қоғамдық дау-жанжалдар мәселесіне араласып 
отырды. Олар қазақ қоғамындағы рулық тартысты, келімсек переселендер мен 
жергілікті қазақ жұрты арасындағы шиеленістерді шешуде маңызды қызмет 
атқарғандығын кеңестік зерттеуші Л.Климович жазады [4, с. 90-92].

1854-1856 жылдары Ресей патшалығы Қырым соғысында жеңіліске 
ұшыраған  соң, отарлаудың күшін Орта Азияға бағыттайды. Азияның оңтүстігі 
арқылы патшалықтың шекарасына жақындаған ағылшындар оңтүстік бағытта 
отарлау ісіне үлкен қауіп төндірді. Сондықтан, Орта Азиялық мұсылман 
халықтардың ағылшындар жағына өтуінен қорыққан патшалы Ресей өз 
ықпалын  қазақ даласының оңтүстігі мен Хиуа, Бұқара өңірлерін патшалықтың 
құрамына қосуды тездетуге кіріседі [5, 30 б.]. 

Патша әкімшілігі отарлаудың әдіс-тәсілдерін жетілдіруде, молдалардың 
қызметін шексіз қолданды. Оларды көбіне тыңшылық жұмыстарына 
жұмылдыру   көзделді. Бірақ кейінгі уақытта патша әкімшілігі бекітілген 
молдаларының қазақ даласындағы қызметін сынға алды. Қазақ даласында 
кәсібін   өрбіткен татар-башқұрт молдалары әкімшіліктен қаржылай тәуелсіз 
болып, қазақ қоғамында беделдері артты. Ендігі кезекте, патшалы әкімшілік 
бекітілген молдалардан сезіктеніп олардың қызметіне сырттай бақылау 
жүргізеді.  Қазақ жерін толық отарлауға кіріскен патшалық ендігі кезекте татар 
немесе қазақ тілін меңгерген арнайы әскери адамды молдалардың қызметін 
бақылауға алынды.

Орынбор мемлекеттік архивінде  бекітілген молданың қызметі туралы 
келесі   қызықты дерек сақталынған. Орынбор және Самара генерал-
губернаторлығының шекаралық комиссияның төрағасы Лодиженский 
1853   жылы қыркүйек айында Хазірет Батырхан Шахмарданға Хиуа туралы 
сенімді мәліметтерді   жинақтауға тапсырма береді. Шекаралық комиссия 
төрағасының тапсырмасы 1853 жылы қыркүйек айында тіркелген №  1342 
құпия хатта төмендегі сауалдарды анықтауды нұсқау берілген:  «...Даукарт көлі 
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маңында және Даукискан,   Қызыл-шаган жолдарында хиуалықтар қайтадан 
бекініс тұрғызғандары рас па? Егер салынған болса, тұрақты әскерінің саны 
қанша? Біздің даладағы бекіністерге жақын ба? Олардың табиғатының жағдайы, 
жері, суы қандай? Онда орман бар ма? Хиуа әмірі Ернияз Мухремді Стамбулға 
жіберудің мақсаты қандай? Расында оны жіберді ме? Онымен бірге 70  мұсылман 
баланы Түркияның әртүрлі оқу орындарына (әскери, діни, өнер) жібергені 
туралы анықта. Өткен жылдың күзінде Хиуаға келген  ағылшын әскері, расында 
Хиуа арқылы Ресей (Қазақ даласына) жеріне кірді ме? Кірсе дәл мәселесін білу 
және қол астымыздағы қазақтармен (қырғыздар) олардың қатысы барма екенін 
тексеру қажет. Хиуаның ханы ағылшындардан қауіптене ме? Ағылшындар 
Хиуадан алыс па? Ағылшындар Хиуаның қай жағынан келуі мүмкін? Тапсан 
өзенінің бойында Мару 80 мың, ал хиуалық Абдулла Тажи өзенінде 40 мың 
әскерлерімен күзетсе, ал Мир-Мұхаммед Гератты қанша әскерімен күзетіп 
отыр? Хан қанша әскерін қамтамасыз етіп отыр және қандай қиындықтар бар. 
Сонымен қатар, қанша әскер шекараны қорғауға шыға алады? Сұлтан Илекей 
Касымовтың (Ералы ханның немересі Ермұхаммед) Хиуадан кетуінің (бегство) 
басты себебі не? Оған хиуалықтар қалай қарайды? Хиуаның ханы сұлтандардың 
отбасына қамқорлық көрсете ме? Хиуалықтар біздердің дала   бекіністеріне 
қалай қарайды, әсіресе Маңғышлақ пен Райме, Гайме бекіністері? Хиуалықтар 
біздің Орынбор генерал-губернаторлығы және Орынбор шекара басқармасына 
қаты насы қандай?  Орынбордағы олардың елшілігінің мақсаты қандай? Хан 
мен уәзірлерінің арасындағы байланыс қандай және хан олардан не күтеді? 
Михтер Якуп хан кезіндегі Бекман Мухрем, Күшбек Мүхрем, Хучаш олардың 
беделдері қандай? Итимов Сұлтан Галихтың дәрежесі қандай? Ширгазы 
Джангазиев пен Омарғазының беделі қандай? Тұтқында орыстар бар ма? Хан 
мен Парсы шахы арасында келіссөздер немен аяқталды? Ханға қазақтар, 
қарақалпақтар, түркімендер қаншалықты берілген? Ханда қанша әскери қару 
бар? Хан көрші елдермен дос па? Хиуада әскери істі, өнерді меңгергендер бар 
ма, бар болса саны қанша? Әскердің айлық жалақысы қанша? [6, 3-4-пп.]. Бұл 
құжатты саралай Ресей патшалығы бекітілген молдаларға дін саясатын жүзеге 
асыру мен тыңшылық қызметті қатар жүргізгендігін аңғаруға болады. Молдалар 
орталыққа қазақ даласындағы және көрші елдер туралы бақылау хаттарын 
даярлап отырған. Рапорт хаттарының мазмұныөңір мен аймақтағы діни ахуалды 
бақылау, патшалық   аумағындағы мұсылман халықтардың арасында мешіт-
медреселердің салынуы, қызметі, патша әкімшілігі мен мұсылман халықтары 
арасындағы қарым-қатынасты нығайту, қазақ даласындағы ішкі және сыртқы 
жағдайды бақылау, қазақтар мен ортаазиялық мұсылман елдері арасындағы 
қарам-қатынасты бақылау, ишандардың қызметін шектеу. Сонымен қатар, әскери, 
географиялық, саяси, экономикалық мәселелер қамтылған.

Жоғарыдағы ұсынылған хатқа жауап ретінде бес жылдан соң, молда Батырхан 
ШахмарданОрынбор генерал-губернаторы Катенинге жазған хатында былай 
делінеді: Орынбор генерал-губернатор канцеляриясының шекаралық бөліміне 
1858 жылы 18 қазанда (№  5651) жазған рапорт хатында мынадай деректерді 
келтіреді. 1858 жылы мамыр айында Ақ-Бұлақта генерал-губернатормен 
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кездескендігі туралы сөз қозғайды. Сондай-ақ, патшалыққа 12 жыл бойы тынбай 
қызмет жасағаны туралы баяндалады. Хатта Хазірет генерал-губернатордың 
қызметін мадақтай келе, қызмет барысында жинақталған құпия мәліметтерін 
келтіреді: «Шығысқа ағылшындар жақындап келеді, Хиуаның көрші Герат 
және Бұхараның көршілері Маймин мен Чубурғана қалаларын ағылшындар 
алды. Орынбор губерниясының басшысы Карелин және адьютант Мансуров 
және мен Маңғыстауға бекініс салдық. Қазақтар мен түркімендерді ол жерден 
Хиуаға қарай ығыстырдық. Ал Перовский мен полковник Никофоровпен 
Сырдария және Қуандарияны басып алып, Хиуаға жақындап, Бұхарлықтар 
мен Хиуалықтардың зәресін алдық. Сол жағдайды ағылшындар пайдаланбақ 
ойлары бар. Ағылшындар сол өңірді басып алмақшы, бірақ, біздің патшалы 
әскер екі өзенді қоршап ағылшындарды өткізбей отырмыз»  –  дейді [7, 16-п]. 
Отарлау саясатын сүйемелдеу қызметін атқарған бекітілген дін қызметкерлердің 
әрекеті, қазақ қоғамына жағымсыз болғанымен мәселенің жағымды жақтары 
да болды. Қазақ-жоңғар соғысының салдарынан қазақ жұртымен қалмақтар 
араласты. Нәтижесінде қазақ даласына шаманизм жайылуына мұсылмандық 
дін қызметкерлер молдалар мен ишандар көшпенді қоғамға мұсылмандықтың 
сүннеттік бағыты мен ханафи мектебін қалыптастырды.

ХІХ ғасырдың соңында қазақ даласында қызмет жасаған әкімшілік 
молдалар елдің солтүстік-батысы мен солтүстік немесе орталық аймағындағы 
патшалы бекіністерде мешіт ұстады, сауда-саттық жүргізіп ірі саудагерлер мен 
меценаттарға айналды. Қазақстанның оңтүстік, оңтүстік-батыс аймағында 
ортодоксалдық (сопылық-ишандық) ұстанымдағы ортаазиялық молдалар 
халықты мұсылмандыққа шақырды, Ресей патшалығының отарлау саясатымен 
күрес жүргізді. 

1868 жылы 21 қазанда Қазақ даласында «Жаңа низам»  (Уақытша ереже) 
енгізілді. Ережеге сәйкес қазақтардың дін істері Орынбор мүфтилігінен алынып, 
ішкі істер басқармасына берілді (азаматтық мекеме). Мешіт салу мен діни 
оқыту бақылауға алынды. Молдалыққа сотталмаған, әкімшілік заң бұзушылық 
жасамаған татар немесе қазақ, башқұрт ұлттарынан тағайындалатын болды. 
Указной молданы әскери губернатор ғана бекітетін болды [7, с. 85]. 

Қазақ даласында «Жаңа низам» ережесіне дін қызметкерлері қарсылығын 
білдірді. Патша әкімшілігі молдалардың қызметіне сенімсіздік таныта бастады. 
Отарлау саясатын жүзеге асырып, шекарасын бекітіп алған патшалы әкімшілік, 
молдалардың қызметін шектей бастады. Сонымен қатар, орыс-түрік соғысының 
салдарынан түркі халықтардың бірігуінен қауіптеніп патшалық өкімет татар-
башқұрт дін қызметкерлеріне шектеу қойылды, қазақ халқына қажылық сапарына 
жеке құжатпен шығуға рұқсат берілді. Мешіттер мен медреселерде бала оқытуда 
орыс тілі міндеттелді [8, 13 б]. 

Осылайша, Ресей патшалығы дін саясатында ашық орыстандыру жүрді. Мешіт 
салуда әкімшіліктен арнайы рұқсат сұралды. Патшалы бекіністерде мешіттерге 
қарағанда шіркеулер, приходтық мектептер салына бастады. Ресей патшалығы 
қазақ жерін толық отарлау ісін, қазақ ұлтының діни қайраткерлері сынға алды. 
Дін иелері елдің рухани және саяси-экономикалық хал ахуалы нашарлап, басты 
мәселе жайылым жерлерді қайтару болды. 
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ХІХ ғасырдың екінші жартысында ұлтжанды діни қайраткерлер Ақтөбе 
өңірінде мұсылмандық қозғалыс ғазауатқа яғни отан үшін қасиетті соғысқа бас 
қосты. Қозғалыстың басында өңірге танымал «ишандар» болды. Олар: Шағатай, 
Қарағұл, Досжан, Нұрфайыс, Жұмағали, Шерліғұл, Ықылыс, Алдияр және 
т.б.ишандар мен хазіреттер болды. Олар бытыраған қазақ руларының басын 
қосты, өңірде мұсылмандық мәдениетті өрбітті. Ишандардың қозғалысы патшалы 
әкімшіліктің шоқындыру мен орыстандыруға ашық қарсылықтарын білдірді.

ХІХ ғасырдың ортасында өмір сүрген ишан - Қонақбайұлы Қарағұл (шамамен 
1806-1890). Өз заманының Шалқар өлкесінің белгілі ишаны. Ол отаршылдыққа 
қарсы күресуге халықты ғазауатқа (қасиетті соғыс) шақырды. Кіші жүз 
аумағындағы Шалқар, Арал қазақтарын 1847-1858 жылдар аралығында өткен 
ұлт-азаттық көтерілісті ұйымдастырған басшылардың бірі болды. Бейіті Шалқар 
ауданының аумағында Көкбұлақ деген жерде жерленген [9, 164 б.].

Ақтөбе өңірінде ХІХ ғасырдың соңына дейін отаршылдыққа қарсы 
мұсылмандық қозғалыс ұласты. Қарағұл ишанның ізімен Ықылас, Досжан, 
Жұмағали ишандар 1869 жылы енгізгелі жатқан басқарудың жаңа тәртібіне ашық 
қарсыласты. Сол жылдың ақпан айында Қобда-Елек бойының билерінің кеңесі 
өтті. Онда жергілікті ишандар халықты жаңа ережені қабылдамауға шақырады. 
Қарағұл ишаннан кейін Қобдалық табын руының ишаны Ықылас Хазірет 
басшылығымен бастаған қозғалыс Қобда, Ойыл, Темір, Табын, Қарабұтақ  
өңірлеріне дейін жайылды. Дін иелері төрені қараға, қараны төреге қарсы 
қойылған патшалы биліктің саясатын сынға алды. Жергілікті патшалы биліктің 
өкілдеріне қарсы «ғазауат» яғни ұлт-азаттығы үшін қозғалыстар ұйымдастырды. 
Діни қайраткерлерді бүкіл аймақтағы қазақ жұрты қолдау көрсетті. Бекіністерге 
шабуыл жасалынды. Бірақ қарсыластар тең болмады. Ықылас ишанның 
қарсылық  қозғалысы сәтсіз аяқталды, нәтижесінде хазіреттер ел-жұртпен бірге 
Ақтөбенің оңтүстік аймағына шегініп, Үстірт өңіріне қоныс аударды [10, 152 п.]. 
Стихиялық түрде пайда болған ишандардың қозғалысы сәтсіздікке ұшырады. 
Патшалы өкімет оларды жазалауға әскери жасақтар жіберді. Осылайша, өз 
қоныстарынан кетуге мәжбүр болған ишандар Үстірт арқылы өз отанынан 
Түркіменстан, Иран, Ауғанстан, Түркия жеріне көшіп кетуге мәжбүр болды.

Кейінгі жылдары діни қайраткерлерді отарлауға қарсылықтары бәсеңдеген 
соң, өкіметпен қазақтардың діни білім алу мен қажылық парызды орындау үшін 
шетелге шығу жолы жабылды. Сол заманның білім орталықтары болып саналған: 
Бұқара (Көкілташ, Мир-араб), Самарқанд (Ұлықбек, Шердор) қалаларына шығу 
күрделенді. Қазақтарды жергілікті әкімшілік бақылауға алды. Төрелер мен 
ауқатты бай қазақтар ендігі жерде балаларын Ресей патшалығының аумағындағы 
мұсылмандық білім орындары - Орынбордағы «Хусайния», Уфада «Ғалия», 
Қазанда «Мұхаммадия» медреселерінде ғана білім алуға мүмкіндіктері болды. 

Патшалы дін істер басқармасына бағынған мектеп пен медреселер 
ХІХ  ғасырдың аяғында жаңа (жадидтік) формадағы білім беру мазмұнына көшті. 
Жаңа бағыттағы медреселердің ерекшелігі, шәкірттер діни сауатты, бірнеше 
тілдерде түрік, татар, араб, орыс, оқитын жаза алатын және аударма жасайтын 
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мамандар болып шықты. Осындай медресені бітіруші жастар дін қызметкері 
емес, сондай-ақ, аудармашы, тілші, педагогикалық қызметті де атқара алды.

ХХ ғасырдың басында Орал, Торғай, Ақтөбе өңірлерінде мұсылмандық 
қозғалыс қайта жанданды. Бір қатар діни қайраткерлер, ишандар есімдері 
қазақ халқының санасында қалды. Олар: Лаумағамбет ишан, Қожахмет ишан 
(Меңдіәліұлы), Махмұд ишан, Сары ишан (Үмбетұлы Қожахмет), Бадулла ишан, 
Ердібай Хазірет, Шәймерден ишан (Шәкен), Балмағанбет ишан, Жиеналы ишан, 
Сағидолла ишан, Алекар ишан, Жүздібай ишан, Шұлан ишан, Бітімбаев Абдолла 
ишан, Сүлеймен ишан, Жамансары Айнағул ишан, Жакебаев Абдолла ишан, 
Дощанов Ғабдолла ишан, Қошмұхамедов Мұхаметдин ишан, Құлмағамбетов 
Айтқожа ишан, Күйшібаев Мірман ишан, Наурызғалиев Ибат ишан, Ташкенов 
Баймағамбет ишан, Таубаев Телмағамбет ишан, Сеитғазиев Дошан ишан 
[11, 315  п]. Аталған дін иелері халық арасында үлкен қолдауға ие болды. Бір 
қатары қазақ ауылында ишандық дәстүрмен жаңа мазмұндағы білім беру ісін 
қалыптастырды. ХІХ ғасырдың соңы мен ХХ ғасырдың басында   ишандар 
қазақ   қоғамын ағартушылыққа шақырды. ХХ ғасырдың басында Ресей 
патшалығының ішкі және сыртқы жағдайы күрделеніп, қазақ ауылында бекітілген 
молдалар азайды. Олардың қызметін жергілікті ауқатты қазақтардан шыққан 
діни  оқыған молдалар  алмастырды. 

ХХ ғасырдың басында түркі әлемі рухани жаңару жолына түсті. Орынбор, 
Уфа, Қазан қалаларындағы діни оқу орындарында оқыған қазақ балалары білім 
мен ғылымды жаңа бағытпен оқыды. Жалпытүркілік қозғалыс ишандардың 
арасында қолдау тапты. Ишандардың қозғалысы ХХ ғасырдың басында 
қалыптасқан «Алаш» зиялыларының көзқарастарымен ұштасты. Кейінгі 
жылдары алашорданың белсенді қолдаушыларына айналды. 

Ақтөбе өңірінде 1920 жылдарға дейін жалпы саны 209 мешіт-медресе 
қызмет жасаған [11, 3 п ]. Ишандар қозғалысы 1918-21 жылдардан бастап 
кеңес өкіметінің «жауынгер коммунизм» құру жоспарына қарсылық танытты. 
1927  жылдары кеңестік шолақ белсенділер ишандардың құқығын шектеді, оларды 
қылмыскерлермен теңестірілді, сайлау құқықтарынан айырды. Кеңестерге қарсы 
пікір білдіргендігі үшін қудаланды, соттың шешімінсіз әскери жағдайда деп, 
атылды. Осылайша, қазақтың өткенін жөндеп, сол тұстағы ұлттың қалпын анық 
көріп, кемісін болжай білу – көп қазаққа көз болған дін иелері, кеңестердің қатігез 
зұлмат саясатын жақсы түсінді. Сондықтан да, тоталитарлық жүйенің құдайсыз 
қоғам құру жоспарын ишандар ашық айтып, ашаршылық пен құғын-сүргіннен 
аман қалу үшін Түркімен, Қарақалпақ, Ауған және Иран және Түркияға көшу 
қажеттігін көрсетті.

Қазақ даласын патшалық үкіметінің дін саясатын жүзеге асырудағы әрекеті 
жан-жақты әдіс-тәсілдерді қолданса. Кеңестер дәуірінде дінге қарсы қатігез 
шабуыл ұйымдастырылды. Ұсынылып отырған зерттеуіміз дін саясаты, молдалар 
мен ишандар туралы архивтік құжаттарға сүйеніпдін тарихындағы тек кейбір 
мәселелерді ашуға тырыстық.  
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МҰСЫЛМАН ДІНІ ЖӘНЕ ОНЫ ТАРАТУДАҒЫ ТАТАРЛАРДЫҢ РӨЛІ 
(ХІХ ҒАСЫРДЫҢ ЕКІНШІ ЖАРТЫСЫ – ХХ ҒАСЫР БАСЫ)
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Ш.Ш. Уәлиханов атындағы Тарихжәне этнология институтының
аға ғылыми қызметкері

Алматы қ., Қазақстан Республикасы

Түйіндеме. Қазақ даласында ХІХ ғасырдың екінші жартысы мен 
ХХ  ғасырдың  басында татарлар мұсылман білім беру мектептерінде рөлі арта 
түсті. Татар молдаларының ықпалыменен қазақтар мешіттер мен намаз оқитын 
үйлерді ашу жөніндегі өтініштерді жиі беріп отырды. Татар және башқұрт 
молдаларының қазақ даласындағы ықпалының күшеюі мен санының көбеюі 
патша өкіметінің теріс реакциясын тудырды. Бірақ орыс әкімшілігі татар 
молдалары таратқан ислам дінінің өзінен емес, керісінше бұратана халықтардың 
ұлттық сана-сезімінің оянуы мен бірігуінен үрейленді.

Кілт сөздер: мұсылман діні, миссионер, жәдидшілдік, татарлар, молдалар.
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Мақала ҚР БҒМ ҒК гранттық қаржыландыру жобасы аясында ЖТН 
АР08855385 «Қазақстандағы мұсылман және православиелік миссионерлер: 
қызметі мен нәтижелері (ХІХ – ХХ ғ. басы)» тақырыбында дайындалған.

Дін мәселесі қай кезеңде де аса өзекті болған. Соңғы жылдары дінге қатысты 
мәселелер бұқаралық ақпарат беттерінде танымдық, ғылыми жағынан көп 
жазылып келеді. Діндер әлеуметтік, мәдениеттану, саясаттану, экономика, құқық, 
философия және тағы басқа тұрғысынан зерттеліп, діннің болмыстық түпкі 
себебі, дүниенің жаратылу мақсаты мен оның ішкі сырлары танымдық жолмен 
сараланып, дін мен руханияттың беріктігі ғылыми түрде бағалана бастады. 
Қазақстанда ХІХ ғасырдың аяғында қандай діндер болды? Ресейлік патша 
үкіметі экспанциялық саясаты жүргізген кезге дейін тек ислам негізгі дін болып 
қалды. Тек ХІХ ғасырдың екінші жартысынан бастап патша үкіметі миссионерлік 
саясатты пәрменді жүргізу арқылы христиан діні ішкерілей енді.

Сөйтіп, ХІХ ғасырдың соңы мен ХХ ғасырдың басындағы Ресей 
империясының   миссионерлік саясаты қазақ жерінде кең құлаш жайды. 
Жалпы миссионерлік саясаттың көздегені тұрғылықты халықтың діндерін 
ығыстырумен христиан дінін енгізу арқылы олардың бойында осы дінге деген 
сенімділікті ұялату  болатын. Миссионерлер Н.И. Ильминский, А.Е. Алекторов, 
В.В.  Катаринский, Н.П. Остроумовтар өздерінің миссиясын оқу-ағарту жүйесі 
арқылы атқаруға кірісті. Христиан дінін уағыздайтын кітаптар оқу жүйесіне 
енгізіліп, сол арқылы адам санасына орнықтыру бағыты қолға алынды.

Қазақстан территориясында исламның таралуы бірнеше жүзжылдықтарға 
созылған үдеріс болды. Жаңа дінді қабылдауға керекті алғышарттар VІІІ ғасырда 
қалыптасты. Белгілі тарихшы Н.Д. Нұртазина кез-келген тарихты кезеңге бөлу 
талпынысы шартты түрде болатынына назар аудара отырып, исламдандыру 
үдерісін үш үлкен кезеңге бөледі. Алғашқы кезең – VІІІ ғ. Мен Х ғасырдың 
бірінші жартысы, бұл уақыт 751 жылғы Талас шайқасынан басталып, аңызға 
айналған «исламды ашушылар, яғни бабтардың» пайда болуы және Орталық 
Азиядағы алғашқы мұсылман мемлекеті – Қарахан қағанатының қалыптасу 
аралығын қамтиды. Бірінші кезеңде Мәуренахрдағы Саманилер мемлекетімен 
халықаралық   байланыстар мен оңтүстіктен келген рухани уағыз-насихат 
маңызды рөл атқарды. Келесі, шешуші маңызды кезең – Х ғасырдың екінші 
жартысымен ХІІІ ғасырдың басы – Қарахандық немесе «Йасауилік» деп аталған 
кезеңде түркілердің жаппай исламдануы белең алды. Үшінші кезең – ХІІІ-ХІV 
ғасырлар – бұл кезеңдегі исламдану реисламизация (исламды қалпына келтіру, 
қайта жаңғырту) және Шыңғыс хан мен оның ұрпақтарының билігі кезіндегі 
исламның таралуы сияқты сипаттардан тұрды [1, 8-11 б.].

ХVІ-ХVІІ ғғ. Қазақстандағы исламның ары қарай таралуына қазақтардың 
Орта   Азия халықтары мен Еділ бойының татарлары арасындағы тығыз 
экономикалық және мәдени байланыстар ықпал етті. Бұхара, Самарқанд, 
Ташкент, Хиуа және Түркістаннан келген миссионерлер исламның басты 
таратушылары болды. Исламның таралу тарихының бір белесі Қазақстанның 
Ресей империясымен байланысты болды. Императорлық Ресейде әртүрлі етек 
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алған пікірлерге қарамастан исламға баса назар аударылды, барлық деңгейдегі 
билік оны Ресейдің мұсылман бөлігін шоғырландырудың идеялық негізі ретінде 
қарай отырып, исламды қолдады. Ресей империясында алғаш рет исламды 
Ресейдің мұсылман халқының «заңды діні» деп бөліп көрсеткен Екатерина II 
саясатын жалғастырған Николай І және Ресейдің кейінгі императорлары Ресей 
қоғамын тұрақтандырушы элемент ретінде қабылдады.

Ресейдің мұсылмандыққа байланысты саясаты белгілі тарихи жағдайларға 
байланысты өзгеріп, сыннан өткен саяси тәсілдер іс жүзінде жетілдіре түсті. 
Ислам дініне байланысты патша өкіметінің Қазақстандағы ресми саясатын екі 
кезеңге бөлуге болады.

Біріншісі – ХІХ ғасырдың І жартысына дейін, яғни медреселердің, 
мешіттердің   ашылып, діни кітаптарды басып шығаруға арнайы қаржы 
жұмсалып,  ислам дінінің  таралуының одан әрі күшейе түскен кезеңі. Бұл кезеңде 
патшалық режимнің осы мәселеге ерекше ден қойғаны соншалықты, өкімет әр 
ашылған мектепке 500 сом бөліп тұрған.

Екінші кезең – патша өкіметінің ислам дінін тарату саясатынан бас тартып, 
1862 жылдан бастап жергілікті халықты бірте – бірте християндануға тарту 
арқылы жаппай орыстандыру саясатына көшуін қамтиды.

1788 жылы Уфада муфти басқарған «Мұсылман заңының діни жиыны» 
құрылды, ол «ерекше діни» басшылығы бар, Таврия облысынан басқа әр түрлі 
губернияларда тұратын осы заңның діни шенін өз ведомствасында ұстауға тиіс 
болды. 1789 жылы Уфада Мұсылман діни басқармасы құрылды. Осы сәттен 
бастап қазақ даласына татар молдаларының ағылып келуіне, ислам дінін 
кеңінен насихаттауына XIX ғасырдың екінші жартысына дейін патша өкіметі 
кедергі келтірмеді. Өйткені патша өкіметі мұның өзі қазақтардың орыстарға 
жақын көзқарас   қалыптастыруына бір себебін тигізер деген сенімде болды. 
Сонымен бірге   татар молдаларының қазақ тілін және дәстүрін білуі отарлау 
саясатын жүргізуде қажет, қызметінде жүктелген міндеттерін адал, әрі мұқият 
орындағаны  үшін үлкен сыйлықтар алып отырды. Молдалар өздерінің тікелей 
міндеттерінен басқа қазақ балаларын татар жазуын және мұсылман дінінің 
ережелеріне үйретті. 1786 жылы халық училищелерінің уставы бекітілген 
соң Симбирск және Уфа поместнигі барон Игельстромға «қазақ даласына 
училищелерді енгізу және ондағы оқытушы қызметке қазақ молдаларын 
тағайындауды қамқорлыққа алу» тапсырылған болатын [2, 107 б.].

Сөйтіп патша саясатының қолдауы нәтижесінде қазақ даласында молда 
ретінде орналаспаған татар немесе башқұрт кемде-кем болатын. Татар 
молдаларының ықпалыменен қазақтар мешіттер мен намаз оқитын үйлерді ашу 
жөніндегі өтініштерді жиі беріп отырды. Татар және башқұрт молдаларының 
қазақ даласындағы ролінің күшеюі мен санының көбеюі патша өкіметінің теріс 
реакциясын тудырды. Бірақ орыс әкімшілігі татар молдалары таратқан ислам 
дінінің өзінен емес, керісінше бұратана халықтардың ұлттық сана-сезімінің 
оянуы мен бірігуінен үрейленді.

Қазақтың әйгілі ағартушы ғалымы Ш.Уәлиханов өзінің «Сахарадағы 
мұсылмандық туралы» атты еңбегiнде:  «Мұсылмандық әзірші біздің сүйегіміз 
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бен қанымызға сiңiп бола қойған жоқ.  …Татар молдаларының, Орта Азиялық 
ишандар мен өздерiнiң жаңа дiни iлiмiн уағыздаушылардың ықпалымен біздің 
халық барған сайын жалпы мұсылмандық кейпiне түсiп келедi»,  - деп жазған 
болатын [3, 197 б.]. Бұл айтылған пiкiр ХIХ ғасырдың орта шенiндегi қазақ 
қауымына тән едi.

Түркістандағы түркі халықтары арасында сауаттылықты жойуда 
татарлардың   рөлі жоғары болды.  Белгілі болғандай, татарлар Түркістан 
өлкесінде салыстырмалы түрде ертерек пайда болған. Көбі осында мәжбүрлі 
христиандандырудан қашып келді. Бұл татар мигранттарының бірінші 
толқыны болды. Екінші толқын Екатерина II кезінде байқалды – ол татарларды 
көшпелілерді  «егіншілікке» тартты.

Татарлар, генеалогиялық жағынан және тілі жағынан да  басқа түркі 
тілдерімен  өте жақын болғандықтан олармен тез сіңісіп кетті. Бірыңғай дін де 
маңызды рөл атқарды. Орыс тілін білу татарларға дипломат, орыс үкіметінен 
аудармашы және коммерциялық мәселелерде делдалдар ретінде жұмыс 
істеуге  мүмкіндік берді. ХІХ ғасырдың қарай татарлар Семей, Орал, Петропавл 
және басқа қалаларда айтарлықтай үлес салмаққа ие болды. Қазақ даласы 
Ресейдің құрамына қосылғаннан кейін, ондағы ашылған мектептерде татар 
тілінде білім берілгенін зерттеуші ғалымдардың еңбектерінде көрініс тапты. 
Татарлар мұсылмандық әдет-ғұрыптар мен мәдениетті қазақ даласына таратушы 
ретінде де рөл атқарды.  Сондықтан Түркістан генерал-губернаторы К.П.фон 
Кауфман   татарлардан шыққан діни қызметкерлерге, оларды ең алдымен дала 
миссионерлері ретінде көрді.

Патша өкiметiнiң Ислам дiнiне деген мұндай саясаты Түркістанның 
алғашқы генерал-губернаторы фон-Кауфманның iс-әрекетiнен де айқын 
көрiнедi. Ол   өлкеде мұсылмандардың үкіметтiк мiндеттердi жүзеге асыруға 
наразылық танытпауына   баса көңiл аударып, дала төсiнде миссионерлiк iс-
әрекеттiң ашық түрде жүргiзiлуiне қарсы болды.  Сонымен бiрге Түркістан 
аймағында мұсылмандықтың нығая түсуiн де қаламады [4, 115 б.]. Мұны 
Кауфманның 1876  жылы 6 ақпанда Халық ағарту министрi граф Д.А.Толстой 
атына жолдаған өтiнiш хатының мазмұны аңғартады. Онда былай делiнген: 
Маған, сенiп тапсырылған генерал-губернаторлықта Қазан татарлары аса көп 
көлемде мұсылмандық түрлі дiни шығармалармен сауда жасайтыны жөнiнде 
күнделiктi мәліметтер түсуде. Бұл басылымдардың арзандығынан олар 
өлкедегi ауқаттылар  арасында ғана емес, барлық көшпелiлерге де таратылуда. 
Мұсылмандық насихаттың басылымдар арқылы жүруi Орта Азиядағы орыс 
мүддесiне, сондай-ақ Халық ағарту министрлiгiнiң жаңа шеткi аймақтардағы 
атқарар мiндетiне зиянды деп санаймын.  Жыл өткен сайын Ислам дiнi 
қырғыздар  арасында қазандық татарлардың мұсылмандық дiни әдебиеттермен 
сауда жасағандығынан нығайып келуде. Сiздiң хұзырыңыздан сұрайтыным 
– Iшкi   iстер министрлiгiмен, әрi баспасөз басқармасымен байланыс жасап 
мұсылмандық әдебиеттердiң басылуына және таралуына шектеу жасауға шара 
қолдансаңыз екен [5, 56-б.]. 

XIX ғасырдың екінші жартысынан бастап патша өкіметі қазақ халқының 
исламдану ісіне қатысты көзқарасын қайта қарауға мәжбүр болды. Татар 
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молдаларын халық ағарту саласына тарту арқылы қазақтарды орыстандыру 
және сол арқылы орыс халқына сүйіспеншілік көзқарасты қалыптастыру 
мүмкін  еместігін түсінеді.

Түркістан өлкесін патша үкіметі жаулап алғанға дейін мұнда тек қана 
конфессиялық мектептер өмір сүрді. ХІХ ғасырдың екінші жартысында қазақ 
даласында көшпелі мектептер солтүстікте татар молдаларының және оңтүстікте 
өзбек ишандарының көмегімен жедел тарай бастады. 1892 жылы Наливкин 
көшпелі мектептер жөнінде жасаған есебінде: «жаз айларында  осы типтес 
жүздеген мүмкін мыңдаған мектептер бүкіл Түркістан өлкесіне шашырап жатты» 
–  деп хабарлайды. Бұл көшпелі мектептердің тіркеуден өтпеуіне байланысты 
нақты   саны көрсетілмеген еді. ХІХ ғасыр соңында қазақтар арасында 
мектептердің тез таралуы отарлық езгінің ұлттық сана сезімінің өсуіне ықпал 
етумен жүрді деуге болады.

Дәстүр бойынша мұсылман оқу орындарында молдаға арнайы жалақы 
берілмейтін. Ата-аналар өздерінің тұрмыс жағдайына қарай молдаға айына бір, 
екі теңгеге дейін «кокон» (түземдік жиырма тиын) төлеу жөнінде уағдаласты. 
1889 жылғы мәлімет бойынша Перовск уезінде ата-аналар молдаға жылына бір 
түйе және әр оқушыға айына 30 тиыннан төлеп отырған. Қазалы қаласындағы 
мектептер татар және сарттар қауымының ақшасына қаржылануына байланысты 
ақы төлемеді. Әйтсе де Қазалы уезінің мектептерінде ата-аналар шамасына қарай 
қой, жылқы, сиыр кейде шапан түріндегі басқа сыйлықтарды молдаға беретін 
және дәріс байлардың көшпелі киіз үйлерінде жүргізілді.

Ислам дiнiн патша өкiметi өзiнiң саяси мiндеттерiн жүзеге асыру 
жолындағы негiзгi кедергi ретiнде бағалады. Шеткерi аймақтардағы халықты 
орыстандыру жолындағы патша өкiметiнiң сойылын соғушылардың айла-
әрекеттерiнiң бiрi – мұсылман халықтарын ғасырлар бойы қолданып келе 
жатқан араб графикасы негiзiндегi жазуын қолданудан шығару болды. Араб 
жазуын мұсылман халықтарының қолдануынан қалайда ығыстырып, оның 
орнына кириллицаны   енгiзудi жүзеге асырып қалуда Н.И. Ильминский, 
Н.П. Остроумов секiлдi миссионер ғалымдар белсендiлiк танытып жатты.  
Н.И.Ильминскийдiң  пiкiрiнше, алфавит қай уақытта да дiнмен бiрге қабылданған. 
Мәселен, Батыс Европа латын алфавитiн латын шiркеуi, орыстар грек алфавитiн 
славян шiркеуi арқылы қабылдаған. Татарлар, қазақтар және т.б. түркі халықтары 
өзге мұсылман елдерi тәрiздi араб жазуын Ислам дiнiнiң таралуына байланысты 
көшкен. Араб жазуы – оларды Ислам дiнiмен байланыстырушы үлкен құрал. 
Сондықтан, оның ойынша, түркі халықтарының жазуына орыс алфавитiн енгiзу 
арқылы екi қоянды бiр оқпен өлтiруге болады.  Бiрiншiден, оларды мұсылман 
дiнiнен айыруға, екiншiден, бiртiндеп православие дiнiне көшiруге болады [6, 17 
б.].

Жетiсу облысындағы мектептерде Қытайдағы Шығыс Түркістанда оқып 
қайтқан молдалар да қызмет ететiн. Ондай молдалар негiзiнен ұйғырлар мен 
дүнгендер тұрған селоларда сабақ берген. Мәселен, Пiшпектегi дүнген мектебiнде 
сабақ берген молда Құлжада, Пржевальскiдегi дүнген мектебiндегi молда 
Үрiмшiде оқып қайтқан. Шығыс Түркістандағы Құлжа, Үрiмшi секiлдi қалалардан 
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шыққан молдалар татар мектептерiнде де сабақ берген. Пржевальскiдегi татар 
мектебiнде Құлжада бiлiм алған ұйғыр молдасы сабақ берiп, жылына 180 сом 
төлем ақы алып тұрған [7, 2-п.].

Көшпелi қазақ болыстарында негiзiнен татар молдалары сабақ берiп, қазақ 
ауылдарымен бiрге көшiп жүрген. Жергiлiктi әкiмшiлiк орындары мұндай 
молдаларды көшпелi молдалар деп атады. 1882 жылғы толық емес мәліметтерге 
қарағанда Жетiсу облысында 281 көшпелi молда болып, олардан 4608 қазақ-
қырғыз балалары бiлiм алған [8, 54-п.].

Жетiсу облысындағы мұсылмандық оқу орындар жүйесі мектептерден 
тұрды.  Мектептер мұсылмандық бiлiм берудiң төменгi сатысын, яғни бастауыш 
бiлiм беру жүйесін құрайтын. Мектептер отырықшы мұсылман халықтары 
арасында, мешiттер жанында ашылатын. Мұндай мектептер татар, ұйғыр, 
дүнген,   өзбек халықтарының қаржыларына ашылуына байланысты татар 
мектебi,   өзбек мектебi т.с.с. аталатын. Бiрақ бұл қазақтар арасында тұрақты 
қызмет ететiн мектеп   болмады дегендi көрсетпесе керек. Мәселен, Лепсi 
уезiнде татар   мектептерiмен қатар қазақ балаларына арналған мұсылман 
мектебi болған.  Бұл мектепте 90-ға жуық балалар оқитын. Оқушылардың жас 
ерекшелiктерi оқу инспекторларының көрсетуiне қарағанда 8 жастан 30 жасқа 
дейiнгiлер болған. Тiптi олардың арасында Құран оқуды үйренгiсi келген 60 
жастағы кiсi де болған екен. Мектепте Хаммат Измаилов деген татар молдасы 
сабақ берген. Ол Бұқарадағы медреседе бiлiм алып, одан кейiн өз бiлiмiн 
Меккеде, Мединеде және Түркияда жалғастырған беделдi дiндарларының бiрi 
болып саналған.  Хаммат Измаилов қазақ балаларына мұсылмандықтың қыр-
сырын терең меңгертудi өз алдына мақсат етiп қойған [9, 2-п.].

Қазақ балалары Жетiсу өңiрiндегi татар мектептерiнде көптеп оқыды. 
Облыстағы Пржевальск және Пiшпек (Тоқмақ) уездерiндегi қырғыз балалары 
өзбек мешiттерi жанында ашылған мектептерде де оқитын.  Жалпы облыста татар, 
өзбек мектептерiнде барлық мұсылман халықтарының балалары араласып оқи 
беретiн. Бiрақ мұндай құбылыс жергiлiктi әкiмшiлiк орындарына ұнай қоймады.

Патшалық Ресейдiң жалдамалы жандайшаптары бүкіл империяны 
мекендеген  ұлттар мен ұлыстардың патша өкiметiнiң саясатына наразылығын 
ауыздықтауда сан қилы әрекеттер жасап, оның iшiнде халықтар арасында 
алауыздық туғызу саясатын жүргiзiп, бiр-бiрiне айдап салып, олардың бiрiгiп 
күш қосуына тосқауыл   жасауға тырысты. Бұл iсте билiк орындары алдымен 
қазақтар мен қырғыздарды татарлардың рухани әсерiнен бөлектеп ұстауды, 
араластырмауды мақсат етiп қойды. Сондықтан мұсылман балаларының бiр 
мектепте оқуына қарсы болып, әрбір мұсылман халқы балаларының бөлек 
оқуын жiтi қадағалап отырды. Осылайша 1876 жылы Жетiсу облыстық оқу iсi 
меңгерушiсi  Верныйда  татар мектебiнде оқып жатқан қазақ балаларын мектептен 
қуып жiберiп, олардың бұл мектепке қайтып келуiне тиым салды [10, 685-686 
пп.]. Жетiсу облыстық оқу инспекторының бұл әрекетi ешқандай заңдық негiзге 
және ережелерге сай келмейтiн. Ешқандай да оқу ережесiнде мұсылмандық оқу 
орындарда мұсылман халықтарының балалары бөлек оқысын деп көрсетiлмеген 
едi. Сондықтан Жетiсу облыстық оқу iсi меңгерушiсiнiң әрекетiн «Бөлiп алда, 
билей бер» саясатының нақты көрiнiсi ретiнде бағалауға болады.
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ХХ-ғасырдың басында Қазақ жеріне алдыңғы қатарлы демократиялық татар 
мәдениеті, ойшылдарының прогрессивті ақыл-ойлары кең түрде еніп, қазақ 
халқының ағартушы – демократиялық көзқарастарына әсер еткені белгілі. Қазақ 
даласында тілмаш болған және сауда жасауға келген татар көпестері бұл елде 
оқудың маңыздылығын көздерімен көргендіктен мешіт пен медреселер салып, 
Қазаннан арнайы оқыған молдаларды шақыртқан. Қазандағы медреселерде 
Орынбор, Семей сияқты қалаларынан келген қазақ балалары да дәріс алған.

Отырықшы тұрмыс кешкен мұсылман тұрғындары арасында бiлiм беру 
мешiттер жанында ашылған мектептерде жүрдi. 1886 жылы Жетiсу облысында 
тұрақты түрде қызмет ететiн 144 мектеп болған. Оларда 3340 ұл және 1504 
қыз бала оқыған. Верный мен Қапалда татарлардың бес мектебi болған. Бұл 
мектептерде 189 ұл және 139 қыз бала оқитын.   1886 жылғы мәлімет бойынша 
көшпелi қазақ-қырғыз болыстарында 4179 ұл, 491 қыз бала мұсылмандық бiлiм 
алған. Верный уезiндегi 24 қазақ болысындағы мұсылман мектептерiнде 1329 ұл 
және 125 қыз бала, ал екi дүнген болысында – 1185 ұл және 553 қыз бала оқыған 
[11, 7-8 пп.].

Татар халқының ғалым, жазушылары қазақ халқының тұрмыс тіршілігіне, 
әдет-ғұрпына арнап ғылыми еңбектер мен көркем шығармалар жазған. 
Ғалымжан Ибрагимов қазақ тұрмысына арнап «Қазақ қызы» атты роман жазса, 
ал Бурнамның «Қорқыт» атты шығармасы дүниеге келген. Сонымен қатар 
татарлар Қазақстан мен Орта Азияда медреселер ғана емес, ағартушылық 
қоғамдар, қайырымдылық қорлары мен кітапханалар ашу ісімен де айналысты. 
1900 жылы Верный қаласында «Ағартуды көркейтушілер қоғамы» (общество 
ревнителей просвещения) құрылып, оның құрамына 120 – дай адам мүше болды. 
Бұл қоғам өз алдына барлық халықтар арасында ағарту ісін жандандыруды 
мақсат тұтты. 1901 жылы жексенбілік мектеп ұйымдастырылды. Бұл мектепте 
жалпы саны 92-ге жететін оқушы білім алды. Сондай -ақ, Верныйда татарлардың 
қолдау көрсетуімен 1907 жылы мұсылман кітапханасы ашылды. Тарихшы 
ғалым В.Галиев көрсеткендей, Ахмет Кәрім Зайнуллин Верный қаласындағы 
«сенбілік жиналыс ұйымының» отырысына қатысып, татар, қазақ, араб және 
ұйғыр тілдеріндегі 6000 кітапты мұсылман кітапханасына өткізген. Сонымен 
қатар ол Қазан қаласына қазақ тілінде 29 кітап шығаруға тапсырыс берген. 
Кітапхана қорында тиым салған бірқатар кітаптар да болған. Үкімет зиянды 
деп тапқан кітаптарды мұсылмандардың арасына таралуына Сыртанов, Қуатов, 
Мәуленқұлов, Зайнуллин сияқты татар-қазақ азаматтары мұрындық болған. 

Қорыта айтсақ, ХХ ғасырдың басындағы қазақ жерінде болған татар 
зиялылары мен дін өкілдері патша үкіметінің қатаң бақылауына қарамастан 
қазақ  халқының оқу-ағарту салаларына елеулі үлес қосты. Қазақ жеріне қазақ 
тілінде шыққан кітаптарды таратуда айтарлықтай жұмыстар істеді. 
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Аннотация: статья посвящена исследованию терминов кровного родства, 
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Исследование выполнено при финансовой поддержке РФФИ, проект № 20-
412-720008 «Метрические записи XIX – начала XX вв. о тобольских и тюменских 
бухарцах как историко-лингвистический источник». 

Выбор темы исследования обусловлен интересом к изучению 
антропоцентрического фактора в языке, в частности, к описанию терминов 
родства: необходимостью отбора, систематизации и описания языкового 
материала, зафиксированного в архивных документах XIX – начала XX 
вв. Следовательно, актуальность исследования определяется как выбором 
направления, так и тематикой работы. 

Предмет исследования – термины родства сибирских татар, используемые в 
XIX – начала XX вв., в количестве 12 единиц. Цель исследования заключается 
в  анализе терминов родства в сравнительно-историческом аспекте. 

Новизна исследования видится, во-первых, в привлечении ранее не 
изученного   архивного материала, во-вторых, в актуализации и сохранении 
культурного наследия сибирских татар. 

Материалом исследования выступают термины родства, зафиксированные 
в мечетных книгах «на записку родившихся, о браках, разводах и смерти» 
Чебургинских юрт Тобольской губернии XIX – начала XX века, а также 
полевые   записи, сделанные во время экспедиционных выездов в населенные 
пункты Вагайского и Тобольского районов Тюменской области в 2021-2022 гг. 

При изучении родовых имен использовался комплекс лингвистических 
методов: метод лингвокультурологического анализа, способ опроса 
информантов, метод языкового сосуществования, описательно-аналитический 
метод, прием сравнения дефиниций, метод этимологического анализа, метод 
лексикографического описания, количественно-статистический метод.

В книгах Чебургинской мечети сохранились сведения, охватывающие 
следующие годы: 1844, 1846, 1849, 1851, 1862, 1886, 1908, 1914. 
В   них содержится   информация о жителях трех населенных пунктов: 
Чебургинских юрт (Күкрәнде), Конданских юрт (Қунтаң) и Тахтагульских 
юрт (Ләчек).   Следовательно, в работе анализируются термины родства 
трех   населенных пунктов: Конданские юрты (ныне переселенцы 
проживают   в дер. Малый Кондан Вагайского района Тюменской 
области),  Тахтагульские   юрты   Тобольской губернии (ныне дер. 
Тахтагул   Тобольского района Тюменской области)   и Чебургинские юрты 
Тобольской губернии (ныне дер. Чебурга Тобольского района Тюменской 
области). 

В XIX – начале XX веков население Конданских юрт и Тахтагульских 
юрт было этнически однородным: это бабасанские татары (по названию 
Отдельно-Бабасанской волости с центром в юртах Бабасанских), 
относившиеся к   староясачным. Административно Чебургинские юрты 
входили в состав   двух   волостей – Отдельно-Бабасанскую (затем в 
Тоболтуринскую)  и  Бухарскую, так как здесь проживали бабасанские татары 
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и бухарцы – выходцы из Средней Азии. В таблице приведена численность 
населения по юртам. По  данным 1912 года бухарское население в Чебургинских 
юртах составляло 35 человек, а ясачных татар – 386 человек. 

Таблица 1. Численность населения по юртам

Название 
селения

1868-691 19122

пол
всего

пол
всего

мужской женский мужской женский
Чебургинские 171 165 336 2003/184 186/17 386/35
Конданские 90 59 149 36 23 59
Тахтагульские 43 37 80 75 68 143
Итого: 304 261 565 329 294 623

Изучению терминов родства в татарском языке посвящены работы 
зарубежных и отечественных исследователей: E.Alkaya, З.Н. Кирилова [1], 
Э.Н.  Денмухаметова, А.Ш. Юсупова [2], А.Г. Казиханова [3], Д.Б. Рамазанова 
[4], Д.А. Тачитдинова [5]. и др. 

В научной литературе общепринято рассмотрение таких систем терминов 
родства, как термины кровного родства и по браку. Наше исследование нацелено 
на изучение терминов кровного родства. Рассмотрим метрические записи по 
структуре. В первой книге о новорожденных дается информация о родителях 
ребенка: атасы сартийә Рәхимкол, анасы Сәхибҗамал ʻотец бухарец Рахимкул, 
мать Сахибджамалʼ; атасы йасаклы Сәфәрмәт, анасы Сөйәрбикәʻ отец ясачный 
Сафармет, мать Суярбикаʼ (1844); атасы Тубыл өязе Тубыл Туринский инарутный 
волостенең Кундан мәхәлләсенең ясаклы таифәсе Габделгазиз Колмөхәммәд углы, 
анасы Мәрҗән Габделгазиз кызы ʻотец ясачный из Кондана Тоболтуринской 
инородной волости Тобольского уезда Габделгазиз сын Кульмухаммеда, мать 
Марджан дочь Габделгазизаʼ (1908). Из иллюстративного материала следует, что 
лексемы атасы ̒ его (ее) отецʼ (< общетюркское ата [6; 111].) и анасы ̒ его (ее) матьʼ 
(< общетюркское, древнетюркское апа [6; 97].) используются как по отношению к 
ясачным татарам, так и к бухарцам. В мечетных книгах Комаровских юрт того же 
уезда, в которых проживало преимущественно бухарское население, наблюдается 
аналогичная ситуация: атасы сарт Этбакмас, анасы Зөлхифә ʻотец бухарец 
Этбакмас, мать Зульхифаʼ; атасы йасаклы Нийазбакый, анасы Дәүләтбикә ̒ отец 
ясачный Ниязбаки, мать Давлетбикаʼ (1835); атасы сарт Йуныс, анасы Һәҗәр 
ʻотец бухарец Юнус, мать Хажарʼ; атасы казак Ибраһим, анасы Мәрьям ʻотец 

1 Список населенных мест. По сведениям 1868-1869 годов. СПб: Центральный 
статистический комитет Министерства внутренних дел, 1871. 196 с.

2 Список населенных мест Тобольской губернии. Издание Тобольского Губернского 
Статистического Комитета. Тобольск: Губернская Типография, 1912.

3 Количество бабасанских татар
4 Количество бухарцев
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казак Ибрагим, мать Марьямʼ; атасы асдавнуй үрәтник Алим, анасы Бинәкәй 
ʻотец отставной урядник Алим, мать Бинакайʼ; атасы сарт указной имам 
Сөйүҗбакый, анасы Бибиҗамал ʻотец бухарец указной имам Суйджбаки, мать 
Бибиджамалʼ (1844); атасы сарт Шаһморза, анасы Гөлбәгъдә ʻотец бухарец 
Шахмурза, мать Гульбагдаʼ; атасы зирагатьче Уразмөхәммәд, анасы Хафисә 
ʻотец земледелец Уразмухаммед, мать Хафисаʼ (1862) [8]. Данное утверждение 
актуально для всего периода составления анализируемых рукописей – 30-е гг. 
XIX в. – начало XX в. 

В современных говорах жителей дд. Чебурги, Тахтагула, Малого Кондана 
функционируют синонимичные лексемы ата – әткә и ана – инә, инәү, при этом 
лексема ата используется в двух значениях: ʻотецʼ и ʻмальчик, названный именем 
отцаʼ [9; 30]. В словаре И. Гиганова представлены следующие дефиниции 
атаʻотецʼ [10; 351], аня, иняʻматьʼ [10; 274]. 

В записях о браках и разводах употребляются следующие термины кровного 
родства: 

1) ʻотецʼ: 
–	 атасы: кияү тарафындан вәли һәм вәкил булды кияү атасы Сәйфулла 

Мөхәммәдшаһ углы ʻсо стороны жениха доверенным был его отец Сайфулла сын 
Мухаммедшахаʼ;

–	 әткә: кыз тарафындан әткәсе Көчүк Көликә углы вәли вәкил булды ʻсо 
стороны невестыдоверенным был ее отец Кучук сын Куликаʼ; 

–	 тугма әткәсе: кыз тарафындан тугма әткәсе Шәмседдин Йулбакый углы 
вәли вәкил булды ʻсо стороны невестыдоверенным был ее отец Шамсетдин сын 
Юлбакиʼ;

2) ʻродственник / родственницаʼ:
–	 кыз карендәш: мәзкурә кыз карендәшем Аидбикә өчөн вәли вәкил 

карендәше Колмөхәммәд Әлмөхәммәд углы әлимза кылдым ʻза вышеназванную 
мою родственницу Аидбику доверенный ее родственник Кулмухаммед сын 
Альмухаммеда поставил подписьʼ;

–	 карендәш: кияү тарафындан карендәше Габбас Бәдрәш углы вәли вәкил 
булды ̒ со стороны жениха доверенным был его родственник Габбас сын Бадрашаʼ;

–	 тугма карендәше: кыз тарафындан тугма карендәше Колмөхәммәд 
Әлмөхәммәд углы вәли вәкил булды ʻсо стороны невестыдоверенным был ее 
родственник Кулмухаммед сын Альмухаммедаʼ;

3) ʻродной брат / дядяʼ:
–	 бертуган карентәше // бертугма карендәше: кыз тарафындан вәли һәм 

вәкил булды кызның атасы илә бертуган карентәше Колмөхәммәд Нияз углы, 
кияү тарафындан вәли һәм вәкил булды кияүнең атасы илә бер тугма карентәше 
Бугай Сөләйман углы ʻсо стороны невестыдоверенными были ее отец и родной 
брат Кульмухаммед сын Нияза, со стороны жениха доверенными были его 
отец и   родной брат Бугай сын Сулейманаʼ; кыз тарафындан вәли һәм вәкил 
булды кызның бертугма карендәше Габделәхәд Исхак углы ʻсо стороны жениха 
доверенным был его отец Сайфулла сын Мухаммедшахаʼ; 
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–	 ахы ʻродной старший братʼ: кияү тарафындан ахы Дустмөхәммәд 
Аидмөхәммәд углы вәли вәкил булды ʻсо стороны жениха доверенным был его 
родной старший брат Дустмухаммед сын Аидмухаммедаʼ; 

–	 тугма ахы ʻродной старший дядяʼ: кияү тарафындан тугма ахы 
Кадыйрмөхәммәд Мамшан углы вәли вәкил булды ʻсо стороны жениха 
доверенным был родной старший дядя Кадырмухаммед сын Мамшанаʼ

–	 тугма агасы ̒ родной страший братʼ (древнетюркское aqı «батыр; зур»): кияү 
тарафындан тугма агасы Аисә Тәңребирде углы вәли вәкил булды ʻсо стороны 
жениха доверенным был его родной старший брат Аиса сын Танрибирдеʼ; 

4) кыз ʻдочьʼ(< общетюркскоеқыз, қыыз): мәзкурә кызым Халитә өчөн вәли 
вәкил әткәсе Көчүк Көликә углы әлимза кылдым ʻза вышеназванную мою дочь 
Халиту доверенный отец ее Кучук сын Кулика поставил подписьʼ. 

Лексемы ата, әткә, тугма әткә ʻотецʼ используются в качестве синонимов. 
В  современных говорах сибирских татар употребительны варианты әткә / әткәү 
[9; 38]. 

Единица карендәш ʻродственникʼ (< общетюркское қардаш;в современных 
говорах сибирских татар қарынташ [9; 122].; в речи жителей дд. Чебурга, 
Тахтагул, Малый Кондан используется единица қыс моңташʻродственницаʼ) 
часто встречается и в других мечетных книгах. Например, в книгах Комаровских 
юрт функционирует вариант кардәш: кыз тарафындан кардәше Ислам Кодунай 
углы вәкил булды ʻсо стороны невесты доверенным был ее родственник Ислам 
сын Кодунаяʼ. 

В современной речи жителей дд. Чебурга, Тахтагул, Малый Кондан 
употребительны следующие термины родства, обозначающие родного старшего 
брата: абый, аға, әкә,қуца (қуца бабаʻдядя (старший брат отца или матери)ʼ, 
кинцә қуцаʻ1. самый младший из старших братьев мужа; 2. самый младший брат 
мужаʼ). 

В книгах об умерших XIX века термины кровного родства не зафиксированы, 
имеется только указание на половозрастные особенности или семейное 
состояние  умершего. В начале XX века меняется шаблон документа, в котором 
появляется графа «Имя родителей, если имеется, и фамилия»: Атасы Тубыл 
өязе Бабасанский волосте Кундан мәхәлләсенең Гыйсмәтулла Илйас углы; 
анасы Тимербикә Мөхәммәдәүвәл кызы ʻОтец Гисматулла сын Ильяса из 
деревни Кондан Бабасанской волости Тобольского уезда; мать Тимербика дочь 
Мухаммедавиляʼ. Здесь наблюдается использование аналогичных терминов (как 
и в записях о родившихся). 

Таким образом, лексические единицы, зафиксированные в метрических 
записях, являются ценным материалом для изучения словарного фонда 
письменного языка XIX– начала XX в. В ходе анализа было установлено, что 
во всех трех частях метрических книг имеются записи о терминах кровного 
родства,  кроме записей об умерших XIX века. В записях о браках содержится 
информация о церемонии, в которой принимали участие родственники как со 
стороны жениха, так и со стороны невесты, при этом есть указание на степень 
родства. 
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«ОРТАЛЫҚ АЗИЯДАҒЫ МИССИОНЕРЛІК ҚЫЗМЕТ: ТАРИХ ЖӘНЕ 
ҚАЗІРГІ ЗАМАН» АТТЫ ХАЛЫҚАРАЛЫҚ ҒЫЛЫМИ-ПРАКТИКАЛЫҚ 

КОНФЕРЕНЦИЯНЫҢ ҚАРАРЫ

«Қазақстандағы мұсылман және православ миссионерлері: қызметі мен 
нәтижелері (XIX – XX ғ. басы)» жобасы бойынша

16 маусым 2022 ж. Ш.Ш. Уәлиханов атындағы Тарих және этнология 
институтында «Орталық Азиядағы миссионерлік қызмет: тарих және қазіргі 
заман» атты Халықаралық ғылыми-практикалық конференциясы өтті.

Ғылыми конференцияның мақсаты – Орталық Азия, оның ішінде Қазақстан 
тұрғындары арасында дәстүрлі және діни ілімдерді уағыздаушылардың әртүрлі 
кезеңдердегі, соның ішінде қазіргі заманғы миссионерлердің қызметін кешенді 
зерттеу.

Посткеңестік кеңістіктегі сияқты, Орталық Азия аумағында ғасырлар бойы 
көптеген діндердің ізбасарлары өмір сүрді. Мұндай конфессиялық әртүрлілік тек 
ислам мен православие өкілдерінің миссионерлік қызметінің нәтижесі ғана емес, 
сонымен қатар көптеген дәстүрлі емес діндердің нәтижесі болды.

Аймақ тарихында биліктің саясаты діни төзімділікпен ерекшеленбейтін 
кезеңдер болды. Сонымен қатар, егер патша үкіметінің әрекеттері шетелдіктерді 
христиандандыруға бағытталған болса, онда Кеңес үкіметі құдайсыз мемлекет 
құруды мақсат етті.

Конференцияға қатысушылардың ғылыми баяндамалары кең ауқымды 
мәселелерге арналған: православиелік миссионерлердің ХІХ-ХХ ғасырдың 
басындағы Ресей империясының ұлттық аймақтарындағы жан-жақты қызметі; 
тарихшылардың зерттеулерінде дін қызметкерлерінің құжаттық материалдарын 
пайдалану; империялық саясаттың діни саладағы жекелеген аспектілерін қамту; 
христиандандыруға қарсы тұру факторларының бірі ретінде мұсылман халқының 
дәстүрлері; діндердің тарихи дамуындағы өзара әрекеті.

Конференцияда талқыланатын мәселелердің өзектілігі, ең алдымен, 
қоғамның   рухани саласындағы толеранттылық бейбітшілік пен келісімді 
сақтаудың негізгі факторларының бірі болып табылатындығына байланысты. 
Сонымен қатар, деструктивті діни ағымдардың пайда болуы, олардың қатарына 
жастарды тарту, экстремистік ұйымдар ізбасарларының радикалдануы қоғам 
мен   мемлекеттің қауіпсіздігіне елеулі қатер төндіреді. Қазіргі миссионерлер 
өздерінің бұрынғы тәжірибелерін қолдана отырып, жастарды өз қатарына 
тартудың әдістері мен тәсілдерін жаңартады

Ғылыми баяндамаларды тыңдап және талқылағаннан кейін конференцияға 
қатысушылар келесі ұсыныстарды әзірледі:

– ортақ жобаларды әзірлеу, бірлескен ғылыми еңбектерді жариялау арқылы 
миссионерлердің өткен және қазіргі қызметін зерттеу бойынша ғалымдардың 
күш-жігерін біріктіру;
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– жастармен ғылыми-танымал әңгімелер, басқа да тақырыптық іс-
шаралар өткізу, бұқаралық ақпарат құралдарын жастарды әртүрлі бағыттағы 
миссионерлердің ықпалынан қорғау мақсатында пайдалану;

– халық арасында ислам, православие, басқа да әлемдік діндер өкілдерінің 
мемлекетке қарсы бағытталған экстремистік діни ілімдерді насихаттаудан 
туындайтын қауіпті түсіндіру бойынша жұмысын жандандыру.

– талқылау объектісі конфессиялық мәселелер болуы тиіс дін 
қайраткерлерінің қатысуымен тарихи-теологиялық конференциялар өткізу. 
​



137

РЕЗОЛЮЦИЯ  
МЕЖДУНАРОДНОЙ НАУЧНО-ПРАКТИЧЕСКОЙ КОНФЕРЕНЦИИ 
«МИССИОНЕРСКАЯ ДЕЯТЕЛЬНОСТЬ В ЦЕНТРАЛЬНОЙ АЗИИ: 

ИСТОРИЯ И СОВРЕМЕННОСТЬ»
по проекту «Мусульманские и православные миссионеры в Казахстане: 

деятельность и результаты (XIX – начало XX веков)»

16 июня 2022 года в Институте истории и этнологии им. Ч. Валиханова 
проведена Международная научно-практическая конференция «Миссионерская 
деятельность в Центральной Азии: история и современность».

Цель научной конференции – комплексное изучение деятельности 
миссионеров как традиционных, так и  проповедников религиозных учений в 
различные периоды, включая современный, среди населения Центральной Азии, 
в том числе и Казахстана.  

 На территории Центральной Азии, как и на всем постсоветском пространстве, 
на протяжении столетий проживали последователи многих религий. Такое 
конфессиональное разнообразие стало результатом миссионерской деятельности 
представителей не только ислама и православия, но и большого количества 
нетрадиционных религий.

В истории региона были периоды, когда политика властей не отличалась 
веротерпимостью. При этом, если действия царского правительства были 
направлены на христианизацию инородцев, то советская власть ставила своей 
целью строительство безбожного государства.

Научные доклады участников конференции посвящены широкому спектру 
вопросов: разносторонней деятельности православных миссионеров в XIX – 
начале XX веков в национальных регионах Российской империи; использованию 
документальных материалов духовных служителей в исследованиях историков; 
освещению отдельных аспектов проведения имперской политики в религиозной 
сфере; традициям мусульманского населения, как одному из факторов 
противодействия христианизации; взаимодействию религий в их  историческом 
развитии.

Актуальность проблем, обсуждаемых на конференции, обусловлена, прежде 
всего, тем, что толерантность в духовной сфере жизни общества является одним 
из ключевых факторов сохранения мира и согласия. В то же время, появление 
деструктивных религиозных течений, вовлечение в их ряды молодежи, 
радикализация последователей экстремистских организаций представляет 
серьезную угрозу безопасности общества и государства. Современные 
миссионеры, используя опыт своих предшественников, модернизуют методы и 
способы привлечения в свои ряды молодых людей.

Заслушав и обсудив научные доклады, участники конференции выработали 
следующие рекомендации:



138

– объединить усилия ученых по изучению деятельности миссионеров 
в прошлом и настоящем путем разработки общих проектов, публикации 
совместных  научных трудов;

– проводить научно-популярные беседы, иные тематические мероприятия с 
молодежью, использовать средства массовой информации с целью ограждения 
молодых людей от влияния миссионеров разного толка;

– активизировать работу служителей ислама, православия, представителей 
других мировых религий среди населения по разъяснению опасности, исходящей 
от пропаганды экстремистских религиозных учений, направленных против 
государства;

– проводить историко-теологические конференции с участием религиозных 
деятелей, объектом обсуждения которых должна быть конфессиональная 
проблематика.   
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