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“Арғымақтың баласы 
Арыған сайын тың жортар 
Арқа мсн қосым қалар деп

Қсізтуган жырау



ТАРИХ ҚОЙНАУЬІНА ҮҢІЛСЕК

Қазақ даласы шсксіз дс шстсіз. Алтайдан Касшш теңізінс 
дсйін, Батыс Сібір ойпаты мсн Орал тауларынан Тянь-Шан- 
ның теріскей сілемдсріне дейін косіліп жатқан бүл алқап тск 
ксң өрісімсн немссс аса мол табиғи байлықтарымсн ғана смсс, 
осы өңірді мекендсгсн дала тайпаларының әзінс тон сипаты 
бар, түп тамыры ортақ мәдснистінің осынау үлаңғайыр ксңіс- 
тікте ежслгі заманнан бастап-ақ қалыптаса бастағанымсн жонс 
оньщ Қазақстанның қазіргі шсгінсн сдәуір тысқары жердерді 
де қамтығанымсн қызықтырады. Өзінің ізашарлары болған 
сжслгі сақтармен, үйсіндермен, қаңғүй-қаңғарлармсн, түркілер- 
мен, қыпшақтармсн казақ қоғамының арасындағы тсктестік 
байланыс, басқаны былай қойғанда, сң алдымсн археологиялык, 
қазба зерттеулері арқылы айқындалган бет пішіннен, дене күр- 
лысынан,сол сыяқты қалыптасқан заттық мәдениеттен, енердсн, 
кәсіпшіліктсн корінетін белгілсрмсн дәлелденген. Палеоантро- 
пологиялық және краниологиялық зерттеулер арқылы 
қазақтағы антрополопіялық турпаттың үш мың жыл бойы 
желісі үзілмей, жалғасып келе жатқаны да белгілі болып отыр.1

Сәулеткерліктегі шаршы үшкілінің, шеңбер бөлшек 
терінің, Әбу Нәсір Әл-Фараби айтқандай, өлендегі үйле- 
сімге, поэзиядағы шумаққа, логикадағы силлогизмге доп 
келетіні секілді ежелгі сақтардың әйгілі аңтабы стильдегі 
кейбір туындыларының сарыны қазақ аңыздарында да кез- 
деседі. Ал олардың мазмүндық желісі жартасқа қашалған 
суреттерден, ою-өрнектерден, зергерлік бүйымдардан да 
айқын сезіліп жатады. Түркілердің түсінігінше, қүс-ас- 
панның, балық -  судың, ағаш -  жердің белгісі болған 
екен. Ал мүндай таңбалардың қазақтың қолтума өнеріне 
еніп, оның мазмүнын байыта, молайта түскені пнык 2

Қазак өзінін ата-тегін кұраған көнетүркілер мен кып- 
шақтардан киіз басуды, киіз үйдің мейлінше жетілдірілгенін, 
кілемнің түксіз түрлерін, әсіресе алаша тоқуды, ши орауды, 
үй жиһаздарын, қару-жарақты, ер-түрманды, халық әуез ас- 
паптарын сүйекпен безендіруді, күміспен күптеуді мүра етіп 
қабылдаған. Түркі-қыпшақ киім үлгісінің пішіміндегі кейбір

1 Исмагулов О. Население Казахстана от эпохи бронзы до современности.
Алматы, 1970, 1 б.

2. Марғұлан Ә. Байырғы сақ, ғұн, үйсін өнері. ҚСЭ., 2 том, 98-1016.



ерекшеліктер қазақ киім-кешегінде де кездесіп отырады.
Осындай озгсшеліктердің қазақта сақталуы - оның қайта 

реттеуге коне бермейтін түйық шаруашылығында ғасырлар 
бойы мардымды өзгеріс болмағандығымен тікелей байланы- 
сты. Мұның мәнісі, Энгельс атап көрсеткендей, “Саяси, қү- 
қықтық, пәлсапалық, діни, әдеби, көркемдік т.б. жағынан 
дамудың экономикалық дамуға негізделетіндігінде”.

“Жүздеген, тіптен мындаған жылдар көлемінде болған 
тоңксрістер /озгсрістср-Ө.Ж./,-деп жазған Арминий Вамбери, 
-  қазақ түрмысына болар болмас қана өзгеріс әкелген” . Бу­
тан ел басына күн туған қиын-қыстау соттс үдере кошіп, 
жауға жол азабын тарттырып, сілесін қатырумен бірге, оған 
тұтқиылдан соққы беріп, жым-жылас етіп ізін жасырып кете 
беруге мүмкіндік беретін үлаңғайыр кеңістіктің де әсері бол- 
ған. Сонымсн қатар біз осы бір қүлазыған кең даланың ар- 
қасында бейбарақат, шектен тыс бейғам, салақтығымыз да 
жеткілікті, кім кәрінгенге жем болған аңқау ел болдық. “Аң- 
қау елге - арамза молда” болатыны тағы бар.

Қазақ мүмкіндігіне орай кіреуке /сауы т/, дулыға киіп, 
найза-сүңгімен, қылышпен, садақпен қаруланған. Жау- 
гершілік, “жер дауы”, “жесір дауы” жиі болып түратын 
сахара жағдайында қолына қару үстап, срлік корсете біл- 
гендердің мерейі үстсм болған. Әсіресе қару-жарақ соға- 
тындар аса үлкен қүрметке бөленген. Дала түрғындарының 
арасында үстахананың өзі де, “темірден түйін түйіп”, оз 
кәсібінің құпия сырымен жүртты тамсандырған үста өнері 
қасист түтылған.

Қазақ қару-жарағы қолданысына қарай согат ы н  /шок- 
пар, сойыл, дырау, дойыр, дода, қамшы/, ш анш ы п-т уй- 
рей т ін  /найза, сүңгі/, ш абат ы н  /айбалта, қылыш/, ш па- 
т ы и  /садақ / болып бірнеше түрге бөлінген. “Дала 
жағдайында өте сирек кездесетін және рудан руға ауысып 
отырған” білтелі мылтықтан басқа қазақта оқ-дәрімен 
атылатын қару, бірнеше адам бірігіп пайдаланатын зең- 
біректер болмаған.

Қазақтың қару - жарағы жайында ең мол дерек қал- 
дырған Шоқан Уәлиханов қана. Қару-жарақтың сыр-сипа- 
ты жайлы біз үшін бағалы мағлүмат “Қара қыпшақ Қоб- 
ланды”, “Алпамыс батыр” жырларында, Мүқтар Әуезовтің 
“Абай жолы” романында кездеседі. Ал В.П.Курылсвтың 
1978 жылы ССРО Ғылым Академиясының Антропология 1 2 3

1. Маркс К., Энгельс Ф. Избранные письма. М., 1953, 470 б.
2. Вамбери А. Путешествие по Средней Азии. СПб., 1865, 182-183 б.
3. Валиханов Ч. Оружие казахов в древние времена и их военные доспехи. 

Собр. соч. т.1. Алматы, 486 б.



жэне Этнография музейінің XXXIV жинағында жариялан- 
ған “Қазақтың қару-жарагы” атты мақаласында оның же- 
келеген нұсқаларын түңғыш рет тарихи - этнографиялық 
тұрғыдан зерттеп, ғылымға енгізуге талпыныс жасалғаны 
бслгілі.

Жорықта қазақтың қолына шоқпар устап, қарына сойыл 
ілгсні мәлім. Қамшының дойыр, дода, дырау секілді оскери 
түрлері бірінен бірі өрім өлшемімен ғана смес, қалқанының 
ауқымымсн, тарамысының аумағымен, соққының мығым 
болуы үшін бұрғылап тесіп, қорғасын қүятындықтан са- 
бының салмағымен де ажыратылған.

Кісі олімін болдырмауға барынша тырысқандықтан ка­
зак барымта кезінде шоқпар, сойыл сыяқты қаруды, онда 
да қарсыласын ат үстінен қағып түсіру үшін ғана пайда- 
ланған. Ал жаугершілікте садаққа, найзаға қоса жүзі откір, 
үзын сайты айбалтамен, алмас қылышпен қаруланған.

Халық үғымында от басыныц тыныштығы мен ырысы- 
ның белгісі болып есептелген қару-жарақты жауынгсрлер 
ғана емес, малшы қауым мен егінші-дихандар да қастер 
түтқан. Алайда XIX ғасырдың екінші жартысынан бастап, 
жаңа тарихи жағдайда қажетсіз болғандықтан найза, сүңгі, 
қылыш, айбалта сыяқты қару түрлері бірте-бірте істен шы- 
ғып қалған да, оқ-дәрілі қару-жарақ кеңінен тарай бас- 
таган.

Қазақ халқының қалыптасуы жайында сөз қозғағанда, 
ең алдымен оның Россия, Қытай және Орта Азия хан- 
дықтарының аралығында оқшауланған жағдайда әмір сүріп, 
кәпшілігінің көшпелі және жартылай кошпелі, тіптен бар- 
лығы дерлік экзогамиялық неке1 қатынасында болғанды- 
ғын, мүның өзі Дешті Қыпшақты2 мекендеген әр түрлі тай- 
палар арасындағы дәстүрлі байланыстардың, түрақты 
қарым-қатынастардың нығая түсуіне тікелей ықпал етіп, 
оларды біріктіре, жақындастыра түскендігін ескерген жөн. 
Көне заманнан басталған бүл үрдіс XV ғасырдың ортасына, 
дәлірек айтқанда, 1456 жылға қарай жаңа мазмүн алған. 
Осы жылы Жәнібек, Керей деген сүлтандар өздеріне ерген 
елді көшпелі өзбектердің /тарихшылар Дсшті Қыпшақты 
мекендеген елді осылай атаған-Ө.Ж./ билеушісі Әбілхайыр 
ханнан түпкілікті боліп алып, шығысқа қоныс аударған да, 
Шу бойында қазак іайпаларының басын қосып, дербес хан- 
дық қүрған 1 2

1. Экзогамия - рулас, туыстас /қазақ арасында жеті атаға дейін/ 
адамдардыц некелесуіне тыйым салу.

2. Дешті Қыпшақ - сөзбе сөз алганда Қыпшақ даласы, Сарыарқаныц 
және оган іргелес жатқан далалардың көне атауы.



Қазақ тайпаларының бірігуіис осы тұста Евразия бел- 
деуінде орныққан күштсрдің арасалмағы да өз әсерін тигіз- 
гсн. 1468 жылы бүлікшіл сүлтандарға қарсы жорыққа дай- 
ындық ксзінде Сығынак каласында Әбілхайыр қайтыс 
болған. Ол өлген соң оның қоластындағы Сібір мен Каспий 
аралығын алып жатқан орасан зор мемлекет ыдырай ба- 
стаған. Қазақ Маңғыстау, Үстірт, Сарыарқаға, Жайық, 
Сырдария, Арыс, Келес, Шыршық, Талас, Шу, Ілс, Ертіс 
аңғарындағы жерлсргс түпкілікті орныққан. Қазақпсн тіке- 
лей туыстас өзбек Орта Азияға, ноғайлы Еділ арқылы Кав- 
каздың теріскейіне қарай ойысқан. Жонібек пен Ксрсй кур­
ган қазақ хандығына тағы да ондаған мың шаңырақ ксліп 
қосылған да, ХҮІ ғасырдың басына карай қазақ тайпала- 
рының біржола бірігіп, түтас халық болып қалыптаса бас- 
таганы ақиқатқа айналған.

Біртсктілік, өзін-озі түтас сл рстіндс сезіну ХҮІІ ғасыр- 
да Есім ханның /туған жылы белгісіз - 1628/, әсіресе оның 
жоңғарлармсн шайқаста опат болған нсмсрссі Жоңгір хан- 
ның үлы Тәукенің /1680-1718/ тұсында нығая түскен. Өзі- 
нің қаталдығымен, дүшпанына дегсн қатыгсздігімен аты 
шыққан Абылай хан /1711-1781/ да үш жүзге бөлінген 
қазақ тайпаларын мемлекет етіп біріктіріп, жоңғар шап- 
қыншыларына қарсы қою үшін көп орекет еткен. Қол ас- 
тындағыларды жауға қарсы жүмылдыра отыра, талай-талай 
жеңіске жетіп, асқан ерлік көрсеткен Абылай халық ара- 
сында зор беделге ие болған. Қазақстанның қүдіретті қоң- 
сылары-Россиямен де, Қытаймен де қарым қатынаста аса 
кореген саясатшы, өрісі кең мемлекет қайраткері ретіндс 
козге түскен.

Сыр бойындағы қалалар мен қазақ елінің басқа да ма- 
ңызды орталықтарына көз тігіп, кармалауышын созған 
дүшпанға қарсы кескілесксн шайқастарда халықгын, бірлігі 
сомдала берген. Дүшпанның сағын сындырып, жоңғар мем- 
лекетінің омір сүруінің өзін скі талай еткен жүздегсн, мың- 
даған ерлердің есімі тарихта сақталмағанымен олардың ер- 
лігі ел есінде мәңгі қалған.

Жоңғар шапқыншылығынан кейін де қазақ елі есін жия 
бастаған. Алайда сахараның байлығына үмтылған Қытай 
империясының, Қоқан хандығының, Бүқар мен Хиуа билеп 
-тәстеушілерінің тарапынан төнген қауіп-қатер қазақ хал- 
қын Россиямен жақындасуға, оны пана түтуға итермелеген. 
ХҮІІІ ғасырдың отызыншы жылдарында Россияның қүра- 
мына Кіші жүз, кейінірек Орта жүз енген. Үлы жүз болса 
Россия бодандығын XIX ғасырдың орта шсніндс ғана қа- 
былдаған. Дегенмен олардың қай-қайсысы болса да үзақ



уақыт бойы өздерінің хан, аға сүлтандарына, билеріне ба- 
ғы н ы п , шын мәнінде Россиядан тәуелсіз омір сүре берген.

Қазақстанның Россияға қосылуы елді патша окімсті мен 
жергілікті шонжарларға талатқанына, отарлау саясатының шсктсн тыс бейбастағына қарамастан қазақ халқы үшін 
аса маңызды тарихи оқиға болған.

Қазақ сахарасына шаруашылық жүргізудің жаңаша әді- 
сі, озық рухани мәдениет нышандары, прогресшіл ой ене 
бастаған. Бслгілі шығыстанушы ғалым, филолог, тарихшы- 
этнограф, саяхатшы Шоқан Уолиханов /1837-1865/, қазақ- 
тағы сыншыл реалистик әдебиеттің негізін қалаушы, ақын, 
композитор, ойшыл философ Абай Қүнанбаев /1845 - 
1904/, ағартушы педагог Ыбырай Алтынсарин /1841-1889/ 
орыс халқымен, оның озық ойлы мәдсниетімен жақында- 
сып, туыстасу пиғылында болған.

Алайда, қазақ өмірінің шын мәніндегі жаңғыру жыл- 
намасы шығыстың басқа да халықтары сыяқты он жетінші 
жылдың Октябрінсн басталған. Владимир Ильич Ленин Қа- 
зақстанда революцияның оркен жаюын үнемі мүқият қада- 
ғалап, Совет өкіметінің орнығуына орасан зор ықпал еткен. 
Ол 1920 жылғы тамыздың 26-да Қазақ Автономиялы Со­
ветик Социалистік рсспубликасын қүру туралы декретке 
қол қойған. 1936 жылы Қазақ АССР-і одақтас республи- 
каға айналған.

Тарихи түрғыдан алып қарағанда, бәлкім, өзіміз көтсріп 
отырған мәселсні осымен доғаруға да болар еді. Алайда 
біздің тарихшылар көп жылдар бойы өздерінің бар күш- 
жігерін халқымыздың коне тарихы мен мәдениетін талдап- 
зерттеуден гөрі “қазақ” этнонимінің анық-канығын ашуға 
бағыттаса да, қазақтың этногенезі мен шығу тегі жөніндегі 
мәселсні дүдәмал күйден арылта алмады. Оныц басым көп- 
шілігінің көшпелі немесе жартылай кошпелі күн кешкенін 
алға тартып “қазақ” этнонимін “қаз-ақ” /қаз тәрізді-Ө.Ж./ 
үғьімымен, тіптен көптеген түркі тілдерінде кездесетін жа- 
уынгер -шабандоз, қиыншылықты іздеп тауып жүретін көз- 
сіздер деген мағына беретін “қазақ” деген түсінікпен де 
шатастырып келді. “Қазақ” атауы о баста халықтың ата 
тегін қүраған жұрттардың бірі - ежелгі сақтармен байла- 
нысты қос қүрамды “қас+ сақ” /нағыз сақ-Ө.Ж ./ үғымынан 
шыққан деген түжырымды айтқандар да болды.

Әйтседе, “қазақ” деген үғымның ғасырлар бойы өмір 
сүріп келе жатқан, А.Вамберидің сөзімен айтқанда, “бет 
пішіні, мінез-қүлқы, тілі мен әдет-ғүрпы жағынан озінің 
коне нүсқасын өзгелерден гөрі көбірск сақтап қалған”1 дер- 
бес халықтың есімі болып табылатын дәлелдеп жатудың, 
тіптен оның этимологиясын іздеп әуре-сарсаңға түсудің

1. Вамбери А. Путешествие по Средней Азии. Спб., 1865, 189 б.



мүлде қажсті жоқ қой деп ойлаймыз.
Мүндай әурешіліктен еш нәтиже шықпайтынын кезінде 

Г.Е.Грумм-Гржимайло да кесіп айтқан болатын. Ол былай 
деп жазған: “Жалпыға белгілі ’’қазақ" деген сөзге түсін- 
дірме жасауға ешқандай негіз жоқ және оның шыққан тегін 
іздеу орыс, араб, ағылшын секілді толып жатқан атаулар- 
дың түп-төркінін іздеу сыяқты бос әурешілік"1.

Түптеп келгенде, “қазақ” деген сөз шыққан тегін, әлеу- 
меттік мәнін былай қойғанда, жазба деректерде X ғасырдан 
бастап кездесіп отырады. Ол жсргілікті елде, зсірссе қып- 
шақтар мен оларға туыстас тайпалар арасында кеңінен қол- 
данылып келгсн. Ал “қыпшақтардың моңғол үстсмдігінен 
кейінгі дәуірдс қазақ халқының негізін қүрағаны”2 да бсл- 
гілі. Қазақтың қалыптасқан дербес халық болғаны туралы 
дерек 1534 жылы ноғайлы арасында болған орыс елшісі 
Даниил Губинде де бар. Иван Грозныйға жіберген хабар- 
ламасында ол “қазақтар” әміршім, қүдіретті де батыл құ- 
сайды, жүрттың айтуынша, эміршім, Ташкентті жаулапты, 
тіпті ташкенттік ханзадалар, менің естігеніме қарағанда, 
екі рет шайқасып, қазақтардан соққы жепті"3. Ал мұның 
бәрін былай қойып, Иакинф атайға жүгінсек, “қазақ”, қы- 
тайша - “хасақ”, Іле озенінен солтүстік - батысқа қарай 
созылып жатқан үланғайыр аймақ"4 болып шығар еді.

Бүған қоса, қазақтың кең алқапқа қоныс тепкен, сан 
жағынан кәп, езіндік этномәдени мүрасы бар, бірегей 
антропологиялық түрпаты, үлттық мінез-қүлқы бар халық 
екенін де естен шығаруға болмайды. Бір ғажабы-аса зор 
кеңістікті мекендегеніне қарамастан оның шаруашылығын- 
да, тұрмыс-салтында, одет - ғүрпында әдеби және әуез 
шығармашылығында онша айырма бола бермейтіні. Ол 
жайлаған аймақтың тек шығысы мен оңтүстік шығысын- 
дағы сөйлеу машығын есептемегенде, отырықшылыққа, 
егіншілікке байланысты кейбір сөздер болмаса, қазақ тілін- 
де диалект деген атымен жоқ. Ал мүның өзі, зерттей біл- 
сек, түп тамырын сонау коне заманнан тартатын халықтың 
заттық өндірісінің деңгейін, өмір салтының, талғамдық ны- 
саналарының дәрежссін пайымдай түсуге қолқабысын ти- 
гізетін жағдай.

Бүлар уақыт керуені алға тартқан жайттар. Тарих пен

1 Грумм-Гржимайло 
Л „ 122 5.

Г.Е. Западная Монголия и Уранхяйский край, т.ІІ.,

2. Бартольд В.В. Киргизы. Соч. т.1., часть 1., М., 1963., 493 б.
3. Левшин А.И. Описание киргиз-кайсацких орд и степей. Часть 1., СПб, 

1832., 47 б.
4. Прошлое 

152 б.
Казахстана в источниках и материалах. СПб. Алматы, 1935,



қазіргі заманды өзара сабақтастыра, салыстыра отырып қа- 
на, біз қазақ халқының бүгінгі тынысыи, жетістіктсрін дәл 
бағалап, оның дәрістерін адам санасындағы қасандық пен 
тоңмойындықты жоюға бағдарлай аламыз. Тек осы түр- 
ғыдан қарағанда ғана халықтың ежслгі және күні кешегі 
откен жолына тыянақты баға бере отыра, оның тарихи 
моңгүрттік секілді қатерлі кеселден айығуына жол ашар 
сдік. Олай етпеген жағдайда тарихтағы “ақтандақтардың” 
қай-қайсысы болса да жеткіншек үрпаққа имандылық жәнс 
отаншылдық торбис беру ісіне керісінше ықпал етуі ық- 
тимал.



НАРТӘУЕКЕЛ!

Көшпелі омір тауқымсті, өзі қоныстанған үлаңғайыр ке- 
ңістікте толастап көрмеген жаугсршілік, әлділердің озбыр- 
лығы, қашанда жазықсыздарды ссргелдең ететін бақталас- 
тық, өмір-бақи кедейдің соңынан қалмайтын аштық пен 
жалаңаштық қазақтың бойына көнбістік, жазмышқа, тағ- 
дырға бой ұсыну пиғылымен бірге төніп келген қатергс 
“Нартәуекел!” деп қарсы тұра білу қабілетін қалыптастыр- 
ған. Өмірдегі сәттілік пен сәтсіздіктің озі шыдамдылыққа, 
оралымдылық пен шындалғандыққа, жас үрпақтың қалай 
осіп, қандай тэрбие алатынына байланысты болғандықтан 
сахара түрғындары осынау қасиеттерді баланың бойына 
қаршадайынан сіңірс беруге баса назар аударған. Сол се- 
бептен де болуы мүмкін, қазақтың көп әдет-ғүрпы адамның 
дүниеге келуіне, балалық шағына, есейіп, ер жетуіне орай- 
ластырылған. Нәресте дүниеге келгенде өткізілетін шілде- 
ханада аукаттылар арнайы қонақ асы беріп, ақын айты- 
стырып, ат шаптырып, көкпар тартқызатын болған. Сәбиге 
ауылдағы сң қадірменді азаматтың немесе көнекөз қарттың 
есімі берілетін. Кейде бүлдіршінге көз тимей, тіл мен пә- 
леден таса, мығым азамат болып өссін деген ниетпен кез 
келген, тіптен ынғайсыздау ат та беріле салынатын.

Қазақ туыстық шежіресін ата жағынан жалғастырып, 
үлынан туғанды ғана немере деп санаған. Қыздан туған 
бала немсре деп есептелмейтін де “жиен”, оның үбір-шү- 
бірі “жиеншар” делінген. Қыз баланы жат жүрттық деп 
санаған сахара халқы үшін, жазылмаған заңның қағидасы 
бойынша, қыздан тараған үрпақ ата әулетін жалғастыра 
алмайтын. Ел аузындағы “жиен ел болм ас, желке ас бол- 
м ас!” деген ескі үғым осыдан қалған. Ал жиеннің халі 
осындай болғанда жиеншардың жақындығы жайында сөз 
ету мүмкін еместігі-өзінен-өзі-ақ белгілі. Тек қазір ғана, 
онда да қала тұрғындарының арасында қазақ қыздан туған 
сәбиді де европалықтарға еліктеп немерем деп жүр.

Қазақ немересінен туғанды “иіөбере” , ал шөбереден ор- 
бігенді “ш өпш ек”, шөпшсктікін “немене” , неменеден оргенді 
“т уаж ат” деген. Мүнан әрі қарай санақтың жоқтығына 
қарағанда, шамасы баланы қаршадайынан үйлендіргендіктен 
бүрын туажатына дейін жеткен қарттар болғаны ықтимал.



Қазақ сәбиім тезірек өсіп, ер жетсін деген ниетпен шіл- 
деханадан кейін “бесікке салу", жылдам жүрстін желаяқ, 
жүйрік болсын деп “т усау кесу", үрпағым ат жалын тар- 
тып, азамат болсын деп “агпқа о т ы р гы зу", сүндеттендіру 
рэсімдерін ескерусіз қалдырмауға тырысқан. Адам өмірін- 
дегі аса бір үлкен белес үйлену болғандықтан, оның сал- 
танатына жасалған тойды әнмен, бимен, алтыбақан маңын- 
дағы ойын-сауықпен, ат шаптыру, “қыз қуу” қызығымен 
ерскше етіп өткізетін болған.

Тағы бір тоқтала кететін жайт, “қыз қуудың” о баста 
үйлесу рәсімімен де байланысты болғандығы. Ол бүрын жі- 
гіттің сәйгүлік мінген сүлуды қуып жетіп, оған деген сезі- 
мін білдіруіне бағышталған болса керек. Ал олай ете ал- 
мағанда жігіт бойжеткеннен күдерін үзуге мәжбүр болатын. 
Кейіннен спорттық ойын түріне айналған “қыз қуу”, сөз 
жоқ, осынау омірлік дәстүрдің нақтылы көрінісі болуы 
мүмкін.

Неге екені белгісіз, кезінде әзіл-қалжыңға, сан түрлі 
кәде-жоралғыларға негізделген қүдалық пен үйлену сал- 
танатына байланысты ойындар қазір көбірск үмыт қалған. 
Олардың қүндылығы елдің рухани мәденистін жүртқа мей- 
лінше мол танытатындығында. Бір қызығы - табысуға тиіс 
скі жақтың ой-қиялы, әзіл-қалжыңы жарасымын тауып, 
үйлену тойының озін қүдалардың бірінің тапқырлығын, 
екіншісінің жалтарғыштығын аңғартатын тамашаға айнал- 
дырып жіберетіндігі.

Осындай ойын-сауық, той-думан, одст-ғүрып үстінде 
қазақ ез псрзенттсрінің бойынан батылдықты, ептілікті, қа- 
һармандықты коруге үміттснстін. Эрине, сахара жағдайын- 
да мүндай қасисттсрді тек аламан бойгеге, жорға жарысқа, 
көкпарға, жігітжарысқа, “жауқаштыға”, сондай-ақ ауда- 
рыспаққа, жамбы атуға, күміс алуға, қазақша күреске қа- 
тысу арқылы ғана бойға сіңіругс болатын-ды.

Қазақтың үлттық ойындары қүр қызықшылық емес. 
Олардың негізіне алғашқы қауым адамдарының ор түрлі 
қимылдар мен би арқылы жиналған жүртқа сәтті болған 
аң аулау кезіндсгі іс-қаракеттерді көрсетксні сыяқты тур- 
мыска қажетті дағдылар - омірлік тожірибс алынған. Са­
хара жағдайында баланы қаршадайынан еңбекке баулып, 
ойын үстінде шынықтырып, әр түрлі әдст-ғүрыптар арқылы 
үлкенді сыйлауға, ата дәстүрін сақтауға, қоғам алдындағы 
жауапкершілікті сезіне білуге тәрбиелейтін болған.

Қазақ әрқашан да меймандостығымен, мейірмандылығы- 
мен, қарапайымдылығымен, жайдарлылығымен оқшаулан- 
ған халық. Екі қазақ кездесе қалса, алдымен сүрасатыны



жеті атасын білу болатынын кезінде А.Вамбери де аңғарған. 
Кім болса да, мейлі бұғанасы қатпаған бала болсын, беріл- 
ген сүраққа жауап бсруге тиіс, әйтпесе жетесіз боп көрінуі 
ықтимал. Жеті атасын білуді бүл жердс бір жағынан дала 
түрғындары арасында мәлімет алмасудан, екіншіден экзо- 
гамиялық семья құру мүмкіндігін қарастырудан туған жағ- 
дай деп қараған жөн.

Қазақ арасындағы “барымтаны” - бірінің малый бірі ай- 
дап алуды кей бір тарихшылар қазақтың қанына сіңген, 
зандастырылған үрлық деп дәлелдегісі келеді. Бүл жерде 
барымтаның ссбспсіз болмайтынын қалай сскермсскс. Оның 
түп-тамырын үлкен бір халықтың мінез-қүлқы мен үлттық 
қасиеттерінен емес, зорлық-зомбылыққа негізделген рулық- 
патриархалдық, шонжарлық қарым-қатынастардан іздеген 
жон.

Түрмыс салтының аса қарапайымдылығынан, қазақ, озі- 
не тан үтқыр ойды, білугс деген қүштарлықты табиғаттан 
алған. Кезінде компас дегеннің не екенін білмеген, сағат- 
пен пайдаланып кермеген халық ай мсн күнге, әлем шы- 
рақтарының жылжысына қарай айналасын бағдарлап, тәу- 
ліктің нақтылы мезгілін анықтай білген. Ол осыдан кем 
дегенде үш мың жыл бүрын қүрастырылған, он екі жылдық 
мүшелге негізделген Шығыс календарымен пайдаланып, 
аптаның ор күніне , ор айға өз атауын беріп, жыл мезгі- 
ліне, даланың табиғи-климаттық қүбылыстарына болжам 
жасай білген.

Қазақ егістікке дән себуді күн мен түннің көктемгі теңс- 
сер түсында -наурыздың 21-нен 22-не қарағанда, ежелден 
келе жатқан есеп бойынша киіз үйдің шаңырағынан оның 
ортасына күн түскенде, найзағай күркіреп, ағаш бүршік 
атып, көктің қаулап көтерілетін шағында бастаған. Сал- 
танатты сәтті қарсы алар түні жүрт ақ пен астық, жау- 
ын-шашын мол болсын деген тілекпен үйдегі барлық ыдыс- 
аяқты сүтке, айранға, шүбатқа, дәнге, бұлақ суына 
толтырып қоятын болған. Наурыз күні адамдардың борі 
көңілді күйде біріне-бірі “тос тақастырап” игі тілектерін 
білдіретін, пәле-жаладан аулақ болуды тілесетін.

Наурызда бүкіл ел болып таң шапағатын қарсы алатын. 
Таң сәріден ерлер жағы арықты, тескенді1, бүлақ көздерін

1 Тескен /кескен/ -қырдыц астымен ылдиға қарай тесіп өтетін су жуйесі. 
Ол бір-бірімен су жүретін үцгір арқылы байланысқан кұдықтар 
тізбегінен түрған. Көктсмдс үцгірді тазалағанда алынғаи топырақ 
қүдықтар арқылы сыртқа шығарылатын. Тескен арқылы су еңкіс 
беткейге қарай өз тегеуірінімен ағатын болған. Оңтүстік Қазақстанда, 
эсіресе Келес аңғарында, осындай тескендер 50-жылдардың аяғыиа 
деиін пайдаланылып келген.
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аршитын, қарттар “Артыңда мал қалғанша ағаш қалсын!”, 
“Бір ағаш ксссең, онын ск!” дегсн лсппсн ағаш отырғыза-
тын. .

Түскс қарай ауыл маңындағы алдын ала ослгілснгсн
жердс “Бел көтсрср” үшін огіз сойылатын. Өйтксні огіз 
ең тозімді орі күшті мал деп ссептелген. Өгіз етінен пісі- 
рілген “Бел көтерер” наурыз кожсмен бірге бсрілсе адамға 
ерекше күш-қуат океледі делінген.

Бүдан соң “Айқыш-үйқыш” басталатын. Жастар, сгде 
тартқандар, қарттар бслгілі бір қашықтықта жынысына ка­
рай топ-топ болып жайғасатын. Бастаушының эзіл қал- 
жыңымсн, сықақ өлсңмен шақыруынан соң біріне бірі қа- 
рама-қарсы жүгіріп ортаға шыққан сркек пен әйел нсмссе 
қыз бсн жігіт, тіптсн кемпір мсн шал тос тақастырады да 
эйел еркектср жағына, еркек әйслдер тобына қосылатын. 
Ойын жиналғандардың бәрі бір-бірімен “төс тақастырып" 
болғанша жүргізіле берстін болған. Ал “Аударыспақ” ксзін- 
де ат үстіндегі екі жігіт бірін-бірі аударып түсіруге тиіс 
болған. Егер оның біреуі қарсыласын атына теріс отыр- 
ғызып үлгірсе, жеңілгсн жігіт жүрттың күлкі-қалжыңына 
көміліп, оз тобына қайтып оралатын.

Наурыз мейрамы одетте ақындар айтысынсыз, спорт бә- 
секссінсіз, алтыбақансыз отпеген. Ақындар қақтығысында 
олардың әрқайсысы жақсы мен жаманның, инабаттылық 
пен зүлымдықтың, имандылық пен озәзілдіктің, жаңа жыл 
мен откен жылдың кейпіне кіре айтысатын. Қыз жігітті 
күреске шақырып, оның алдына егер жеңсем жүрегімнің 
әміріне бағынасың, ал егер жеңілсем сенің айтқаныңнан 
шықпаймын деп шарт қоятын сәттер де болатын. Наурыз- 
дың кейде үйлсну тойына айналып кетс бсретіні де мінс 
осыдан. “Қызықшылықтың соңы тойға үлассын!” - деген 
игі тілек те осылай туған. Айтыс, қазақша күрес, тағы 
басқа қызықшылық ымырт жабыла аяқталатын да “Алты- 
бақан” маңындағы тамашаға кезек тиетін. Өйткені бүл от­
кен жыл кетіп, жаңа жыл кіретін сот деп есептелген.

Совет окіметі түсында жаңа дәстүрлсрдің жанкүйерсы- 
мақтары болған кеіібір басшы-белсенділердің іс-қаракстінсн 
осынау тамаша халықтық мейрам үмытылып кете жазда- 
ған. Кейбіреулер наурыз мейрамын дінмен байланыстырып, 
оған тікелей қарсы күрес жүргізіп, тиісті орындар арқылы 
тыйым салғызған. Тіптен, наурыз кезінде мешітте оған ар- 
нап намаз оқылмайтыны да олардың қаперіне кірмеген. 
Наурыз дәстүрінің өзі қазақ даласына мүсылман дінінен 
жүздеген жылдар бүрын орныққан дәстүр екені де ескеріл- 
мегсн.

Оңтусті?!<&:*.<, V I а-з .̂
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Міне, осы жайларды ескере отьтрып, көпшіліктің қалау- 
ымен 1926 жылдан бергі үзақ үзілістен кейін 1988 жылы 
Алматы облысы мен Алматы қаласында Наурыз мейрамы 
откізілді. Жамбыл ауданындағы мерске Ақпан айына ілесе 
келстін Наурызды қарсы алу көрінісінен басталды. Нау- 
рызды қошеметтсушілер қатарында қазақ дастандары мен 
халық ертегілерінің кейіпкерлері - Алдар көсе, Жиренше 
мен Қарашаш, Мыстан кемпір, Қара дәу, Қаңбақ шал мен 
Тазша бала жүрді. Осылардың қатысуымен отксн қызықты 
ойындардан кейін аудан жерін мекендейтін 36 үлттың өкіл- 
дері өздерінің ән салып, би билеудсгі, қолөнеріндсгі, үлт- 
тық тағам әзірлеудсгі шсберліктерін ортаға салды. Спорт 
сайыстарына, осіресе ат жарысына деген жүртшылық 
ықыласында шск болған жоқ. “Наурыз” қалашығында коп- 
шілік қолды бүйымдар саудасы үйымдастырылып, оның ор- 
талық алаңында еңбек озаттарына, көп балалы оулеттсргс, 
коп жасаған конекоз қарттарға сый-қүрмет көрсстілді.

Сейтіп, Наурыз мейрамы шын мәнінде Көктемнің, Ең- : 
бек пен Жаңарудың мерекесіне айналып, дәл осы сотте 
өзге бір түске еніп, көктемгі күннің шуағымен нүрланған 
даланың коркімен астасып кеткендей болды. Мүндай ме- 
реке жыл сайын көктемгі eric жүмыстары басталмас бүрын 
арнайы өткізіліп түратын болып үйғарылды. Наурыз мей- 
рамына дайындық кезінде әр адам өз қора-қопсысын рет- j 
теп, үйін ақтаса, ауласына гүл егіп, ағаш отырғызса, кө- 
шелсрді, ауыл-селоларды, қалаларды көріктендіругс ат 
салысса қандай жарасымды десеңізші.

Қазақта ертеден келе жатқан тағы бір ғүрып бар. Ол- j 
т аеат т ык,. Әдетте жауын-шашын болмаса жүрт озен жа- | 
ғасына, көл, немесе бүлақ басына жиылып, қүрбандыққа j 
шалынатын ортақ малды тэңірден жауын-шапшн “тілеп” 
су үстінс бауыздайтын. Кейде тасаттық бергеннен кейін 
іле-шала жауын жауатын кездер де болған.

Қазақтың бірқатар достүрлері мен наным-сенімдері жа- 
нуарларға байланысты болып келеді. Бүған Маңғыстаудағы I 
бейіттсрде кездесетін қойтастар, археологтар тауып жүргсн 
қой, жылқы, түйе бейнслсрі дс долел бола алады. Қазақ 
жылқыны, қой мен түйені киелі деп есептеп, оларды бастан J 
үруға, тебуге тиым салған. Ал сиыр мен ешкі бүлардың 
қатарына жатқызылмаған. Әсіресе ешкі байғүсты оның бой- j 
ындағы “жын-шайтанды” шығарамыз дсп кім корінген со- 
ғып кете берстін болған.

Сәз жоқ, малшы қауым төрт түліктің әрқайсысының 
ерекшеліктерін жақсы біліп, олардың толдеу уақытын да 
өз ьщғайына қарай реттеп отырған. Әдеттс ол үшін күн



жылыған ксз қолайлы дсп сссптслгсн. Саулықтың мсзгілсіз 
кашүына, қолайсыз ксздс қоздауына жол бсрмсу үшін қош- 
қарға күйск /алжапқыш/ байлау ғүрыпы да осыдан шықса

КС| Казак арасында сжслдсн келс жатқан ырым бойынша 
қошкарға саулықты сүрсм дсп былажығын мсзгілсіз тамы- 
зып жібсрмес үшін күйск байлау коп балалы ойслдергс 
ғана тапсырылатын болған. Бүл қойдан алынар қозы мол 
болсын, үрғашысы коп болсын дсген ниеттен туған. Әдсттс 
кошқардың күйегі қой қашуына сң қолайлы ксзсң дсп са- 
налған қыркүйск айының соңында, сорсснбінің “сотті” күні 
нсмссе бсйсенбінің түнінде алынған.

Казак ислам дінін үстанған. Алайда, бүрын ксң даланы 
сркін жайлаған тайпалардың діншілдік дсңгсйі біркелкі 
болмаған. Мүсылман дінін тек әлділср ғана, осіресе мсшіті, 
медресесі, басқа да діни орындары бар жсрлсрдс ғана пай-1 
ымды түрде үстанған. Жүрттың басым копшілігі ислам 
қағидаларынан бар болғаны түспалдап қана хабардар 
болған. Өйтксні ауылдағы молдадар ешқандай арнайы діни 
оқу орнында оқымаған дүмше жандар болған. Сондықтан 
олар бүхараның діни козқарасын дамытуға ықпал ете ал- 
маған. Дүмшсге сң оңайы балаларға қүранды бассыз-козсіз 
жаттата беру болған. Сахарада дүмше молдадан озге 
“оқымысты” болмағандықтан баласын оған оқуға берген 
жүрт: “Баламның сүйегі менікі, еті сенікі. Не істеймін де- 
сең де ерківде, айтеуір жазу-сызу үйренсе болғаны” деп 
ол қойған шарттың бәріне келісетін.

Дүмшеге байланысты жыр алыбы Жамбылда мынадай 
бір шумақ бар:

Оқымаймын молдадан,
Екі иығын қомдаган,
Бала келсе сабаққа 
Жем аңдыған дорбадан 
Боз інгендей боздаган.
Қайтіп сабақ береді,
Айтқаны ішке қонбаған?
Оқымаймын енді одан,
Домбыраны қолға алыгі,
Өлең кірген түсіне 
Жөргсгінде мен болам.
Кинама, эке, қинама.
Болмас енді зорлаған.

Бүл жолдар үлы акынның он жасында шығарған түңғыш 
өлеңі екен.

І.Ж амбыл. 'Голық жинағы. Алматы, 1946, 3-4 б.



Молдаға оқудың ақысы заттай, немесе ақшалай төлснстін, 
оның балаға дүре соғып, түрлі жаза қолдануға қүқы болған. 
Оның үстіне шәкірт молданың үй шаруасына қолқабысын 
тигізуге міндеттенген.

Дешті қыпшаққа ислам шамамсн ІХ-Х ғасырлардан бас- 
тап тарай бастағанымен, бүтқа табынған ата-бабасынан та- 
биғатқа және одан тыс күштерге бас үруды мүра еткен 
қазақ санасына молда, ишан, қожалардың арқасында ғана 
жүздеген жылдарды артқа салып орныға бастаған. Шоқан 
Уәлихановтың айтуынша, қазақтағы мүсылмангершілік дін 
енгенге дейінгі наным-сенімдермсн үштасып жатады. Ол 
қүдайды жарыса мадақтайтын бақсының зікіріне де, ишан- 
ның дүғасына да бірдей сенген. Мүсылман әулиелерінің 
мүрдесіне де, оған сш қандай қатысы жоқ тасқа, ағашқа, 
бүлаққа да бас иген. Ауырса, әйелі бала көтермесс “киелі” 
жерлерге түнеп, қүран оқытып, қүрбандық шалдырған.

1962 жылы ел арасындағы жерүйық туралы тамаша 
аңызға тікелей қатысты мағлүматтар қарастыра жүріп, Қа- 
зақстанның оңтүстігіндегі Қарақоңыр тсмір жол бекстінің 
маңайында ақ басты қарттан мынадай бір оңгімс естіген 
едім:

“Ерте, сртс, ертсдс Богсн өзені сорға барып сіңіп, Арыс- 
тың Сырға қуяр түсында осы өңірдің оміршісі Бурыл хан- 
ның Дүрсүлу атты перзснттен жалғыз, айдай сүлу қызы 
болыпты. Небір байлар мен батырлар хан қызына қолы 
жетпсй қүсан болады. Тек буыны қатпаған жас болса да, 
үлы дихан атанған Шәміл ғана қыздың көңілінен шығады. 
Тәкәппар ару жігіттің алдына бір шарттан соң бір шарт 
қояды. Өзі туып осксн Бүзық /ежелгі Шілік -Ө .Ж ./ қала- 
сын сумен қамтамасыз етіп, Бөгеннің томенгі ағысындағы 
жүртты қуаңшылық зардабынан, қала түрғындарының жай- 
қалған бау-бақшасы мсн жүзімдіктсрін су тапшылығынан 
біржола қүтқару үшін Арыс пен Бөгсннің арасын қосып, 
екі өзен аралығындағы алқапқа су жіберуді отінеді. Шы- 
найы махаббатты аңсаған албырт жігіт қыз тілегін жерге 
калай тастасын7 Қырық күннің ішінде Ақарықты қазып, 
Арыс суын Богенге әкеп қүйып, арнасын толтырады. Сол 
жігіттің арып-ашып, кетпеніне can жонған жерінде ағаш 
жаңқасынан осіп шыққан бес тораңғыл1 олі күнге дейін 
жайқалып түр...”

Бір ғажабы - екі озсннің арасын қосқан қайсыбір арық- 
тың белгі-бедері бүл жсрде күні бүгінге дейін сақталған 
Бәлкім, оны осы аймақтың басына төкген жаугсршілік за

1. Жергілікті халық торацғыны “тораңғыл” деп атайды.



манда коп шапқыншылардың бірі тып-типыл етіп қиратқан. 
Бүл маңайдағы үлксн қоныс бүгіндс сол Шоміл мсн Дүрді 
секс түсірердей “Шәуілдір” /Шоміл мсн Дүрдің уақыт өз- 
герісіне түскен ссімдері болуы мүмкін/ деп аталған.

Жол көрсетуші - ақсақалдың нүсқаған жерінс келгсндс 
шынында да бес тораңғының сортанда осіп түрғанын коріп 
қайран қалдық. Қазақстанның шамамсн мүнан кем дегенде 
бсс мың жыл бүрынғы нәубетатының қалдығы болып та- былатын тораңғы ағаш бүгінде Сыр мен Іле бойында ғана 
ксздсссді. Қазір тораңғы тоғайларының алқабын кеңейту 
жонінде шаралар да жүзеге асырылуда. Мүмкін, біз көрген 
тораңғылар, сонау ерте заманда осы жерде сыңсыған қалың 
орманның тамырын тереңге жіберіп бізгс жеткен жүрнағы 
шығар.

Ағаш бүтақтарына байланған шүбсректерді коргснде 
“кислі” жерлерді қастер түту дәстүрінің әлі де қалмағанын 
сездік. Ағаштардың біреуінің қуысындағы кішігірім ойықта 
қар мен жаңбырдан жиналған су жылтырайды. Біреу оның 
қасына кішкентай ағаш қасық қалдырыпты. Сірә, “қаси- 
етті” судан ішсең дертіңнен айығасың дегені болса керск. 
Сол жерде киелі белгі ретінде жылқының бас сүйегі сы- 
рықтың басына ілініпті. Аулада қүрбандыққа мал шалатын 
жср, ғүрыптық дом әзірлейтін ошақ та бар екен.

Арада 20 жыл өткен соң яғни, 1982 жылы бүл жергс 
қайтадан оралғанымызда Бестораңғылдың қалі мүлдем 
озгеріп кеткенін аңғардық. Ағаштар әбден картайған болса 
керек, діңгегінің өзегі шіріп кетіпті, бірақ қабығымен нәр 
тартатындай олі де өсіп түр. Бес тораңғының тортсуі ғана 
қалыпты, біреуі, қатты дауылдан болуы керек, қүлап жа- 
тыр. Бүтақтарына байланған шүберектсрден де сштемс 
қалмапты.

Осыдан біраз жыл бүрын қазіргі Кентау қаласынан жи- 
ырма шақырымдай жерде Үкаш Атаның көне ғимараты 
болды. Оған діндарлар келіп, тәу етіп қайтатын. Ел аузын- 
да сақталған дерек бойынша, мүнда жерленген Үкаш дін 
тарату үшін осында келіп кәпірлердің қолынан опат болған 
әулие. Оның бойы қырық метрдей болыпты деген лақап 
та бар. Тіптен қырық метрдей жерге созылып жатқан мүр- 
денің үстіне күнқағар бастырма түрғызылғын. Ғимаратта 
қүран оқитын орын, шырақ жағатын арнайы тектер де бар. 
Алайда қаланған қыштарына, пайдаланған қүрылыс мате- 
риалдарына, кабырғасының ксйбір түстарының сипатына 
қарағанда ғимараттың әрбір болшегі әр кезде түрғызылғаны 
аңғарылады. Шамасы, Үкаш Атаға деген қүрметті үлғайта 
түсу мақсатымен ескі дәстүр бойынша өлгендерді “әулие



сыртта керісетін дс, үйгс қүран оқылып, жүбату айтылатың 
ксзде ғана кірстін.

Әдетте бір-бірімен араздасып, жауласып келген ауылдар 
қайғы үстінде бүрынғының борін үмытып, азалы күндерде 
ешкім де бас араздығын еске алмайтын. Марқүмның туған- 
туысқандары, жора-жолдастары мсн дос-жарандары қаралы 
ауылға өз үйлерін тігіп, сойыс малын, қымызын, бауыр- 
сақ-шелпегін пісіріп ала келетін. Қазаға ортақтас адам- 
дардың бәріне азалы дастархан жайылатын.

Бүрын қазақта “от басы-ошақ қасын” ор түрлі пәле- 
ксттен сақтайды - мыс және мүнда оның жоқтаушысы - 
еркек кіндіктінің бар екендігін білдіретін белгі болсын деп, 
үйгс кірс бсріс оң жақ босағаға сыртынан найза қадайтың 
әдет болған. Бәлкім, бүл қазаққа ежелгі ата-бабасынан 
ауысқан салт болар. Өйткені, ертеде ойелге көңілі кеткені 
сркск оның күймесінс белгі рстінде сүңгісін, қорамсағын! 
қыстырып, онымен ашыналық қатынас жасайтын болған.11 
Ал өлік шығарылатын қаралы үйдің оң жақ босағасына, 
қазақ адеттс қара ілген.

“Бұл жүмыс өліктің артын күтудің үлкен бір серті сді, 
дейді Мүқтар Әуезов озінің ”Абай жолы" романында,-Қара; 
дегені - үзын найзаның басына тігілген ту. Егер Бөжейі 
жай қазақ емес, төреден шыққан болса, сол төрелердіңі 
өзді-өз түқымының туларын тігер еді. Ақ тулы, көк тулы, 
ала тулы төрелердің тұқым-түқым, ішкі-жігі осыдан кө- 
рінетін. Ал қарадан кісі өлсе тудың түсі өліктің жасына 
қарай болады. Ол жөндерге келгенде, Байдалы ескіге 
жүйрік Сүйіндікпен ғана ақылдасты.

Сүйіндік жас кісі өлсе туы қызыл болатынын, корі өлсе, 
ақ болатынын айтып келді де, “Бөжейдей орта жасты кісі- 
нің қаралы туының бір жағы ақ, бір жағы қызыл болуы 
керек” дегенді айтқан. Жаңағы Байдалы әкеп тіккен ту 
- қара дегені осы еді.

Бәжей олген күннің ертеңінде тігілген осы қара Бөжей- 
дің өлімі озге олімнен ерекше күтілетінін жариялады. Со- 
ның шарты: Бөжейге ас беріледі, жыл бойы арты қатты 
күтіледі деген болатын. Кара тіккен Байдалы халық атынан 
Бежейдей арысына ас берем деген ырымын жасады. Бүл 
одеттің екінші белгісі тағы бар. Байдалы қараны тігіп, бар- 
льщ жиылып түрған жанкүйер жақындармен бата қылған 
кезде, сол үйдің екі жақ босағасына екі ат жетектеп келді. 
Бірі - доға жал семіз күрең ат. Екіншісі - дом боп жарап 
қалған, сартап болған сұлу қара көк ат. Күрең ат - Бөжей-

1. Древние авторы о Средней Азии. Ташкент, 1940. 21 б.



дің қыс мінстін аты. Қара кокті - осы жаз басынан байлап
жүр еді. „

Бөжейдей азаматтарының ыстық көзіндеи болған екі се- 
рік аты келгснде барлық үлксндердің оздері де еңірсп-еңі- 
реп жіберісті. Біреулср таяғына сүйсніп кәрілер жср тірсп
жыласып:

-  Арысым-ай, арыстаным, бауырым-ай, -  десіп, күңі-
рсніп еді.

Өзгедсн бүрын бойын жиып алған тағы да Байдалы бол- 
ды. Ол оуслі оң жақ босағада түрған күрең атқа ксп:

-  Жануар-ай, иең кетіп түл қалдың ғой, сен бейбақ,- 
дсп, жақындап келді де, күрең аттың кскілін шорт кесті. 
Содан қүйрығынан алып, уыстап түрып, дэл тірссгінсн жо- 
ғары келтірс, қалың қүйрығын да борт-борт кссіп алды.

Қара кок атқа да соны істеп, түлдаған екі атты осы 
оңірдің озгс жылқысынан болек түске кіргізіп қоя бсрді. 
Қара тіккен жсрде ас берудің серті айтылды. Мынау түл- 
данған екі ат келесі жылға дейін мінілмейді. Қол тимей 
ссміріп барып, жыл асқан соң иесінің асына сойылады...

Байдалы екі аттың артынан қарап тұрып:
-  Қара көктің жал-қүйрығы қара ғой. Қаралы ат осы 

болсын. Кошкснде срімнің қаралы ер-түрманы осыған ерт- 
тслсін, түлдаған киімдері осы жануарға жабылсын, - деді. 
Бүл сәзі байлау еді.

Осыдан соң Байдалы бастаған үлкендер қастарына Қар- 
шығалыдағы барлық басты ру, бай ауылдарының мал ие- 
лсрін алып отырып, Бөжейдің жаназасына, пірясына бай- 
лайтын мал-мүліктің әңгімесіне кірісті"1.

Қазақта кісі қайтыс болғаннан кейінгі жетінші, қыр- 
қыншы күндсрі, жоғарыда айтылғандай, бір жылдан кейін 
ас беріліп, марқүмды еске түсіретін. Елде қадірі артқан, 
аса қүрмстті жандардың асы торт жылдан кейін де от- 
кізіліп, азалы мерзім содан соң ғана аяқталатын. Аста дәм- 
тағам сияпатынан басқа, ат жарысы, күрсс откізілетін. Ат 
жарыстың бас бәйгесіне түйе бастаған тоғыз мал, палуанға 
сойгүлік ат, борік псн қоса жібек шапан тағайындалатын.

Қазақта өлгендердің әруағын қадірлеу де біршама өз- 
геше. Әдетте жер қойнына берілген жанды еске түсіретін 
сштеңе болмауға тиіс. Қазақтың қабір басына белгі соғып 
оуре бола бермейтіні де міне осыдан. Бейіт, күмбез, қүл- 
пытас, сағана тамдар тек халық пір түтып, аса қүрмет- 
тейтін мүсылман оулиелерінің, қара қылды қақ жарған оділ 
РУ басы - билердің, жаугершілікте ерлігімен даңқы шыққан

1 • Әуезов М. Жиырма томдық шығ. жинағы 3 том, 197-198 6.



батырлардың, қайсы бір суырып салма ақындардың, са; 
серілердің басына ғана орнатылатын. Алайда, қазақ қоға 
мында таптық жіктелу күшсюінс байланысты ксйінгі ксзде 
әсірссе XVIII ғасырдың аяғынан бастап, кссенс-күмбездер 
бейіт, бедерлі қүлпытастар, қойтас, көктастар әлділсрдіғ 
байлығы мол шонжарлардың, бекзадалардың зираттарын 
да түрғызыла бастаған.

Дәулетті қазақ өлікті комбей, кебінге орап жерлей са 
латын оулеттік сахана /склеп/ да салған. Сахананың тар 
сатылы дәлізі апаратын жерасты бөлігінде еркек пен әйелд 
болек жерлеуге арналған, арасы дуалмен бөлінген, жанын 
да жекелеген қүдығы бар скі лахат орналастырылатын 
Өлікті жынысына қарай бірін оң жақтағы, екіншісін со. 
жақтағы лахатқа кебіндеп жатқыза салатын да, үшінш 
өлік әкелінгенде онымен бірдей жынысты бұрынғыны жа 
нындағы қүдыққа қүлатып жіберіп, орнына жаңа өлікт 
жатқызатын. Осылайша саханаға бір оулеттің адамдары бі 
рінсн соң бірі жерлене бсрстін.

Жерленгсндердің аты жоні қашалған қүлпытастар са 
хананың алдына қойылатын.

Осы айтылғандардың өзінен-ақ ғасырлар бойы негізінеі 
рулық-патриархалдық болып қала берген қазақ қоғамынығ 
қүрамдық жағынан қисапсыз малға, жайылымдарға, қүдық- 
тарға иелік еткен шонжарлар мен оларға тәуелді кедеі 
шаруалардан тұрғанына күмән келтіруге болмайды. Шон- 
жарлардың қатарына қауымды өздерінің төлеңгіт жасақ- 
шыларының көмсгінен бағынышты етіп үстаған хандар, ағз 
сүлтандар; ру, тайпа істерін басқарған, сотта кесім айтқан 
билер; жаугершілік кезінде ерлік корсетіп, аты шыққан 
және бірсыпыра дәулетке ие болған батырлар; малға, жай- 
ылымға, шабындыққа ие байлар; сол сыяқты, діндарлардан 
оз пайдасына пітір, садақа жинаған ишандар, қожалар, мол- 
далар жатқызылады. Ал езілген қауым қүрамына шонжар- 
ларға ресми бскітіліп берілмегенімен оларға тоуелді болып 
сан алуан алым-салық төлеп, қызмет еткен шаруалар; еш- 
қандай малы жоқ және бай “туыстарының” тырнағына түс- 
кен тақыр кедейлер кіреді.

Қоғам руларға, тайпаларға, жүздерге бөлінген. Олардың 
әрқайсысының оз туы, жауынгерлік үраны, мысалы, арғын- 
дарда “Ақжол”, қыпшақтарда “Ойбас", қоңыраттарда 
“Алатау”, “Мүкамал” наймандарда “Қаптағай”, үйсіндер- 
де “Абақ”, дулаттарда “Бақтияр” болған. Рулық-тайпалық 
белгі-таңбалар да өз алдына ерекше болған. Мәселен, қып- 
шақтардың таңбасы қос оліп -  араб жазуының қосар алын- 
ған алғашқы оріпі, қоңыраттарда -  босаға, наймандарда -



>ақан, дулаттарда - шсңбер, арғындарда -  қос көз, ал- 
иындарда -  айырық, шымырларда -  айшық. Қаңлылар өз гаңбасына -  шылбырды, адайлар -  садақты, шектілер -  
ксбені қабылдаған.

Зерттеушілер үнемі көшіп-қонып, кейде жаугершілікке, 
ссйде әлдінің зорлығына тап болып үдере қашып жүріп, 
ссйбір рулардың басқа тайпа қүрамына сіңіп ксте беретінін 
іныктаған. Тіптен тайпа өзінің қүрамына енген руға атын 
іеріп, соның ссесінс күшейіп те кететін. “Басқа біреулер 
.іғыстырған бір үрпақтың көшу - қонуы, -  деп жазған 
ІІ.Уэлиханов, -  жалпыхалықтық қозғалысты, жалпылай 
;оиыс аударып отыруды туғызады. Дәл осы жағдай қазіргі 
іізбен түстас көшпслі қауымның шығу тегін зерттсуге үл- 
сен қиыншылық туғызып отыр”. 1 Мүндай жағдайда бас- 
;аның қүрамында қалған кішігірім қауымдар өздері қосыл- 
ан елдің таңбасына белгілерін қосатын болған.

Рулық белгілердің аражігін ажыратып, зср сала зерттеп, 
іларды озімізгс мәлім жазба және басқа да есксрткіштер- 
(сн белгілі деректермсн егжей-тегжсйіне дейін салыстыра 
>тыра, қазақ ру-тайпаларының тектік қүрамын, шүғылдан- 
-ан косібінің сыр-сипатын, тарихта алған орнын анықтауға 
іолар сді. Мысалға алсақ, қоңыраттардағы “босаға” жерге, 
;онысқа, түрақты мекенге деген ықылас-құштарлықты бей- 
іелсп қана қоймай, осы тайпаның жартылай отырықшы 
іолғандығын аңғартады. Халық арасында кең тараған “Ко- 
іырат болсаң босағаң берік болсын!” деген нақыл сөз де 
>сыдан қалған.

Казақ қоғамында мүсылмандық діни қағида - шариғат 
іен ата жолының әдеті /адат/ қатар омір сүріп келген- 
ііктсн қанға қанмен кек алуға, қүн сүрауға, айыпкерді 
'рып-соғуға, малды барымталап күшпен айдап окетуге т.б. 
кол бсрілген. Бүлар Тоуке ханның “Жеті жарғысында”2 
іацдастырылған. Ел арасында қызға қалың мал төлеу, өл- 
ен туыстың ойеліне әмеңгерлік ету кең оріс алған. Алайда, 
імсңгерлік әкесі олгеннсн ксйін жесір қалған өгсй шешені 
ісмдснуге қүқы бермейтін. Өзара комек, қолғабыс ету, қи- 
іалғанда қол үшын беру үшін әр түрлі әулеттің адамдары 
ірасында тамырласу, “төс тақастырып” достасу салты да 
іолған.

Кісі олтіргені үшін қүн сүрауда қазақ қоғамы зүлым- 
іықпен қасақана кісі олтіру мен абайсызда, байқаусызда 
>олған кісі олімнің аражігін қатаң ажырата білген. Әдетте,

Валиханов Ч. Избранные произведения. Алматы, 1957, 325 б.
Жеті жарғы, жете жарғы (монғ.), жете-мемлскст, жарғы-жарлық, 
мемлекет жарлыгы деген мағына бсретін құсайды.



соңғысының жазасы біршама жеңілірек болған. Сот үкімі 
шешімін қалыптасқан дәстүрге, ескі әдсткс сүйсне шыға- 
ратын билер мсн ақсақалдардың аралық соты арқылы жүр- 
гізілген.

Мүның бәрін, сайып келгенде, рулық-патриархалдық қа- 
тынастардың қазақ арасында едәуір үзақ сақталғандығының 
салдары деп қараған жон. Өз билігін нығайту жолындағы 
күресте хандар жүздердің1 аға билеріне арқа сүйсген. Жер- 
лікті билеп-төстеушілерді әлсіретуге тырысқан Абылай хан- 
ның түсында ішкі, сондай -ақ сыртқы саясатқа да ханның 
аймақтық басқарушыларының -аға билерінің ықпалы зор 
болған. Үлы жүздің аға биі Толе Әлібекүлы /1663-1756/, 
Орта жүзден шыққан Қазыбек Келдібекүлы /1665-1765/, 
Кіші жүзден танылған Әйтеке /Айтық/ Байбекүлы /XVIII 
ғ. аяғы -XVIII ғ. ортасы/ сол кездегі Қазақстанның аса 
дарынды мемлекет қайраткерлері болған. Қазыбск Келді- 
бекүлын /Қазыбек биді/ алсақ, ол тек ханның Орта жүзді 
басқарушы аға биі болып қана қоймай, оз заманының 
асқан ірі дипломаты болған адам. Ол Тәуке, Сәмеке, Әбіл- 
момбет секілді хандардың үзеңгілес ссрігі, патша окіме- 
тімен Орта жүз қазақтарын Россия қүрамына қабылдау жо- 
нінде Абылай жүргізген келіссөздерде арада жүрген дслдал 
ретінде де белгілі. Бидің тікелей ықпалымен Абылай бір- 
тіндеп Россиямен жақындасу пиғылына ауыса бастаған. 
Шешендіктің, төрешілдіктің, әділқазылықтың тәсілдерін 
шебер меңгерген Қазыбек би, өз ойын әдемі кестелеп, жүрт- 
тың көкейіне қүя білген шешендігі, сөзінің үтқырлығы үшін 
кезінде Қаз дауысты Қазыбек атанған.

“Ақтабан шүбырынды - Алқакөл сүламадан” кейінде то- 
ластай қоймаған жоңғар шапқыншылығы, Қоқан, Хиуа 
хандарының тынымсыз жортуылдары, жергілікті шонжар- 
лардың өзара қырқысы онсыз да әбден титықтап біткен 
елді одан сайын әлсірете түскен. Россияға қосылуымен бай • 
ланысты хан лауазымы жойылғаннан кейін бел алған аға 
сүлтандар бүрынғысынша халықтан заттай алым-салық жн- 
нап, жерге, жайылымдарға билігін жүргізе берген. Ерекшс 
артықшылыққа ие болған ру басы -  билер, кедей-шаруа- 
лардың еңбегін иемденген байлар, жүртты алдап-арбап кү- 
нелткек қожа, молда, ишандар байлыққа кенеле түскен.

Әйтсе де, XIX ғасырдың 60-шы жылдарында Қазақстан-

1. Жүздер - Орта ғасырларда этномәдени, этносаяси, шаруашылық-эко- 
номикалық және басқа байланыстардың нығаюы барысында пайда 
болған қазақ тайпаларыныц аймақтық бірлестіктері. Өздері қоныстанғаи 
негізгі үш аймақ шеңберіиде оларды хандар аға билердің көмегімсн 
басқарған. Жүзге, руга бөліну -ескінің сарқыншагы ретінде халықтыц 
тектестік абайында әлі де болса сақталып келеді.



ды Россияға қаратудың аяқталуы оны жалпыорыстық эко- 
номикаға қосуға, мұнда капиталистік жолмен дами бас- 
таган қалалардың, орыс, украин қоныстарының пайда бо- 
луына, қазақтың орыс халқымен жақындаса түсуіне жағдай 
туғыза бастаған. 1867 жылы Түркістан генерал-губернатор- 
лығының қүрамында Сырдария, Ж етісу облыстары 
қүрылған. Бір жыл откен соң Орынбор генерал-губерна- 
торлығының қүрамында Орал, Торғай, Батыс Сібір /ке- 
йіннен Дала/ генерал-губернаторлығының қүрамында -  Ақ- 
мола, Семей облыстары пайда болған. Облыстар -  уездерге, 
уездер -  болыстарға, болыстар -  120-200 түтіннен түратын 
әкімшілік ауылдарға бөлінген. Бүдан былай барлық жер 
мемлекет меншігі деп жарияланған, сот ісі мен жарғыларға 
да өзгерістер енгізілген.

1867-1868 жылдардағы рсформалар шын мэнісінде қазақ 
қоғамының барлық топтарында ашу-ыза, қатты наразылық 
тудырған. Сүлтандар қүқысының шектелуіне наразы бол- 
ған. Билер ру, тайпа бойынша басқару әдісінің бүзылуымен, 
сот ісіне енгізілген өзгерістермен ешбір келіскісі келмеген. 
Халық бұхарасы патша өкіметі мен жергілікті шонжарлар- 
дың зорлық-зомбылығының күшеюіне, салықтың үлғаюына, 
жерді пайдаланудағы шектеулерге қарсы шыққан.

Шонжарлар мсн ксдейлер арасында бүрын үдере кошу, 
жәбірлеушінің малын айдап әкету арқылы корінетін таптық 
күрес енді ашық қақтығыс сипатын ала бастаған. “Шешін- 
ген судан тайынбас!” дегендей нартәуекелге бел байлаған 
халық таптық айқаста өзінің қымсынатын ештеңесі жоқ 
екенін саналы сезіне бастаған. Жалынды отаншыл-ақын, 
халық батыры Махамбет Өтемісүлы өз халқын күреске, 
батыл қимылға шақырып: “Хан баласы ақсүйек, ежелден 
табан аңдысқан. Ата дүшпан сен едің, ата жауың мен едім. 
Ежелгі дүшпан ел болмас, етектен кесіп жең болмас!” деп 
бітіспес кесім айтқан. Бірақ, күш тең емес еді. 1867-1868 
жылдары Орал, Торғай облыстарында, Маңғыстауда, тағы 
басқа жерлерде бүрқ ете түскен халық толқулары асқан 
қаталдықпен басылған.

Сөйтіп, XIX ғасырдың аяғына дейін өзінің рулық-патри- 
архалдық сипатын сақтаған қазақ қоғамы дүниетанымдық, 
әсіресе біртектілік, біртілділік, инабаттылық, ғүрыптық, ді- 
ни сезімнің бірлігі арқасында біртүтас тарихи-мәдени ке- 
ңістікте онан ормен топтаса түскен. Оған олеумсттік қү- 
рылымның шаруашылықпен, экономикамен, түрмыспен, 
өмір салтымен тығыз байланыстылығы да себепкер болған.

Бүларды зерттеп-білудің біз үшін аса кажет екендігі - 
тарихқа талдау жасап, түсініктеме беруде бүрын жіберілген



кемшіліктерді қазіргі сындарсыз күштер социалистік қо- 
ғамның табиғатына тән қасиет дсп түсіндіргісі ксліп, оның 
жоғары идеяларын ірсп-соғып жатқан кезде, ақын сәзімен 
айтқанда “мың оліп, мьщ тіріліп”, асағанның аузында, 
үстағанның уысында кетуге айналған халықтың өзіне тән 
тектсстік жәнс рухани ортасын сақтап қалғандығының озі, 
әр түрлі себсптермен жіберілген қателіктерге қарамастан, 
мемлскеттің оған деген ниетінің адалдығының айғағы. 
Қазіргі қайта қүрылу жағдайында октябрьдсн ксйінгі 
әлеуметтік қүрылыста қол жеткен табыстарға әділ баға 
бере отыра, біз бәрімізге танымал игіқасиеттсрге қарсы 
жаңа шабуылдарға тойтарыс бсріп қана қоймай, қоғамдық 
ойда бүрксмс пікірлср мен бүрыс қағидалардың орнығуына 
қарсы түра аламыз.



КАНАҒАТПЕН КҮН КЕШКЕН

Қазақстандағы көшпелі, жартылай кошпелі жоне отырық- 
шы шаруашылықтардың түп-тамьтры біздің заманьгмызга дсй- 
інгі бірмыңжылдықтың басынан бері ор түрлі табиғат жағ- 
дайында шамамсн алғанда бір мсзгідде паңца болып, бірін бірі 
толықтыра, жслісі үзілмсстсн қатар омір сүріп ксле жаткд- 
нына жонс коштіслі елдің нсмссе тайпалық қауымның қай- 
қайсысьшың болса да қүрамында жартылай кошпелі, отырық- 
шы болігінің болатынына қарамастан тарихшылар қазақты 
отырықшылықтан, сгіншіліктен, кала модснистінен жүрдай, 
көшіп-қонып күн кешкен халық деп қарайтын қасаңқы пі- 
кірден әлі де болса арыла алмай келеді. Тіптен оның Үлы, 
Орта және Кіші жүздерінің қалыптасып, біркслкі дамуының 
өзіне де сауда - саттықпен, сан алуан кзсіпшілікпен қатар 
мал өсірумен, суармалы сгіншілікпен айналысқан қалалары 
мен түрақты қонысгары бар когалды алқаптар негіз болғаны, 
оньщ үстіне сахараның малшы қауымы мсн көгадды алқаптағы 
егіншілердің барлық жағдайда шыққан тсгі жағынан бір-біріне 
жат болуы /қайсы біреулср соған да меңзейтін қүсайды/ мін- 
дстті смсс екендігі де ссксрілс бсрмейді. “Отырықшылық пен 
сгіншілік бслгілердің кошпслі мал шаруашылығында да кез- 
десіп отыратыны”1 2 тағы бар.

Сыр бойында, Талас, Шу, Кслсс, Арыс, Шыршық аңғар- 
ларьшда, әйгіті Жетісу қойнауында қандастары болған кош- 
пслітсрдің олармсн тікелей экономикалық қатынаста болып 
катгснін Отырарда, тағы басқа ортағасырлық қоныстарда жүр- 
гізілген архешюгиялық қазба жүмыстарының нэтижелерінен де 
көруге болады. Көшпслітер көгалды алқаптағы слге қой, жыл- 
қы, түйе малдарын, жүн, тсрі, слтірі, былғары сыяқты заттарын 
қару - жараққа, кездемеге, ыдыс - аяққа, етпен, сүтпен бірге 
өздсрікің тамағьша нсгіз болған астықка айырбастап күнелткен. 
Мүндай байланыстарға сахарадан озінс кджсттінің бәрін алып 
отырған когалды алкап түрғындары да мүдделі бсшган.

Қазақтың жүздеген жылдар бойы Сығынақ, Сауран, Иасы 
/Түркістан/, Созақ, Отырар, Сайрам сыяқты Сыр бойы қала- 
ларын жаулап алуға тырыскдн басып-көктсушілермен бітіспес

1 . Қадырбаев М.Скотоводство /историко-археологический очерк/- Хозяй­
ство казахов на рубеже ХІХ-ХХ веков. Алматы, 1980. 40-6.

2. Толстов С. Генезис феодализма в кочевых скотоводческих обществах. 
ИГАИМК, вып. 103, М.-Л., 1934, 171 б; Жданов Т. Номадизм в 
Средней Азии и Казахстане /  некоторые исторические и этнографи­
ческие проблемы/. История, археология и этнография в Средней Азии., 
1968, 274-281 б.



күрсс жүртізіп келгені тарихтан белгілі. “Диханшылығы 
дамыған, тамаша қысқы жайылымдары бар, қолөнерлі, сау- 
да-саттықты болғандықтан бұл оңір қазақ хандары мсн 
көшпелі өзбек мықтылары үшін де экономикалық жағынан 
да, оскери-стратегиялық жағынан да оте-мөте маңызды ау- 
дан болған. Олардың арасында ХҮІ ғасырдың он бойында 
осы елге иелік ету үшін күрес бірде бір толастамаған. Түр- 
кістан /Сыр бойы - Ө.Ж ./ қалалары талай рет қолдан қол- 
ға откен. Тек ғасырдың аяғына қарай ғана Сырдарияның 
орта ағысындағы ел түгелдей Қазақ хандығының қүрамына 
енгсн”. Шамамен осы уақьггтан бастап ХҮІІІ ғасырдың бірінші 
ширегіне дейін бүл өңір қазаққа бағынган. Тайпаластарына 
әскери күш ретінде арқа сүйеп, өздерін оеындағы жүрттың 
қожасы есебінде сезінген қазақ хандары мүндағы қалалардың 
сауда - саттықпсн, қол өнерімен айналысқан түрғындарынан 
да, сгіншілікпен күнелткен дихандарынан да түтін салығын 
алып, ор түрлі борыш отету арқылы бірсыпыра табыс түсіріп 
отырған.

Тек осы айтылғандардың бәрін есксре отыра біз қазақтың 
өткендегі шаруашылығьшың қайсы аймақта қандай түрі басым 
болғанына және оның өзге шаруашылық түрлерімен қандай 
дәрежсде сабақтасқандығына баға бсре аламыз. Сарыарқада 
/түркіше Сарықиян дегсн үғым береді - Ө.Ж. /қазақ көшіп- 
қонуды, үнемі жайылым ауыстырып отыруды кджет ететін 
қой-ешкі, жылқы және түйе өсірген. Осыған байланысты малы 
аса көп байлар мойны тым қашық жерлерге көшіп -қонып 
отыруға мәжбүр болған. Ал малы аздаулар екі-үш күндік қа- 
шықтықтағы жайылымдарға ғана қоныс аударып отырган. Бай- 
лардың бұл екі тобы да малы жоқтықтан отырықшылыққа 
көшкен жатақтардың - қазақ қоғамының ең “сіңірі шыққан” 
кедейлерінің еңбегін пайдаланған. Жатақтар жаз жайлауға 
кеткен байлардың қора-қопсысын, қыстауын жөндеумен, қыс- 
тайтын бай мальгаың бәріне дерлік жстісе бермейтін азын- 
аулақ шоп дайындаумен, су бойында, әсіресе жазғүтүрым тар- 
тыла бастайтын дала көлшіктерінің қойнауында қарабайыр 
егіншілікпен айналысқан. Жатақтьщ бар байлығы бір-екі бузау- 
лы сиыр, күш-көлігі жалғыз түйе немесе жылқы болған. Онда 
қой мен ешкі мүлдем болмаған.

“Көшпелі қауым ішіп-жейтін тамағын, сусынын және 
киім-кешегін малдан алған, -деп Ш.Уәлиханов жазғаңдай,- 
ол үшін мал жанынан да қымбаттырақ. Қырғыздың* 2' бі-

1 Ахинжанов С. К вопросу о знаках на керамике позднесредневекового 
Отрара - “Древности Казахстана”, Алматы, 1975., 55 б.

2. Бұл арада қазақ жөнінде сөз болып отыр. Қазақстанның Россияга 
қосылуына байланысты европалықтар қазақты орыс казактарымен, 
Тянь-Шань қыргыздарымен шатастырмас үшін “қырғыз-қазақтар" 
немесе “Қырғыз-қайсақтар" ден атаган. Ал кыргыз болса казаққа тілі, 
мэдениеті, тұрмысы жлгынан жақын болгандықтан тарихта “қара 
қырғыздар” деген атпен белгілі болган.



рінші аман-саулығы ”мал-жан аман ба?" - дегеннен бас- 
талатын. Осылайша сң алдымсн мал амандығына ерекше 
дсн қоюы /оны / бірнеше парақтан /суреттеудсн/ корі ар- 
тығырақ сипаттайды"1.

Барға қанағат етіп күнелткен қазақтың басты байлығы 
-малдың амандығы табиғат жағдайына байланысты болған- 
дықтан Қазақстанда маусымдық жайылымдар атам заман- 
нан бастап-ақ қалыптасқан. Жауын-шашыны молырақ ар- 
каның тср іск ей ін д ег і орманды - далалы алқапты, 
оңтүстік-шығыстағы таулы өңірді жүрт сң алдымсн жайлау, 
ал шығыс жәнс орталық аймақты қы ст ау  рстінде пайда- 
ланып кслген. К ө к т еу  мен кузеу  мал қыстайтын жерлерге 
тікелей жалғасып жатқан. Қалыптасқан дәстүр бойынша 
маусымдық жайылымдардың рулар арасында бөліске түс- 
кснімен мал қыстайтын жерлсрден басқасын елдің борі бір- 
дей пайдаланған.

Қазақта кошіп-қонудың тарихта бслгілі “ Колдснең ба- 
ғыттағы”, “Тіке бағыттағы” және “Түрақты” үш түрінің 
бәрі болған, Олар ең алдымен жылжымалы шаруашы- 
лықтағы малдың қүрамымен, көшпелі қауым өмір сүрген 
табиғи-климаттық жағдайларға байланысты болған. Көш- 
пелілердің, жартылай көшпелілсрдің жас малды, олсіреген 
малды бағатын оқшау жайылымдары да болған. Оларды 
қорык, немесе крй бөл ік  деп атаған. Қыста мал үстайтын 
келт еқы ст ау, ж алганқора  деп аталатын қоныстары да бол­
тан.

Орта және Кіші жүз қазақтарының жазғы жайылымы 
Сарыарқаның орманды - далалы аймақтарында, қыстайтын 
жерлері Сыр бойында, Шудың томснгі ағысында, Қаратау 
бетксйінде, Арал сыртында, Маңғыстауда болған. Ерте көк- 
темде, күн жылынған бойда көшпелілср солтүстіккс қарай 
қозғала бастайтын. Шу бойында кошіп-қонып өмір сүрген 
қазақ /олар қыста да кошіп қонған/ тек бір бағытта ғана 
Шу озенінен Бетпақ дала, Үлытау арқылы қазіргі Атба- 
сарға дейін мың шақырымға жуық жол жүрген. Сырдың 
оң жағалауын қыстайтын көшпелі ел Қарақүм, Айнакол 
арқылы еолтүстікке қарай жылжып, Торғайға, одан әрі Кок- 
шетауға дейін жеткен. Жазғы жайылымдар жетіспей тар- 
шылық ететін Үстірт пен Маңғыстаудан жүрт Жайыққа, 
Жем, Сағыз, Ырғыз бойынан мың шақырымнан астам қа- 
шықтықты артқа тастап, қазіргі Ақтөбе және Қостанай об- 
лыстарының шегіне дейін кошкен. Алайда оздерінің сжелгі 
атамекен жерлерінің шебінде ғана кешіп қонған қазақтар

І.Валиханов Ч. Избранные произведения Алматы, 1958, 331-6.
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да болған.
Ал доулеті қоңыртөбсл шаңырақтар мсн кедейлснген 

ауылдар қыстауларынан көтерілмсй де қалатын. XX ғасыр- 
дың басында мұндай шаруашылықтар Маңғыстау, Үстірт, 
Сырдың Аралға қуятын түсында көптеп кездесетін болған.

Сөйтіп, Орта және Кіші жүз қазақтарының малы жазда 
Есіл, Торғай, Тобыл, Жайық бойы мен Ақтөбе жайылым- 
дарында бағылған. Күздің салқын лебі сезіле бастағаннан- 
ақ олар қайтадан оңтүстікке, қысқы жайылымдарға қарай 
жылжыған. Малы қоңды бай ауылдардың көші көбіне шөбі 
мол, су көздері жеткілікті жерлер арқылы откен. Рулас 
туыстас немссс шаруа мүддесіне қарай қүрылған кішігірім 
ауылдар бірге кошстін де, бай қоңсыларымен қақтығысып, 
қырқыспас үшін белгіленген жайылымдар мсн қүдықтарға 
ғана соғып отырған. Оты мен суы мол жайылымдарда ауыл 
бірнеше күн тоқтайтын. Ал елсіз, жапан түздегі жайылымы 
мардымсыз жсрлсрде, .скі-үш күннен артық бөгелмеген. Қа- 
зақтағы оңтүстіктсн солтүстікке, солтүстіктсн оңтүстікке 
қарай көш іп-қ онуды ң осы ндай түрін  “көлденең  
багы т т агьГ  деп есептеуге болады.

Үлы жүз қазақтарының жазғы жайлауы Алтай, Тар- 
бағатай, Жоңғар, Ілс сырты жонс Талас Алатауы етсгінде 
болған. Қыста Мойынқүм, Сарыесік - Атырауда, аңызақ 
желден ықтасын тау аңғарларында, яғни қары аз, мал те- 
біндей алатын жерлердің бәрінде түрақтаған. Бүл оңірдегі 
малшы қауым көктем шығысымен біртіндеп тауға көте- 
ріліп, өз табындарын биіктегі шалғынды жайылымдарға 
әкелетін де, осында жаздай болатын. Ал күзге қарай мал 
түгелдей төмен түсірілетін. “Көлденең бағыттағымен” са- 
лыстырғанда жол сапары біршама қысқалау келетін “ Тіке  
багы т т агьГ  көшіп-қону дегеніміз осы.

“ Т урақт ы ” /қыстау маңындағы -Ө .Ж ./ көшіп-қону де- 
геніміз Оңтүстік Қазақстанның қуаң аудандарына тон. Қыс- 
ты көшпелі малшылар суармалы сгіншілікпсн айналысатын 
елді мскендердс откізгсн. Мүндағы қора-жайларында олар 
біршама малды күтуге жетерлік шөп дайындап, өздерімен 
бірге үстаған. Ал олардың негізгі малы өздері оттай алатын 
Сырдария, Талас, Illy бойының қамысты тоғайларында 
қыстаған. Көктем шығысымен ауқатты ауылдар малый Сыр 
бойы нан Қ ар атау , Т үлк ібасы , Өгем ж оталары на, 
Қызылқүмға қарай айдағанымен онша алысқа бара қоймай, 
қүдықтар мен колдсрдің маңайын жайлап, қара күзде қыс- 
қы жайылымдарына қайтып оралып отырған. Мүндағы 
көштің үзындығы жаз жайлауға дейінгі қашықтыққа сойкес 
30-40 шақырым шамасында болып кслген. ____________



Кошіп-қонудың қазақтағы түрлсрі оған қатыстырылатын 
торт түліккс тікслсй байланысты болған. “Көлденең бағыт- 
тағы” кошу жүйесінде табында үзақ жүрістің қиындығыпа 
тозімді, отын түяғымен табатын, тсбінгс қабілетті қой-сш- 
кі, жылқы, түйс, әсіресе оның қос өркештілері болған. “Тік 
бағытты” кошу жүйесінде қой-ешкі мен жылкыға сиыр қо- 
сылған. “Түрақты” нсмссе “қыстау маңындағы” көшіп- 
қонуда жалпы саны шамалы, торт түліктің баршасы қа- 
тыстырылатын.

Маусымдық жайылымдарға көшіп-қону -қожалық етудің 
дала жағдайындағы тиімді түрі болған. Жолдың қиынды- 
ғына қарамастан, жазғы көш малшы қауым өмірінің ең 
бір қызғылықты кезеңі болған. Мал шүйгін шөпке семіріп, 
конданатын да, жүрт марқаға тойынып, қымыз бен сүт 
ішіп, ашық аспан астында, коусар ауада бірнеше ай қам- 
сыз-мүңсыз өмір сүруге мүмкіндік алатын. Жазғы жайлау- 
қүда түсіп, қыз үзату, ән-жыр әуелеп төгілетін ойын-сауық 
маусымы болған. Сондықтан да сарыжаздың сән-салтанат- 
ты коші ән-жырға қосылып, тұрмыстық -салттық дастан- 
дарда, әсіресе „Қыз Жібекте“ майын тамыза жырланған.

Тегі, Қазақтағы жүк артқан түйені әсемдеп жадылау 
дәстүрі сол баяғы коне заманнан қалған болуы мүмкін. 
Түйеге арнайы жабу тігіліп, әр түрлі әткеншектер әзір- 
ленетін. Жүк артқан түйе керуенін әдетте жорғаға немесе 
нарға мініп, әсем киінген қыз бастайтын болған.

Көш алдына қараса,
Бір қыз кетіп барады,
Отыз түйе жетелеп,
Сары мая үлектен.
Мұрьшдыгы сары жез,
Бұйдасын ескен жібектен.
Толған айдай толықсып,
Ақ сазандай бұлықсып,
Бұралып кетіп барады 
Неше алуан қылықсып.

Бай ауылдың сонді көші “Қыз Жібек” дастанында осы- 
лай суреттелген.

Алайда патша өкіметінің отаршыл әкімшілігі қазақтың 
ең қүнарлы жерлерін тартып ала берген. XIX ғасырдың 
скінші жартысынан бастап-ақ оңтүстіктен солтүстікке, сол- 
түстіктен оңтүстікке қарай көшіп-қонуға мүмкіндік беретін 
жазғы жайлым тарыла түскен. Тіптен қайсыбір аймақтарда 
мал жаятын жер қалмай, кошіп-қонудың дәстүрлі бағыт- 
тарының күрт өзгеруіне әкеп соққан. Дегенмен, қазақта



көшіп-қонудың негізгі түрлері үзақ уақыт сақталып келген. 
Тек оның сипаты мен колемі озгеріске үшыраған.

Сырдарияның орта және төменгі ағысында, оның Арыс, 
Келес сыяқты салаларында, Талас, Шу, Іле бойындағы ксң 
алқапта қазақ көнс заманнан бастап диханшылықпен айна- 
лысқан. Өзен тасыған кезде су жиып алу үшін албар  /тос- 
па/ бөгеттер түрғызған. Ой-шүқырды, жылғаларды толтыр- 
ған су бас арықтармсн егістікке, одан қүлақ арық арқылы 
атыздарға таратылатын болған. Диханшылыққа тасыған су 
жайылған өзен аңғары да, жазда қүрғаған колдің үлтаны 
да пайдаланылған. Шағын атыздарға тары, бидай, арпа, 
сүлы, жүгері еккен, қауын мен қарбыз өсірген. XVIII ға- 
сырда казақ арасында болған П. Рычковтың айтуына Ка­
раганда1, қазақ мақта да өсірген. Ежелгі жүзімдіктер сүл- 
басы Бөген өзенінің бойында орналасқан ескі қоныс 
Шіліктің жанынан табылған. Коне Тараз-Әулиеата оңірі 
де өзінің бау-бақша, жүзімдіктерімен ежелгі заманнан бел­
ил! болған.

XIII ғасырда Қазақстанды жаулап алған монғолдар, 
оның негізгі экономикалық және мәдени орталықтарын тас- 
талқан етіп бүлікшілікке үшыратқандықтан қазақтың оты- 
рықшылық - егіншілік мәдениетіне орасан зиян кслтірген. 
Қалалар, түрақты қоныстар, оман арықтар /  магистральды 
каналдар -Ө .Ж ./ қиратылған. Көптеген суару жүйелері іс- 
тен шығарылған. Ондаған мың қолөнершілер, дихандар қы- 
рылған немесе қүлдыққа сатылған.

Монғолдан кейінгі кезеңде қазақтың енді-енді қалпына 
келтіріле бастаған отырықшылық - егіншілік мәдениеті XIV 
ғасырда Ақсақ Темірдің жорықтары кезінде қайтадан тағ- 
дырдың тәлкегіне түскен. Бүдан кейінгі қазақ тарихында 
“Ақ табан шүбырынды” деген атпен белгілі болған 1723- 
1729 жылдардағы жоңғар шапқыншылығы кезінде аштық- 
қа, жалаңаштыққа душар болып, босқан егінші елдің бар- 
шасы тағы да қырғынға үшыраған. Аман қалғандары ата- 
мекен қоныстарын тастап, қашып-пүшып жүріп аздап егін- 
шілікпен айналысқанымен, көпшілігі амалсыздан көшпелі 
малшы болуға мәжбүр болған. Бүліншілік іздерін , қаңырап 
қалған бау-бақшалы алқап жоніндегі деректерді 1819 жылы 
Созақтан Шымкентке сапар шеккен Ф.Назаровтың жол- 
жазбаларынан да кездестіруге болады. Ол жол-жөнекей 
кездестіргсн қазақ үйлерінің бскініске үқсайтынын, олар- 
дың ауласынан егін егіліп, үқыпты өнделген атыздарды, 
тігілген киіз үйді коргені жайында жазған. Бүл жағдай

1. Рычков I I. Обстоятельное описание Оренбургской губернии. Часть 1, 
Спб., 1762, 30 б.



сгінші қазақтың дүшпан шабуылын күтіп емір сүргснімен 
диханшылықты мал үстаумен үштастыра бергенінің айғағы.

Сыр бойындағы көгалды алқаптың қашып-босып кетксн 
чалқы осы “Ақтабан шүбырындыдан” кейін бағбандықтьщ 
дрік, жиде ғана осірстін бастапқы дағдысына қайта оралған. 
Олар срскше күтімді талап стпсйтін. Зсрттеушілсрдің жоң- 
ғар шапқыншылығынан соңғы кезсндс қазақтың қалалық 
немесе бағбандық дәстүрлер толығынан сақталған жсрлерде 
қоныс тепксндерінен басқасында алма, алмүрт /н ә к /, шаб- 
далы, жаңғақ, жүзім отырғызылған мәдени бақтарды көр- 
гені жайлы мәлімет қалдырмағаны да осыған байланысты. 
Ал оман арықтарды, олардың топырақ көтермелерін бекіту 
ушін жағасына тал, қара ағаш отырғызатын болған.

Дсгенмен, Қазақстанның оңтүстігіндсгі халықтың едоуір 
бөлігі диханшылықты мал өсірумен үштастыра жүргізу тэ- 
сілін жалғастыра берген. Тіптен осындай кешенді шаруа- 
шылық кейбір аудандарда түратын қазақтың көпшілігінс 
тән болған. Әдетте Сырдария жылына бірнеше рет таситын. 
Тайлақтасу, шүлғаутасу, күлтасу, т.б. аттармен белгілі су 
тасқындары /шамасы, бүлар таудағы қар, мүз еритін, жа- 
уын жауатын мезгілдердің сипатымен байланысты болған/ 
өзен суын 15-20, тіптен онан да көп шақырымға жайып 
әкететін. Осы тасқын суды өзен арнасына қайтып құйылмас 
үшін алдын тоғандап, жағалаудағы көлдерді толтырған қа- 
зақ дихандары оны толып жатқан арықтар арқылы егістікке 
тарататын. Арыс, Бөген, Келес, Талас және Шу бойында 
да қазақ атам заманнан соңғы кезге дейін пайдаланылып 
келген тоспалардан, бөгсттср мен тоғандардан нәр алған 
көне су жүйелерін жасаған. Кішігірім озендерді, сай-саланы 
бекітіп, тасқын суды жинау үшін қамыспен, талшыбықпен 
орап таңылған әр түрлі шоп, шым, топырақ, қиыршық тас- 
тардың буындысы - қарабуралар пайдаланылған. Қарабура 
тоспаның іргесіне тасталатын да жиналған су бас арық- 
тарға, бегеттерге шығыр* немесе тескен арқылы егістікке 
шығарылатын болған. Жер қарапайым одіспен өндслген, 
малдың шіріген қиымен тыңайткл ан. Дәнді дақыл, жо- 
ңышқалық, бақша атыздары жыңғылмсн, шеңгелмен, кейде 
дуалмен ғ;оршалып, үйдің қора-қопсысымсн іргелес орна- 
ластырылған.

Колігі мсн қол күші жеткілікті дихандар бидай-арпаны, 
жүгері-тарыны, қонақты, сүлыны бірнеше гектарға озі қа- 
лаған қүнарлы да қүлақ арық арқылы су оңай тартылатын

І .Сыр бойьнщагы қалалардың бірі Зермұқ деп аталған. Зерпүқ - 
шыгырдың бір түрі.
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жсрлсргс сгіп алатын болған. Мундай сгістікті дихан бір-скі 
рст пайдаланғаннан кейін тастап, басқа жерге ауысып отыр-| 
ған. Казіргс дсйін сл арасында кездссетін Тұрабайдыц та-І 
лы, Қозыбақтың сайы, Құрманның қауындығы сыяқты жер| 
аттары сол ксзден қалған.
,, ,Осындай егістіктсрдс осірілген, тіл үйірстін домдіі 

қауьінның “сатыпалды”, “басыпалды”, “торлама”, “сек-1 
сеуіл”, “аққауын”, “шыртылдақ”, “қарақауын” сыяқты 
түрлерінің, қарбыздың “қарадарбыз”, “аладарбыз” дсген-| 
дерінің даңқы Сыр слінсн тысқары жсрлсрге де бслгіліі 
болған. Д ихан қауынды салмақты болуы үшін жоне 1 
үзағырақ сақтау үшін жерге тимейтіндей етіп пэйкелдің 
түйнекті сабағын аша бүтаққа котсріп қоятын болған. 
Осындай әдіспсн өсірілген қауын дзмді, салмақты болып 
қана қоймай, копке сақталған.

Сауын сиырды дихан қора-қопсыда үстап, күндс таңер- 
тең коршілерінің малымен бірге оріске жіберіп отырған. 
Осылайша топтастырылатын табынды пада деп атаған. 
Малды кезектесіп, не бақташы жалдап бағатын болған. Ал 
жүмыс көлігін, қүлынды биені өз жоңышқалығында үста- 
ған.

Шаруашылықты бүлайша жүргізудің мәнісі Сыр бойы- 
ның, Келес, Арыс, Талас және Шу аңғарының оты шүй- 
гін, мал үшін, осірссе сиыр үшін шәбі молшылық бола- 
тынымен байланысты. Оның үстіне иіндес жатқан Қаратау, 
Түлкібасы, Өгем, Қазығүрт, Талас Алатауы боктерлсрі үй- 
ірлі жылқы, шағын сиыр падасы үшін, ал Қызылқүм, Мой- 
ынқүм жалдары түйс табыны, қой-ешкі отары үшін жазғы 
жайылым ретінде пайдалануға қолайлы болған. Сондай-ақ, 
бүл еңірде малды егіні жиналған аңыздарға да жіберіп ала­
тын.

Ғасырлар бойы қалыптасқан дәстүрге орай, оның үстіне 
суармалы жердің онімі кепілді болатындықтан, қазақ ди- 
хандары тіпті егіс тәлімі өсетін бағарада да суармалы сгін- 
шілікпен айналысқан. Қазақстанның оңтүстігінде, Жетісуда 
арық жүйелерінің копшілігі таудан, дала өзендерінен бас- 
тау алатын. Мысалы, Шымкент уезінде суармалы алқап 
Арыс, Келес, Бөген, Ақсу, Шаян озендсрінің бойында, Әу- 
лие Ата уезінде Шу мен Талас аңғарларында болған. Вер­
ный уезінде суды Ілсге қүятын тау езендерінен тартатын. 
Торғай усзінде су Торғай мен оның салалары Сарыторғай, 
Жалдама, Үлкейіктен, Қарқаралыда - Тоқырау мсн оның 
саласы Жіңішкедсн алған. Суармалы егін үшін колдер де, 
мысалға Ақмола уезінде Қорғалжын, кодеге жаратылған. 
Бағара егіншілікпен қазақ тек жауын-шашыны мол Кара­

ев___________________________________________________________



тау, Талас, Іле жәнс Жоңғар Алатауы стсгіндс айналыс-

'ллайда XIX ғасырдың ортасынан бастап, Россия мен Ук- 
раинадан қоныс аударғандардың ықпалымен қазақ арасын- 
да суармалы егіншілік бағарамен алмастырыла бастаған. 
Тіптсн жоғарыда аталған жерлердің өзінен дс суармалы 
сгіншілік ығыстырыла бастағанымен қазақтың бағарадағы 
диханшылық деңгсйі томен күйінде қала бсрген.

Сырдың солжақ бетіндегілср мал шаруашылығымсн, ди- 
ханшылықпен қатар ссксеуілден комір күйдіруді, ор түрлі 
түбірлерден табиғи бояу шығаруды, мал майынан сабын 
қайнатуды, жүн иіріп, кілем токып, арқан ссуді касіп еткен.

Өнімінің бәрін Қазақстанның оңтүстігі мен Орта Азия 
қалаларының базарларына шығарған . Кірскештер түйе 
ксруендерімен Түркістанға, Сайрамға, Шымкентке, Әулие- 
атаға /қазіргі Жамбыл/ ғана емес, сондай - ақ Бүқарға, 
Самарқанға, Ташкентке дейін бірнсше күндік сапар шсге 
бсретін болған.

Балықшылықпен қазақ Каспий, Арал жағасында, Сыр- 
дария, Жайық, Іле, өзендерінің, кәптеген дала колдерінің 
бойында айналысқан. Қазақ аң аулауды кәсіп козі стпегсн. 
Аңшылық көбіне жекелсген әлділердің ермегіне келіңкірей- 
тін. Сахара аңшылары анды қаумалап ұстауды үнататын 
да, аңдар мен жабайы қүстарды сарсыла іздей бермейтін. 
Қүмай тазының, қыран қүстың, әсіресе бүркіттің көмегімен 
аң аулау қызықты болып, бәсеке делебе қоздыратын. Мүн- 
дай жағдайда кедей аңшының мсргендігімен, бапкерлігі- 
мен көзге түсе қоюы оңайға соқпайтын. Аулайтындары - 
ортүрлі қүс, қоян, түлкі, қасқыр болған. Мүндай аңшы- 
лықтың қызықшылығы әйгілі “Қамбар-Назым” дастанында, 
халық аңыздарында асқан шсберлікпен суреттелген.

Сонымен, XIX ғасырдың аяғы мен XX ғасырдың басын- 
дағы қазақтың шаруашылығы мен түрмысы жоніндегі ғылыми 
зсрттеулерге сүйенс отырып, ол қоныстанған оңірге тән ша- 
руашылықтың негізгі үш түрінің болғанын айтуға болады. 
Олар -  малын жайып баққан көшпелі малшы қауымның піа- 
руашылығы; мал осіруді диханшылықпен, осіресе суармалы 
егінмсн үштастыра жүргізген жартылай кошпелілердің ша- 
руашылығы; егіншілікпен айналысқан когалды аймақ түр- 
ғындарының шаруашылығы. Бүлардың соңғысы XX ға-

1 Биржанов К.,Захаосша К. Распространение поливного и неполивного 
земледелия. Способы орошения и типы ирригационных сооружений. 
Хозяйство казахов на рубеже ХІХ-ХХ в. Алматы, 1980, 177 б.

2. Кармышева Б. “Кочевая' степь” Мавереннахра и его население в конце 
XIX и начале XX в., “Советская этнография”, 1980, N1, 52 б.

3. Юрекештер -керуен тартушылар.



сырдың басына қарай белең ала түскен. Мүны 1920 жылғы 
халық санағының қорытындылары да дәлелдейді. Сол түста 
қазақтың 53 проценті диханшылықпен айналысып, мал ша- 
руашылығын егіншілікпен үштастыра жүргізген, 22 про­
цент! -  жартылай огырықшы. 25 проценті -  кошпелі бол- 
ған1. Оның үстіне бүл мәліметке Сырдария мен Жетісу 
облыстарының корсеткіштері енбеген. Ол кезде Түркістан ре- 
спубликасының қүрамына енген бүл аймақтарда отырықшы 
қазақтың үлес салмағы едәуір жоғары болғаны даусыз. Мы- 
салы, XIX ғасырдың аяғы мен XX ғасырдың басында Шым- 
кент уезінде отырықшы қазақ 83.4 процент, ал көшпелілер 
16.6 процент қана болған. Оның үстіне мүндағы көшпелі қа- 
зақтың басым көпшілігі малын қыстау маңынан алысқа шы- 
ғармайтын. Ал Қаратау бөктеріне, Қызылқүмға қарай бірлі- 
жарым байлар ғана кошіп қонған2.

Осы орайда советтің белгілі шығыстанушы ғалымы Лев 
Николаевич Гумилевтің көшпелілер өздері өмір сүрген жердің 
мақүлықатын, ал егіншілер нэубетатын қалыптастырады де­
ген түйінді пікірі ерекше назар аударуға түрарлық.

Малшының еңбек қүралдары түйық шаруашылыққа бей- 
імделгендіктен ғасырлар бойы өзгеріссіз келген. Тіптен, қой- 
дың қосағына, қозының көгеніне, қүлын мен ботаның же- 
лісінс, скырдың бас жібіне, бүзаудың ноқтасына, жылқының 
шылбырына, түйенің бүйдасына, жылқышының қүрығына ен­
ген озгерістср мүлдем жоқ десек те болады.

Қазақ атам заманнан егіндікті жерағашпен жыртқан. Ол 
оның ата-бабасына қола дәуірінен және ерте темір доуірінен 
белгілі. Түрі соқаға үқсас болғанымен түренсіз, топырақты 
қспсытатын да, екі жаққа айырып қана кететін. Жетілді- 
рілген жерағаш діңгегіне жер жыртатын бозна, турен деп 
әр жерде ортүрлі аталатын тістен, жетекағаштан, мойынтү- 
рықтан түрған. Жерағаштың о жақ, бү жаққа бүратын түт- 
қасы болған.

Жер жыртуға арналған қүрал-сайманнан XIX ғ. аяғы 
мен XX ғасырдың басында кеңінен тарағаны сабан /дәң- 
гелекті соқаның жергілікті түрі -Ө .Ж ./ болған. Оны Қа- 
зақстанның оңтүстігінде атсабан деп атаған. Сабанның дің- 
гегі, қос доңгелекті білігі, малды жегетін оқтықпен 
байланыстырып түратын белағашы болған.

Оның біреуіне түреннің алдына орналасқандықтан топы- 
рақты тіліп, жер ашып беріп отыратын қылыш, ал түреннің

I . Арғынбаев X. Қазақтыц мал шаруашылыгы жайында зтнографиялық 
очерк. Алматы, 1963, 33 бет.

2 Аргынбаев X. А., Кауанова X. А., Ходжаева Р. Д. Направление и 
протяженность кочевых путей -Хозяйство казахов на рубеже ХІХ-ХХ 
в.в. Алматы, 1980, 76 б.



бстіндсгі скінші тесіккс топырақты тсрсң қопсытатын тс- 
мірбілік орналастырылатын. Сабанның түрсні жерағашті- 
кінен гөрі үлкен жонс ауырлау, үш ашасы болған. Алдыңғы 
біліккс п олек  бскітілетін. Сабанға топырақтың қатты-жүм- 
сағына қарай екі немесе төрт мал жегілетін. Ал жер қыр- 
тысы тоң кссскті болған жағдайда мал қос-қостап жегілстін 
болғандықтан кейінгісінің т ерт есі алдыңғысының мойынтү- 
рығына бекілстін. Сабанның түтқасын байланыстырып тұ- 
ратын тақтайшаның оң жағында кертеш болатын да, оған 
делбе ілінетін.

Суармалы егіншілікпсн айналысқан жерлсрдс кет пеп, 
курек, орак, кеңінсн пайдаланылған. Арық қазып, тоған сал- 
са да, оқ арықпсн, қүлақ арықпен су жүргізіп немесе атыз- 
дың арам шобін отаса да үстаханада соғылатын осындай 
қүралдарды пайдаланған. Тырманың орнына қазақ ағаш 
маланы /бөрене/ пайдаланған. Оның салмақты болуы үшін 
үстіне тас артатын нсмесе атшының өзі түратын. Кеңінен 
қолданылған кәдуілгі тырманың арасы 10-15 см қашық- 
тықта орналастырылатын ағаш тістері болған.

Егін орағында , шөп шапқанда қазақ жүзі тіссіз, тегіс 
болып келетін қол орақпен, үзын сапты, жүзі откір шалғы 
орақпен пайдаланған.

Қазақта қырманды дон бастыруға әзірлеу де озінше 
ерекше. Әдетте қырман егістіктен алыс болмаған, оның ко­
лем! егіннің шығымына, дән бастыратын ат-өгіздің санына 
байланысты болған. Бағараға егін екксн дихан қырманға 
лайық деп тапқан жердің бет қыртысын алатын да жа- 
лаңаш қалған топыраққа су қүятын. Кебе бастаған соң бе- 
тіне сабан немесе шоп тастайтын да, бірнеше сағат малға 
таптататын. Жер тапталып, қатайған соң шөп-шаланды 
жиып алатын да қырман тағы да 2-3 күн кептірілетін. Ай- 
наласын тәртіпке келтіргеннен кейін тап-таза болған қыр- 
манды дән бастыруға әзірлеуге кірісетін. Қырманды екінші 
рет пайдаланған жағдайда келесі жылы оны тағы да те- 
гістеп, үстіне қайтадан су қүйып, дегдіген соң атқа немесе 
түйеге байланған маламен таптайтын. Ал суармалы жер- 
лсрде қырманды егіні орылған аңыздың бір жерін тазалап 
жіберіп орналастыра салатын болған.

Қырманды іске қосу үшін дихан оның ортасына сркін ай- 
налып түратын темір дөңгелегі бар, биіктігі екі метрге дейін 
жететін оқагаиі орнататын да оған дон бастыратын малдың 
бас жібі байланатын. Малды сол діңгекті айналдыра қуа бе- 
ретін. XIX ғасырдың аяғынан бастап қазақ дихандары жаңа- 
дан қоныстанғандардың үлгісімен қырманда тас маламен де 
пайдалана бастаған. Қырмандағы дәнді сабанынан айырмен,



ашамен, тырмамен ажырататын, ағаш күрекпсн желге су- 
ырып, електен, қалбырдан өткізіп, тас-томалағынан айыра- 
тын. Елек орнына түбін шүрық тескен ескі шылапшын, 
шелек, тағы басқа ыдыстарды да пайдаланған.

Дон үйдің ауласында қазылған ішіне сабан салып жа- 
былатын кішігірім шүңқыр урада  сақталатын. Астығы көп- 
тердің, әсіресе Оңтүстік Қазақстанның “қоржын үйлерінде” 
түратындардың өз баспанасының қүрамында астық қүятын 
т ун ект ері /қамбалары/ болған.

Қазақ арасында егіншілік пен мал өсірудің қатар орын 
тепкені әсіресс соңғысының жүрттың дала тәсінде шүғыл- 
данар негізгі ісі болғанын халықтың заттық-түрмыстық 
мәдениетінің орнықты бслгісі болып табылатын асхананың 
сипаты мсн ерекшелігінен де көруге болады. Қазақ тағам- 
дары тек қана табиғи азық-түліктен әзірленетінімен, кодеге 
жаратылатын онімінің алуан түрлілігімен срекше. Оның 
негізін ет лен сүт тағамдары қүрағанымен Қазақстанның 
оңтүстігіне, Сыр бойына қарай асханада көконіс, бақша 
өнімдерінен әзірленетін тағамдардың үлесі арта түссді.

Ет атаулыдан қазақ жылқының етін ерекше қадір түт- 
қан. Қазы, шүжық, қарта, жал-жая..., міне жылқы еті 
тағамдарының тізімін осылайша жалғастыра беруге болар 
еді. Мундай тағамдарды әзірлеудің тәсілі де ерекше болған. 
Мысалы, қазы озірлеу үшін жылқыны сойған соң аздап- 
тұздап, қабырғаларын омыртқадан бөліп алып, екі-үш 
тәулік бойы үстайтын. Сонан кейін оны кесілген майлы 
етпен қоса бүйснге /іш екке/ тығатын. Өстіп дайындалған 
қазыны қабырғаның пошымына орай қисық болатындықтан 
бүрама қазы деп атаған. Қазы тыққан бүйеннің аузын шуда 
жіппен тастай етіп байлайтын да, дегдітіп кептіретін. Қа- 
занға салып екі жарым сағат шамасында қайнатып алып, 
дастарханға қоятын болған. Шүжық жасау үшін бөлшектеп 
туралған стті ыдыста түздап, бүрыш салып, маймен басқа 
да астың дәмін кіргізер қоспалармен араластырьга бүйенге 
тығатын. Сүрлснген шүжықты да қазы сыяқты қазанда 2.5 
сағаттай, бүйені жарылып, ішіндегісі ағып кетпес үшін ба- 
яу отқа қайнататын. Ал жал-жая жылқының мойын омырт- 
қасынан сылынған еттен әзірленген. Оны сүрлеп те, тоңа- 
зытып та жеуге болатын.

Қазақ асханасында мүнан басқа қой, ешкі, түйе, ірі 
қара, сондай-ақ атып, аулап алынатын бокен, арқар, тау­
теке, елік еті, қырғауыл т.б. қүс еті, балық пайдаланылған. 
Өз сөліне озін дегдітіп, етті қысқа да сақтаған. Бүл үшін 
жаңа сойған етті түздап, етханаға іліп қоятын. Етхана 
бүрын мүздатқыштың орнында пайдаланылған.



Қазақ асханасында малды союдың, стін мүшслсудің дс 
қалыптасқан реті болған. Мысалы, қойды сояр алдында оны 
конаққа көрсстіп, батасын алған соң сол жағына қисайта 
жатқызып, тамағынан пышақпсн бауыздап, қанын ағызып 
жіберетін болған. Өйтксні, қазақ қанды тамаққа жарат- 
паған. Онан соң аяқ-қолының тарамысын қырқып бақай- 
ларын боліп тастайтын да терісін іреп, алдымен карын 
маңын, аяқ — қолын, соңынан арқасын терісінен 
ажырататын. Қарынды жарып, асқазанды бөлек шығаратын 
да, иісі еткс сіңіп кетпес үшін бір шетке апарып тазалап 
тастайтын. Сойтіп, етті мүшелсугс кірісетін. Қойдыц ба- 
сын, бақайын отқа үйітіп, қырып-тазартып, ашасын ашып, 
мүмкін болса болек қазанға қайнататын. Ал бас сүйсгін 
жағынан ажыратып, тісін қағып алғаннан ксйін ғана әбден 
жуып, қазанға салатын. Отты лапылдатпай 2-3 сағат қай- 
натқан соң, біраз уақыт өткізіп, аздап түз салып қоятын.

Ескідсн қалған дәстүр бойынша малдың басын қонаққа 
қүрметті дәм - етпен /оны кей жерлерде “ас” деп те атай- 
ды/ бірге әкслетін болған. Оны қазіргі асхана, ресторан 
мізірінде “қазақша ет” деп те атап жүр. Қазақ етті еш- 
қашан да “бесбармақ” деген емес. Тегі бүл біздің қонақжай 
халықты кемсіту үшін оның қүрметті тамағына келімсектер 
берген ат болса керек. Өкінішке орай, осы күні кейбір 
үлттық дәстүрден дс, дастарханнан да беймолім жекслегсн 
қала азаматтары мүны осылайша атаудан өзгеше бір срек- 
шелік, үлттық романтика мен даралықтың белгісін коретін 
сыяқты. Басқасын былай қойғанда, етті бүрын бармақпен 
емес, саусақпен жеген емес пе? Мүны неге ескермес-ке! 
Басты қадірлеген ел, бүрын жиналғандардың ішіндегі ең 
қүрметтісіне ғана малдың басын, жамбасын қоятын. Ал қа- 
зіргі бір үйге жиналған қонақтардың ор қайсысына бір-бір 
бас қойып, келемеждейтін әдеттің қайдан шыққаны маған 
белгісіз.

“Ет” /бүрын оны арқа жагдайында жайылған зуала сал- 
мағандықтан осылай атаған/ немесе “Ас” былай дайындал- 
ған:

Қой стінің сүбелі жерлсрінен кесіп алынған етті қабыр- 
ғасымен, жілік, жамбас, омыртқаларымен, қүйрық майымен 
қоса қазанға салып, ошақтағы отты бір деңгейде маздатып 
отыра қайнататын. Отын ретінде көбіне сексеуіл, жыңғыл, 
ағаш, тезск пайдаланылған. 10-15 минут откен соң түз салып 
дәмін білетын. Қазанның бетіндегі кәбігі алынып тасталған 
соң, 2,5-3 сағат қайнатып, былбырап піскен етті түсіріп, ас- 
тауға немесе табаққа салып дастарханға қоятын болған.

Ал сггырықшы кдзақ, жащайы келіп мүмкіндігі болып тур-



ғандықтан ет обден былқып піскен ксзде бидай үнына 
жүмыртқа уызын қосып илеген қамырдан жазылған зуа- 
ланы шаршылап кесіп, қазанға салатын. 10-15 минут 
етпен біргс қайнатып, пісіретін де, жабысып қалмас үшін 
арасын ашып кепсермен /к әк п ір м ен / жазық ыдысқа 
түсіретін. Ет пен қүйрықты бөлек алып, кесек-кссек етіп 
турап зуаланының үстінс салатын да, дөңгелектеп кесіп, 
сорпаға бүқтырған пиязбсн, бүрышпен, тағы басқаларымен 
түздықтап дастарханға қоятын. Қонаққа пияз, бүрыш 
салған сорпаны бөлек үсынатын.

Қазақ асханасында ет /а с /  әзірлеудің басқа реттері де 
болған. Жергілікті тәртіп бойынша стті зуала салып та, 
түтастай да, турап та қонаққа үсына бсретін. Еттен қуыр- 
дақ, қазақы лағман, монті, кеспе, нарын, бүқтырма, бас- 
тырма, дүшпара, ал ішск-қарын, өкпе-бауырдан әсіп, төс 
стінен ормстөс т.б. тағамдар дайындаған.

Қазақта сүт тағамдары да сан түрлі. Қойдың , сшкінің, 
сиырдың сүтінен айран, қатық, қаймақ, іркіт, кілегей озір- 
леген, қүрт, ірімшік сыяқты дәмдер, ежсгей /шокалад іс- 
петті/ секілді тәтті дайындаған. Мал толдегеннен кейінгі 
екі-үш күн бойы қойдың, сшкінің, снырдың сүтінен уыз 
әзірленетін. Ол үшін мал уызына сүтті араластырып, қозы- 
ның қарынына қүятын да, түз салып, еттің қайнап түрған 
сорпасына тастап жіберетін. 30-40 минут өткен соң ол уыз 
болып қататын. Ал балқаймақ болса түйе сүтінен қайнаты- 
латын. Қазан толы сүтті түбіне қаспақ түрып қалмас үшін 
араластыра отырып қайнататын да, суы тартылған соң ксп- 
сермен алып табаққа түсіретін.

Уызды да, балқаймақты да дастарханға суытып әкслстін 
болған.

Онша күй талғай қоймайтын көнбіс қазаққа көже орі 
тамақ, әрі сусын болған. Оның тары коже, бидай коже, 
жүгері коже, күріш коже сыяқты коптеген түрлері болған. 
Коженің дайындалуы да оп-оңай: қазандағы суға бидай 
жармасын.ақталған тары согін, жүгері немесе күріш салып, 
қайнатып, малдьің ағымен қосып ашытатын. Ол үшін 
көжсні жылы жерге он-он бес сағатқа қойып быршытып, 
айранға жазатын.

Майын ажыратқан мал ағын араластыра отыра қайна- 
тып алынған іріткіні қапқа қүйып ыдыс үстіне іліп қоятын 
да сүзбесінсн қүрт жасаған, сарысуын тері илеугс, қыр- 
қылған жүнді тазалауға пайдаланған. Қүртты асты-үстінсн 
дем соғып түруы үшін арнайы сөреге немесе киіз үйдің 
кіре беріс маңдайшасына тіркестірс орналастыратын қамыс 
шыптаның үстіне жайып кептіретін. Оның ащы қүрт, май-



лы құрт, тұщы қурт деген түрлсрі болған. Ежегей айранға 
сүт қосып қайнату арқылы жасалатын.

Қүртты асқа жаратып, қыста қайнаған суға немссе сор- 
паға езіп ішстін болған.

Қазақтың отс үнататын әуесқой домінің бірі ірімш ік. 
Оны қойдың, ешкінің, сиырдың сүтін мәйек салып, сүйы- 
ғының бәрі тартылып, сарғылт түсті болып келетін ірім- 
шіктің өзі оралғанша қайнататын да дәке қалтаға салып, 
желдің отіне кептірстін. Қыста әуесқойлар ірімшікті үн- 
тақтап тоңмаймен араластырып крспа  әзірлейтін. Қоспа са- 
рымай сыяқты арнайы бүрі тазаланған, әрі кептірілген қой- 
дың қарынына қатырылатын.

Қазақ қымыз, шүбатпен сусындауды үнатқан. Ол биенің 
сүтін тск норлі және шипалы қасиеті бар қымыз ашытуға 
ғана пайдаланған. Жыл мезгілінің ерекшеліктеріне, жылқы 
жайылатын жердің шөбінің сапасына, тіптен әзірленуіне қарай 
кымыз ж аздық, кузд ік , қы ст ы қ  болып үшке бөлінген. 
Қымыздьщ дәміне, сақталуына қарай мьшаңдай түрлері болған:

С аум ал  -жаңа сауылған бие сүтін оның пісірілген сү- 
тімсн араластырып ашытатын қымыздың жүмсартылған тү- 
рі. Қарттар мен балаларға арналған;

Ту нем ел  - сабаға бүрынғы қымыздың үстіне биснің жа- 
ңадан сауылған сүтін қайта-қайта құйып, екі тәулік бойы 
бабына келтірілетін түрі. Мүны таба нанның, ірімшіктің, 
қүрттың дәмін тэта открыл ішетін болган;

Үш кундік -  сабада немесе торсықта үш тәулік бойы сақ- 
талатын қымыз. Мүны саумал жақпайтын адамдарға бе- 
ретін болған.

Бүрын қымыздың шамалап, жаңа сауылған бис сүтін 
қоса отыра, торт, бес, алты, одан да көп тәулік бойы ба­
бына келтірілетін түрлері болған. Тойға, асқа арналған қы- 
мыздың дәмі ашыту тәсіліне, ашытқының, бие жеген шөп- 
тің сапасына, сүттің қүрамына, ыдыстың ысталғанына, 
тіптен сапырылуына да байланысты болған. Қымызды не- 
ғурлым жиі араластырып, саптыаяқпен, ағаш ожаумен са- 
пырып отырса, соғүрлым дәмді болған. Бүрын қымыз ашы­
татын сабаны, месті, күбіні босағаға қойып, әйелдердің 
кіріп-шыққан сайын пісіп кететіні де осыған байланысты.

Түйенің шүбаты - Қазақстанның оңтүстігінде қы м ы ран, 
батысында ш убат, шығысында т уйеқы м ы з деп аталған. Ка­
зак үшін ол тек шөл басатын сусын ғана емес, тамақ та 
болған. Түйенің сүті оте майлы және адамның тәнін жа- 
ңартатын пайдалы қосындылардан түратындықтан шипалы, 
әртүрлі ауруларға, әсіресс асқазанға пайдалы болған.

Қазақта ш алап, ақт а, крйырт пак, секілді сусын турлері 
де болған. Шалап - ашыған айранның сумен қосындысы, 
шөл басатын сусын. Ақта мен қойыртпақ бүдан басқаша 
әдіспен әзірленетін. Әдетте - таңертең малмен бірге оріске



бет алған адам айран қүйылған торсықты қоса ала шы- 
ғатын. Оған өзі сауған қойдың сүтін қүйып, аттың жү- 
рісімен бірге ырғатылып түруы үшін ердің басына іле са- 
латын. Күн үзын оған қайта-қайта саумал қүйып отырған. 
Осылайша алынған қою сусынды ақта дейді. Қойыртпақ 
та осындай әдіспен әзірленетін. Оның ақтадан айырмашы- 
лығы -  қойдың сүтін торсықтағы қымыздың үстіне қайта- 
қайта қүйып бабына келтірілетіндігінде.

Шалапты, ақтаны, қойыртпақты бүрын малшылардың 
сусыны дсп есептеген. Малшылар өздеріне арнап отқа қыз- 
дырылған тасқа қойған ыдысқа қайнататын сүтті қорықтык, 
деп атаған.

Қазақ дастарханында үннан жасалатын қат ы рм а, ш ыл- 
пып, пан салм а, күлш ет ай  сыяқты тағамдар, т аба нан, 
казанж аппа, ш елпек, бауырсак,, кулш е  нсмесе т анды р паи 
/оңтүстікте/ секілді нан түрлері болған. Қазақ тарының 
сөгін де үнатқан. Әуелі тарыны қазанға қайнатып алатын. 
Мүнан кейін оны қуырып, қауызын /кебегін/ ажырату үшін 
келіге түйіп “қаралағаннан” кейін електен өткізіп кебегін, 
талқанын алып тастайтын. Тазаланған ақ-қаралы донді та- 
ғы да келіге салып “ақтап” сөк шығаратын. Осылайша 
алынған сөкті ыстық сумен аптап алып, аздап салқындаған 
соң сары маймен араластырып, ептеп қант қосып, қонақ- 
тың алдына қоятын. Мүны м айсөк  деп атаған.

Тары согінің қол диірменге тартқан немесе келіге түйген 
жармасынан жент  әзірленетін. Оны сарымай, қоспа секілді 
қойдың қарынында көп уақыт сақтауға болатын. Жолау- 
шының сапарға шыққанда бірге ала кететін негізгі тамағы 
да осы жент болған..

Отырықшы, егінші слдің аса қүрмсттсйтін тағамдары тек 
ет пен сүттен ғана емес, балықтан, жүгеріден, күріштен, бақ- 
ша енімдерінен, далада, тауда өсетін табиғат нәубетатынан 
алынатын сірнелерден әзірленетін. Міне осындай тағамдардың 
қатарына ысталған балық, қауын қақты, қауын қүртты, па- 
лауды, “сыр күрішін”, шәулені, неше түрлі қайнатпаларды 
/варенье/, қүйыршықты жатқызуға болады. Қақ, қауынқурт, 
бүрын ірімшікпен, құртпен, ежегеймен, қолға түскен шығыс 
тәттілерімсн бірге қазақ дастарханында кондитерлік дәмдер- 
дің орнына жүрген. Ішкілік орнына қазақта қымыз, шүбат, 
боза /брага секілді/ пайдаланылған.

Қазақ шой ішуді үнатқан. Оны тамақтың алдынан да, 
артынан да ішкен. Тамақ алдында сүт, қаймақ қосып, та- 
мақтан кейін сүтсіз ішкен.

Қазақтың ыдыс-аяғы саны жағынан аздау болғанымсн, 
колемі мен қолданысы жағынан эр түрлі, көбіне ағаштан 
шабылған. Табак,, ш ара, т егене, керсен, аст ау, т ост аган , 
ожау, ш өміш , сап т ы ая қ  міне осындай ыдыстар. Теріден 
бүрын саба, сүйрет пе, мес, торсык,, көнек  тігілген.



Темірден, қоладан, қыштан, фарфор мен фаянстан, шы- 
ныдан жасалған ыдыстарды сатып алған. Сынатын ыдысты, 
мәселен, кесе-шойнекті алып жүру үшін ағаштан, теріден, 
киізден т еркеш  /кесеқап, шынықап/ жасаған.

Қымызды үзағырақ сақтауға жоне бабына келтіругс бей- 
імделген 80-100 литрлік сабаның пішімі сүйір, мойны піс- 
пек сиятындай тар болғанымен түп жағы кең, шаршы бо- 
лып бітетін. Асты шірімес үшін түғырыққа /саба аяқ/ 
отырғызылған сабаны мойнына жіп байлап, керегенің ко­
пне асып қоятын. Сабаны тобылғымен, киік отымен ыс- 
таған, терісі қурап кетпес үшін маймен сылаған. Сабаның 
аяғы, мойыкы, піспегінің сабы әшекейленетін.

Қымызды тасымалдау үшін жылқының, ірі қараның 
мойын тсрісінен, кейде түтас іреген ешкі терісінсн тігілген 
суйрет пе  пайдаланылған. Жолаушылар, малшылар әдетте 
оздерімен бірге үш-төрт литр қымыз сыятын т орсы қ  алып 
жүрген. Сүт сауатын ыдыс ретінде сыртқы сықпыты шоу- 
гімге үқсайтын тері көнек, ағаштан үңгілген шағын шелек, 
қабақ т.б. пайдаланылған.

Қазақ ыдыс-аяғының ішіндегі ең қарапайымы-пісірілген 
етті түсіруге және оны қонақ үйге тасуға бейімделген ас- 
гпау. Оны 30-40 сантиметрдей дөңбекті ортасынан қақ жа- 
рып, ішін үңгіп жасаған. Ет салатын ағаш табақ та осындай 
одіспен жасалған, тек оның түрі дөңгелек , шүңғыл емес, 
леген іспетті болған. Қазақтың мықтылары қонақты қазан- 
ошақтан аулақ, көгалды жерге үй тігіп күткен. Мүндай 
жағдайда қонақ жайға пісірілген етті екі құлағы бар, кіші- 
гірім бөрснеден қашалған үлкен астауға салып, сәндік үшін 
атқа мінгсн екі жігіг екі жағынан үстап әкелетін.

Қымызды қонаққа берер алдында тегснеге, шараға қү- 
йып, ожаумен сапырып, бабына келгеннен кейін ғана 
тостағанмен үсынатын.

Ыдыс-аяқ, осірссс қымызға арналған ыдыс күмістелетін. 
Бүл санитарлық-гигиеналық жағынан ойластырылған жайт.

Қазақтың күбісі үңгілген бітеу ағаштан жасалатын не- 
месе темір белдеулермен қүрсалған тақтайшалардан қүрас- 
тырылып түптелетін де ішіне піспек салынатын.

Тағамдардың барлығы дерлік көлемі ор түрлі шойын қа- 
занда әзірленген. Ал тайқазанда жылқының еті түтас пі- 
сірілетін. Ол көбіне той думанға, асқа арналған. Қазанды 
үшаяқты темір ошаққа, немссе арнайы қазылған жер ошақ- 
қа асатын. Отты маздатып жағу үшін темірдсн соғылған 
косеу, шымшеуірін, қалақ пайдаланылған. Қазанды ошаққа 
асу немесе онан түсіру үшін аспаз қолына қақпақшасы 
бар шаршы қалта секілді киіз қолқап-түтқыш киген. Қа-



занды жуғанда түбіндсгі қаспағын күрскшс қырғышпсн та- 
залаған.

Корыта келгенде, келтірілгсн мысалдардан біздің коретініміз 
- қазақтың өткендегі іс-қаракетінің атам заманнан бері 
кошпелі, жартылай көшпелі мал шаруашылығына, онімділігі 
шамалы тәлімі немесе суармалы егіншілікке, қарабайыр сңбек 
қүралдарына нсгізделгені. Дегенмен, Қазақстанның XX 
ғасырдың басына қарай жалпыорыстық экономиканың 
шеңберіне толығынан ене бастауына байланысты қазақ ша- 
руашылығында, түрмысы мен өмір салтыкда аса күрделі 
өзгерістер пайда бола бастаған. Бұрынғы кең өріс жайылымдар 
тарылып, ксй жерлерде мүлдем жойылғандықтан тұрақты бас- 
панасыз, қора-қопсысы жоқ, үнемі кошіп-қонып өмір сүрген 
“таза” көшпелілер тек Маңғыстауда, Ембі бойьшда, Кызылқүм 
мен Шудың томснгі ағысында ғана қалған. Қазақ енді 
өнеркәсіп арқылы шығарылған соқа, тырма, бастырғы, түқым 
сепкіш, шалғы сыяқты еңбек қүралдарын қатдана бастаған. 
Мүкдай қүрал сайманды малшы қауым да сатып алып, 
кәдесіне жарата білгсн. Бүрынғы жерағаш, мала, сабан сыяқты 
еңбек қүралдарын Қазақстанның оңтүстігіндегі колемі аз, 
егіндігі ойлы-қырлы болып келетін суармалы жерлердс пай- 
далана бсрген. Тау-кен, мүнай өнсркәсібінің, балық, тұз 
кәсіпшіліктерінің ашылуы, әсіресе Транссибирь, Орынбор-Таш­
кент темір жол магистральдерінің іске қосылуы сан жағынан 
азьш-аулақ болса да үйымдасқан үлттық жүмысшы табының 
пайда бсдуына ықпал еткен. Оныц қатары кедейленген ша- 
руалардың, кедейлердің, жатақтардьщ ссебінен өсе бсргекі сон- 
ша, ол кездегі жүмысшылардың 70 процсптке жуығы қазақ 
болған. Олар орыс жүмысшыларының комегімен копшілік ма- 
мандықтарды игере бастаған.

ХІХ-ХХ ғасырлар шегіндсгі тарихи, олеуметтік, эконо- 
микалық үрдістер бірқатар сапалы өзі-ерістер енгізгсніне 
қарамастан көшпелі, жартылай кәшпелі және отырықшы 
болыи қала берген қазақ шаруашылығының, еңбек қүрал- 
дарыньің, елдің тұрмыстық және тамақтану мәдениетінің 
жалпы сипаты міне осындай.

Бүл айтылғандардан шығатын түйін -  бүгінгі күнкоріс- 
тің мәселелерін шеше отыра бізге, қазіргі шаруашылық үй- 
ымдастырудағы, ауыл оміріндегі, әсіресе түрмыс қүрудағы 
келсңсіздіктерді жою үшін, ауылдық жердегі елдің зат- 
тық-түрмыстық және тамақтану мәдениетін жақсарта түсу 
үшін ғасырлар бойы қалыптасқан тэжірибенің қүнды жақ- 
тарын пайдалана білуде болып отыр.

Бүл өмір талабы, тарих алға қойған қажеттілік.



ІЗДЕГЕН ТАБАДЫ

Мал бағумсн, қарабайыр эдістер мсн сңбск қүралдарына 
негізделген, онімділігі шамалы егіншілікпсн, балық аулау- 
мсн, бслгілі бір деңгейде, аң аулаумсн қатар қазақ сан 
алуан косіпшілікпсн де айналысқан. Тері-терсекті, жүнді, 
ағашты, сүйскті, әр түрлі тастарды, алтын-күмісті кодесінс 
жаратуда, әсіресе киіз басуда, кілсм тоқымашылығында, 
тігініиілікте, зсргсрліктс, үй-жиһаздарын, ср-түрманды, 
ыдыс-аяқты, әуез аспаптарын, қару-жарақты безсндірудс 
мүлтіксіздікке жеткен. “Осынау ерскше сахара мәдениеті, 
- дсп жазған Л.Н .Гумилев, - коне достүр мсн тсрсңге мсң- 
зейтін тамырлардан нэр алғанымен бізге отырықшы ел- 
дердің мәдениетіне қарағанда қүптарлық дәрсжедс белгілі 
емес. Мүның мәнісі түркілердің, басқа да көшпелі тайпа- 
лардың көршілеріне қарағанда дарындылығының томенді- 
гінде емес, олардың заттық мәдениетінің қалдығы -  киіздің, 
терінің, ағаш псн былғарының нашар сақталатындығында 
болып отыр...”1

Тері мен былғары, ежелгі заман авторларының да көңіл 
аударғанындай, киімге жаратылған заттардьщ ішіндегі ер- 
теден келс жатқандары болған. Қазақ теріні қолдан илсген. 
Жаңа сойып алынған түлыпты жүнін ішіне қарата дегдітіп, 
үн аралас ащы айранмен сылайтын. Өңін айналдырып, екі- 
үш күн орап қоятын да, жуып тұзды суға салатын. Осын- 
дай жағдайда біраз үстағаннан кейін қайтадан кептіріп, 
иіне үн сеуіп пышақпен қырнайтын да, дайын теріні ор 
түрлі шоптен, осімдік тамырынан алынған шымқай сары, 
қызыл күрең, сарғылт түстерге бояған.

Қазақ түрмысында киіз басудың маңызы ерекше. Киіз- 
ден кереге-уыққа т уы рлы қ, узік, шаңыраққа т ундік, сы- 
қырлауыққа ж елқагар, далда  / киізссік/ тігіл, үйін жапқан. 
Киіз оның жерге төсеніші, оюлап түсына ілетін жиһазы 
болған. Киізден кебенек /сулық/ тігіп үстіне, мүрақ, кал- 
пак етіп басына, байпақ істсп аяғына киген, түйесіне жабу, 
атының ср-түрманына тоқым, терлік, тебіңгі жасаған, қар- 
шын, обдіреқап, аяққап, теркеш тіккен.

Киіз басу арқылы қазақ достүріне енген бүйымдар деп 
мыналарды айтуға болады:

1 Гумилев Л. Древние тюрки. М., 1976, S .  б .



К и із  -  ақ немесе сұр жүннен басылатын да үйдің ту- 
ырлығына, үзігіне, түндігіне, есігіне, тағы басқа түрмыс 
қажетіне жаратылатын төсем;

Текем ет  -  шала қарпылған киізге боялған жүннен ою 
салып, қамыс шимен қоса орап, үстіне қайта-қайта ыстық 
су қүйып, білекпен үқсатып, аяқпен тепкілеп әрі-бері жү- 
гіртіп басатын киіз төсеніш;

С ы рм ақ, сы рдам ал  -астыңғы негізіне /оның киізден бо- 
луы міндетті емес/ екі түсті жүқа киізден бірдей етіп ойыл- 
ған орнск көктелетін тосеніш;

Сырдак, -  әр түсті боялған жүннен иіріп, ширатылған 
жіптермен оюланатын киіз төсеніш;

Тус ки із  - екі түсті барқыттан ойылған өрнектерді жүқа 
басылған ақ киіз шаршысына жапсырып, қабырғаға кілем1 
орнына ілінетін төсем. Оның көшенінде бірінші өрнектің 
сүлбасы үшін екіншісінің ойығы, ал екіншісіне керісінше 
біріншісінің ойығы алынады. Төсемнің шаршысы барқытпен 
әдіптелетін, ою-өрнегінің айналасы шетінеместей етіп көк- 
телстін болған.

Қазақта киім-кешектің, бас киімнің кейбір түрлері де 
киізден тігілген. Бас киімге көбіне жүқа ақ киіз жара- 
тылған. Ол үшін жүнді жыңғыл таяқшалармсн сабап, қоқ- 
сығынан ажырататын да қолдан түтіп, жүқа стіп басқан. 
Басылатын киізді ағарта түсу үшін сулы жүнге әк себетін 
болған.

Қазақ кәсіпшілігінде ши тоқу да ксң дамыған. Қамыстан 
тоқылған шиді шаруашылық қажетіне қора-қопсыға, тү- 
рақты үй-жайдың итарқасына, соре-шыптаға жаратқан, ки- 
іздің астына жсрге тосеген. Ал шым шиді /оны орсіма, 
жез ши деп те атайды/ алдын ала ойластырылған кілем 
іспстті сурет бойынша тоқыған. Шидің орбір талын түрлі 
түсті жүнмен жеке-жеке орап алғаннан кейін, бір түтас стіп 
қүрастырып тоқитын болғандықтан одан таңғажайып тамаша 
төсем алынатын. Шым шиді кобінесе киіз үйдің керегесінің 
сыртынан туырлық астына түтқан. Киіз үйдің желқағарының 
астыңғы жағы да шым шимен безендірілетін болған.

Бізде қалыптасқан кәсіпшіліктің шоқтығынан саналаты- 
ны -  кілем тоқу. Қазақ кілеміне тән срекшелік оның шар- 
шысында міндетті түрде сызықша - “сумен” ажыратылатын 
қорған-қоршауы, этнографиялық одебистте “көл” дегсн ат- 
пен белгілі орталық алаңында қатарластыра орналастыры- 
латын, мазмүнынан ою-өрнектің тікесызықты нсмесе

1 ■ Қазақ түкті немесс тықыр тоқыма төсемдерді, олардың да алашадан, 
оасқұрдан басқасын ғана кілем деп есептеген. Ёвропалықтар сыяқты 
киізден басылған төсемді кілем деп есептемегсн.



ноубстаты сарыны корінстін табақшаларының болатыны. 
Оларды Сарыарқада “т \р ” , Сыр бойы нда “кумбез", 
"т өбе", О ңтүстік  Қ азақстанда “т абак,", “ж үлды з", 
Жетісуда “ою "  деп атаған.

Кілем тоқумен бұрын тек ойелдер айналысқан. Алаша, 
басқүр, таңғыш, бау-шу, түйе жүн шскпен тоқу -атам за­
гнанная бастап үрпақтан үрпаққа алмасып келген. Сары- 
арқа, Батыс Қазақстан өңірінде кеңінсн тараған тықыр кі- 
лем тоқу үнемі кошіп - қонып жүрген малшы қауымның 
омір салтымен тығыз байланысты болған. Тықыр кілемнің 
эсіресс т о р га й  т үрі, аят ы ауы л, адайкілем, найман н\ск,а, 
арабы, т ьщ ы ркілсм , т азк іл ем  деп аталған түрлері сл ара- 
сында көптен белгілі.

Коп сңбекті қажст етстін, уақытты алатын, кобіне бір 
эйелдің қолынан келе қоймайтын түкті кілем тоқу негі- 
зінсн Сыр бойында, Қазақстанның оңтүстігінде, Жетісуда 
кеңінен тараған. Мүның өзі бұл аймақта түратындардың 
сдәуір болігінің отырықшы немссе жартылай отырықшы 
болғандығымен тікелей байланысты.

Қолөнердің бүл түрінің дамуына кезінде кілем тоқу ісі 
оркен жайған аудандармен, осіресе Иранмен, Шығыс Түр- 
кістанмен қарым-қатынас тікелей эсер етксн. Мүндай пікір 
айтуға қазақта түркпендердегі секілді қалы кілемнің болуы 
негіз бола алады. “Қалыкілем” деген тіркестегі “қалы” 
парсының “ғалы” яғни “кілем” деген сөзінен шыққан. Ал 
парсыша қазіргі палас іспетті төсеніштерді “кілем” деп 
атаған.

Қ алы кілем н іц  қазақтағы түкті кілемдердің ішінде бүрын 
неғүрлым кеңірек тараған түрі болғаны даусыз. Оның қа- 
лыптасқан дәстүр бойынша көп қатарлы қоршауы, катар- 
катар орналастырылған табақшалары болған. Сый рстінде 
мықтыларға тартылған, айыпты болғандар қалы кілем үсы- 
нып кешірім сүрайтын болған. Кілемнің бүл нұсқасы той- 
томағада бас жүлде ретінде де белгілі.

Кейінірек шаршысының жолағында қоршауы бар, жо- 
ғары сапалы түкті кілемдердің барлығы дерлік қалы кілем 
деп атала бастаған. Сөйтіп, бірте-бірте “қалыкілем” деген 
түсінік “түкті кілеммен” алмасқан.

Қазақ шеберлерінің кілсм тоқудың озіндік машығын, 
әдісін, сүлбасының теңдігін, табақшаларды орналастыру- 
дағы айқындықты қатаң сақтап келгені белгілі. Солай бола 
түрса да, түкті кілемнің Оңтүстік Қазақстанға тән “гүл 
күмбездісінде” табақшалары мен қорған шегі кейде шартты 
болып келеді. Ал тықыр кілемде, таз кілемде кездесетін 
табақшалардың қайсы біреулері бір бірінен жолақтарымсн



шектелетін жеке бөліктергс “көздерге” орналастырылады. 
Адайкілем, алтыауыл кілем табақшаларының шектен тыс 
дәлме-дәлдігімен өзгеше.

Бурын Қазақстанда кілем тоқудың нарыққа қызмет ет- 
кен орталығы дәрежесіне көтерілген бірде бір аудан бол- 
маған. Туркістанда және оның маңында тұратын елдің 
бірігіп артель құруға тырмысқан әрекетінен де нәтиже 
шықпаған. Товарлы-ақша қатынастарының қарыштап дами 
алмағандығынан тоқылған кілем тек қысылғанда ғана ба- 
зарға шығарылатын болған. Осы жағдай б ізге, бұл 
кәсіпшіліктің бірден бір тарихи орталығы болған жерді 
бөліп көрсетуге әзірше мүмкіндік бермейді. Солай бола 
тұрса да қазақы кілемдер, ең алдымен, олардың алғашқы 
нұсқаларының ш ы ққан ж ерлеріне  /м әселен , “ж етісу”, 
“торғай т ү р і”/ ,  руга, т айпага  тиістілігіне /"қоңырат 
кілем", “адай кілсм”, “ксрсй үлгі”, “найман нүсқа”/ ,  т а- 
бсіқш ыларына  қарай /"шүғыла", “гүл күмбезді”, “торкоз 
кілем”/  жіктестіруге болады ғой деп ойлаймыз.

Бүлайша жіктеу, жоғарыда айтылғандай, қазақ шебер- 
лерінің кілемнің о баста қалыптасқан үлгісін сақтап, оны 
оз талғамына бағындыра бермей, сайып келгекде, бастапқы 
негіз ретінде кақтылы өрнскті ғана алып, ғасырдан ғасырға 
ауысып келе жатқан тәсілдерді берік үстанып келгендігінен 
ғана мүмкін болып отыр.

Кілемге қатыстьі үй жиһаздарының қатарына киіз үйдің 
күмбезінің төменгі жағына түтуға арналған, сүлбасы ақ 
жүннен, мақтадан тоқылып, оған таңғажайып корік беріп 
түратын түкті кілсмдегідей өрнектер берілетін ақбасқүрды, 
сол сыяқты кереге мен уықтың қиылысқан жсріне түты- 
латын “қошқарат”, “шынжара” орнектерінің сарынымен 
алаша іспетті тоқылатын терме басқүрды жатқызуға бо­
лады. Олардың үзындығы сегіз мстрден он бес метрге дейін 
/киіз үйдің колеміне қарай/ , ені 30-40 сантиметрге дейін 
болған.

Қазақта түсқа ілінетін астарлы жібек төсемнің бар- 
қы т, м асаты  н с м е с е  м ә у іт і  ж олағы на к ссте  
жүргізілетін, ал томенгі жағы корпе-төсекпен жабылып 
түратындықтан бос қалдырылатын б ізк е с т е , т ускесгпе, 
іл м е к е с т е  деген түрлері болған. Оларды қазіргі кейбір 
зерттеуш ілер, неге екені белгісіз, “т уски із"  дсп атап, 
шатасып жүр. Мүндай бүйымдардың Қазақстанның ор- 
талық музейінде, Түркістандағы “Әзірет Сүлтан” 
қорығында сақталған үздік үлгілсрі бар. Оларда сан 
алуан  ж апы рақтар, гүлқауы з, шыйыршық сарыны 
коптеп кездеседі.



Совет жылдарында Казақстанда товарлы' кілем ондірі- 
сімен Алматыда аса ірі кілем фабрикасы ұйымдастырыл- 
ғанға дейін косіпшілік артсльдсрі айналысқан. Қазір фаб­
рика коллектив! қазақы кілсм тоқудың қалыптасқан 
дәстүрлерін оз кодесінс жаратуға баса назар аударуда. 1978 
жылы мүнда коне кілемдсрдің айырықша екі нүсқаеы қайта 
қалпына келтіріліп өндіріске жіберілді. Шамамсн XVIII ға- 
сырдың аяғында тоқылған “Шүғыла кілем” озінің “Әзірет 
Сүлтан” қорығында сақталған жүрынтығы бойынша қайта 
қалпына келтірілді. Коне “ш угы ла” орнсгінің /қазаққа шы- 
ғыс халықтарынан алмасқан болуы ықтимал/ желісіне қү- 
рылған осы бір тамаша кілем, шамамен, XVIII ғасырдың 
соңы мен XIX ғасырдың басынан белгілі бетінде 18 түрлі 
бояулы өрнектер кездесетін, бүрын құрып кеткен деп есеп- 
телген “К рң ы рат  кілем ” /кейде оны Сыр кілем деп те 
атайды/ онердің бүл түрінің үздік туындылары болып та- 
былады. Бүл екі кілемнің соңғысының төсемі сүйір, торт 
және сегіз бұрышты табақшалардан, қоршауы “сумен” 
ажырасатын үш қатар жолақтан түрады.

Қазақы кілем заттьіқ модениет жетістіктерінің ішіндс 
осы уақытқа дейін жөнді зерттелмегсні. Ол жайында жа- 
зылған ғылыми еңбектер де шамалы. Шығарылған альбом 
да жоқ. Республикада кілем музейін қүрамыз деген бас- 
таманың да аяқсыз қалғаны қынжыларлық. Ал ары қарай 
не боларын болашақ корсете жатар.

Қазақта жүн түтіп, киіз басып, жіп иіріп, кілем, алаша, 
шекпен тоқумен ойелдер, тері илеп, былғарыдан етік тігу- 
мен, ат обзелдерін, саба, сүйретпе, торсық жасаумен ср- 
кектер айналысқан. Қазақ кон илеушілерінің қольінан 
шыққан заттарға кезінде сүраныс көп болған. Профессор 
М.Мендіқүловтың қолына түскен XIX ғасырдың 70-ші жыл- 
дарына жататын қүжаттардың бірінде “Етікшілік, кебіс-мә- 
сі тігу ісінде Баянауыл мсн Көкшетау округіндсгі қазақтың 
Бүқар мен Ташкент шсбсрлсрінсн қалыспайтыны былай 
түрсын, шығарған заттарының үқыптылығы, тіптен сапасы 
жағынан олардікінен артық”1 деп жазылған.

Қазақта ағаш ою ісі де озінше ерскше. Ол негізінен 
т айпақы , көлем ді, т есп ел і болып келетін дс мәнерлі бо- 
яумен толықтырылатын. Бүрын босаға-есік, шаңьфақ, ке- 
реге-уық, кебеже, әбдіре, төсекағаш, жастықағаш, асадал, 
әуездік аспаптар, тсгене, ожау, саптыаяқ, тостаған, күбі 
г.б. үй бүйымдары ағаштан шабылғандықтан сан алуан ор- 
.чектермсн, монерлі бояумсн безендірілген.

і Архитектура Казахстана. Алматы, 1959, 117 б.



Бізге жет^ен халық шеберлерінің бірқатар бүйымдарын- 
да ағаш оюдың барлық түрлсрі кездеседі. Бүл рсттс 1972 
жылы Торғай облысының Жангелдин ауданынан музей ко­
ры на алынған, шамамен XIX ғасырдың аяғына жататын 
тосекағаш пен асадал срскше қүндылығымсн назар ауда- 1 
рады. Төсекағашта колемді де /бас-аяқ жақтары, бағана- 
лары/, тайпақы да /қанасы/, теспелі де /әшекейлі болік- 
тер/ орнектер кездеседі. Оның қанасында жапырақ, беде, 
шиыршық бейнсленгсн дс мәнсрлі бояумен толықтырылған. 
Осы бір аты-жөні белгісіз шебсрдің қолынан шыққан қүрас- 
тырмалы асадалдың абдіредегі сыяқты түтқасы бар. Ол көшіп 
қонған кезде асадалды екіге ажыратып, көлікке немесе ар- 
бага тиеуге ыңғайластырылған. Асадалдың үстіңгі жағындағы 
айқара ашылатын есігіндегі ою желісінен күн шуағына ма- 
лынып, гүл шоғы көтеріліп келе жатқандай болып көрінеді. 
Мүның мәнісі -  шебердің шексіз қозғалыс, мәңгілік өмірді 
ғана емсс, әлемдегі озара байланыстылықты, үйлесімділік 
псн тәртіпті “бітпес” арқылы бейнелегендігінде, сонымен 
бірге қазақ ою-орнегінде өте сирек кездссетін, келер 
үрпаққа бақыт пен жақсылық тілеудің белгісі -  лотостың, 
сол сыяқты ежелден келе жатқан игі ниет нышаны — 
қырғауылдың бейнесін пайдаланғанында болып отыр.

Асадалдың жоғарғы суырмасында қүпияға толы әлем ке- 
ңістігінің белгісі -  шеңбср, алыс қашықтыққа мсңзсйтін 
срсілі-қарсылы жол, әуе толқыны, бүлт, жаңбыр бейне- 
ленген. Ал төменгі суырмада кеңістік белгісі -  шеңберге 
келіп тірелген мазмүндық түтастықты қүрайтын жапырақ- 
тар арқылы дүниенің қүрылымы, жер бетіндсгі омір кслбеті 
бейнеленген. Бір қызығы -  асадалды жасаған шсбердің ма- 
териалдың ыңғайына, іс тапсырушының тілсгіне сай, та- 
маша коркемдік жағынан аса қүнды, қазақтың аспан оле- 
міне байланысты ой-орісін паш ететін ғарыштаты сурет 
желісін жасағандығы.

Халық шеберлсрі сүйекті үй жиһаздарын, ер-түрманды, 
қару-жарақты, әсіресе садақпен оның қорамсағын, оуез ас- 
паптарын, теркешті безендіруге пайдаланған. Күмістен, әр 
түрлі асыл, жартылай асыл тастардан, ксйде алтыннан ал- 
қа, тамақша, шолпы, білезік, сақина, бас киімге, белбеу- 
лерге шытыр соққан, сәкогүл, отксншсктер жасаған. Ши- 
ратпа, жалған қара, қаралау, зерлсу әдістерін пайдаланған. 
Тау жыныстарынан, үлутастан тағы басқа табиғи қүрылыс 
материалдарынан сәулет ғимараттарын түрғызған, қүлпы- 
тас, қойтас, көктас соққан.

Қазақ қолөнерінсн ғасырлар бойы коркем ой^ың, оның 
икемді баламасы -  өрнектің қоғам талғамымсн тікелей сой-



кестікте дамып кслгсндігі корінсді. Қазақ оюының озіне 
тән жүйесін қалыптастыруға айналадағы ортадан алынған, 
киелі, ғүрыптық белгілермен біте қайнасып, үрпақтан үр- 
паққа ауысып келген заттар мен қүбылыстар себеп болған. 
Олардан мақулуқат ы, гарыш т ат ы, нәубет ат ы, т ікесызық- 
т ы  сарындарға негізделгсн оуендер кездеседі. Bif> қызығы- 
орнсктің бізге белгілі одістермен айқындауға көне бермей- 
тіндігі. Мысалға алсақ, оның қайсы біреулері тікесызықты 
орнектер болып көрінгенімсн шын мәнінде оюдың мақү- 
лүқаты түріне жатады. Ал кейбіреулері мақүлүқаты тектес 
болып келгенімен ғарыштаты немесе нэубстаты әуенінс 
жататын өрнектер болып шыға келсді. Мүның өзі ою-өр- 
нектің түтастық заңына бағына отыра бірін бірі толық- 
тырып, бір-бірімен қатаң байланыста болатындығын көр- 
сетеді.

Қазақ ою-орнегінде әсіресе оның мақүлүқаты сарынын- 
дағылары мол тараған. Бүл пошымына қарай немқүрайды 
аттастыра салынған “к,ошк,ар м уй із” деген атпен белгілі 
доға мен оның әр түрлі көріністеріне -  мүйіз, қос мүйіз, 
сынық мүйіз, қыңыр мүйіз, сол сыяқты жануарлардың 
/түйе табан, өркеш/, қүстардың /қүс қанат, қаз мойын/, 
мақүлықтардың /өрмекші/ жекелеген мүшелеріне немесе 
оздсріне үқсас келеді.

ІІІамасы, қошқардың мүйізі де, түйенің табаны да, қүс- 
тың қанаты да, тіптен көне заманнан белгілі өрмекші де 
бір кезде киелі белгілер болған. Олардың үй жиһаздарында, 
алаша-кілемдерде, әр түрлі бүйымдарда кездесе беретіні де 
бізді осындай ойға жетелейді.

Қазақ ою-орнегіндегі ғарыштаты -  аспан әлеміне бай- 
ланысты әуен ежелгі тайпалар мен халықтар қалыптас- 
тырған деңгейде бізге жеткен болуы ықтимал. Ежелгі сак- 
тар дауірінен келе жатқан шеңбер, төрт қүлақ, 
шимай-әлем кеңістігі, дүниенің төрт жағы, мәңгілік қоз- 
ғалыс деген үғым береді. Сақ нанымында күнге, көктегі 
тәңірге қатысты белгіге, оның өнердегі баламасына кең ма- 
ғыналы пәлсапалық мән берілгені мәлім. Сондай-ақ жүл- 
дыз, ай бейнелері де мәні жағынан аспан әлеміне байла- 
нысты белгілер.

Нәубетаты әуен ін дегі ж апырақ, су бедесі, гущ а уы з, ши- 
ыршык, өсімдіктер дүниесінен алынған, олардың қазақ өне- 
ріндегі көрінісі -  түтастық, ауызбіршілік, жердегі өмірдің 
шарттылығы деген мағына береді. Ромб тектес ирек, суйір, 
уш кіл, көпқы рлы , т ум арш а, сол сыяқты шынжара, балдақ, 
қармақ тікесызықты ою-өрнектер.

Қазақтың қолтума бүйымдарының барлығы дерлік, киім



-  кешегі, зйттық тұрмыстық модениеткс қатысты басқа 
нәрселерінің көпшілігі ою-әрнекпен безендірілетін болған.

Қазақ ою-өрнегі өзінше пайымдауға бейім, бір түрден 
екінші түрге оңай ауысып отыратын қүбылыс. Маңғьістау- 
дың халық шеберлері, мәселен, үзілм ест ен  өткізбеге жал- 
ғасатын, ол қайтадан өт кізбе мен үзілместі құрайтын өр- 
некті сурет үйлесімділігін тапқан.

Қазақтың киім-кешегі айналадағы ортаның, оның үс- 
кірік аязы мен аңызақ желінің әсерімен, бар өмірі көлік 
үстінде өткен көшпелі қауымның, таңның атысынан күннің 
батысына дейін тізе бүкпей күн көрген диханның іс-қа- 
ракетімен байланысты қалыптасқан заттық мәдениеттің кә- 
рінісі. Онда халықтың әсемдік талғамы, өмір салты, от- 
кендегі әлеуметтік хал-ахуалы айқын сезілсді. Ауызекі 
тілмен, антропологиялық түрпатпсн қатар ол кезінде ха- 
лықтың тектестік сезімін ояту мен нығайтуда айтарлықтай 
роль атқарған. Киіміне қарап, жұрт өздерінікін богделерден 
ажырататын болған. Адамдардьщ жас срекшеліктеріне ка­
рай шектелетіні болмаса, түр-түсі, пішімі жағынан қазақ- 
тың киім-кешегі әлеуметтік топтардың беріне бірдей. Көшені 
қарапайымдау болғанымен, дала жағдайына ыңғайлас- 
тырылғандығымен, денеге қонымды, жүріп-түруға ыңғай- 
лылығымен, сан алуан әшекейлерімен ерекше. Дегснмен 
о баста киімді зермен, кестемен одемілеу шамалы болғаны 
ықтимал. Үнемі малмен бірге бүкіл әулетімен кәшіп-қонып 
жүрген немесе диханшылықпен айналысам деп бар омірін 
егіндікте өткізген қазақтьщ киім-кешегін бсзендіруге уақы 
ты да болмаған. Киімді әсемдеу кейінірек, қазақ қоғамы 
ның таптық жіктелуіне байланысты, жүрттың қандай әлеу 
меттік топқа жататынын, дәулеті мен байлығын баса 
көрсетуге деген қүштарлықтан туған болуы ықтимал. Әше- 
кейді қоғам дамуына байланысты киім-кешектің өзіндік 
түрпатына енген жағдай десск, бәлкім -  қателесе қоймас- 
пыз. Ол орине, кейіннен орныққан дәстүрлерге лайық, сұ- 
лулық пен үйлесімділік зандылығына сәйкес, қоғамның 
әсемдік талғамына байланысты сапалы өзгерістерге түсксн.

Тағы бір айта кстстін жағдай - қазақ киімнің барлық 
жерде бірегей боп, тігісінде, пішімінде, материал тандауда, 
түтынуда елеулі айырмашылық бола бермейтіні. Бас ки- 
імдегі, белдік-белбеудегі, салтанаттық немесе күнделікті 
киімнің арнайы түрлсріндегі кейбір озгешсліктер қайсы бір 
аудандарда дәстүрлі киімнің ежелгі түрлерінің үзағырақ 
сақталғандығынан болуы мүмкін.

Сырт киімнің алды ашық боп, солға қарай қаусыры- 
натыны, бешпеттің, камзолдың бслінің қымталуы, үкілі бас



киім, қос етекті көйлек, белбүрме қазақша крімге ерекше 
сән беретіні белгілі. Мүның озінен қазақ халқын қалып- 
тастырған тектестік қоспалардың ықпалын, халықтың от- 
ксндегі ендіргіш күштерінің деңгейін, шаруашылығының, 
кәсіпшілігінің сипатын, тарихи дәстүрлерін, коршілерден 
ауысқан түр өзгерістерін аңғаруға болады.

Мысалға алсақ, мурақ, сәукеле  секілді бас киімдер, ме- 
ніңше, қазақтың арғы ата-бабасының қүрамында маңызды 
қоспа болған сжелгі сақтардың сүйір үшты бас киімдерін сске 
түсіретін сыяқты. Ақ шыттан нсмссе жібектен шаршы етіп 
байланатын әйелдсрдің жаулыгы көнетүркілерден ауысқан бо- 
луы мүмкін. Буған сол заманнан қалған тастағы кескіндер 
дәлел болады. Ал белдемше тегі, ғүндар доуірінен қалған десек 
қателесе қоймаспыз. Киімді солға қаусырыну, кимешсктсгі 
оңір жиек, камзолдың шалғайына, етек-жсңінс оқа тігу — 
адамды табиғаттан тыс күштердің салқынынан сақтайды 
мыс, қыздардың, сал-серілердің, жасөспірімдердің бас киіміне 
үкі тағу дәстүрі бөгде көзден, пәлс-жаладан аула»; етеді -міс 
деген түркі-қыгппақ нанымынан туған жағдай.

Табиғи бояулармен боялған қой терісінен тігіліп, сеңсең 
жаға салынатьш тон, қасқыр ішік, түлкі тымақ, байпақты 
саптама етік қазақтың мал бағып, ат үстінде жүретін күн- 
кәрісіне байланысты киім нүсқалары. Еркектер киетін қы- 
нама бешпеттен, ойелдердің күліш көйлегінен, жаз койле- 
гінен қазақ киім-кешегіне көрші халықтардың -  орыстардың, 
татарлардың, ортаазиялықтардың ықпалын кореміз.

Тері, былғары, жүқа киіз, түйе жүн шекпен /оны кейде 
қой жүнінен де тоқыған/ қазақы киімнің достүрлі мате- 
риалдары болған. Киімге сеңссң, сшкі, қүлын, ақбокен те- 
рілері де жаратылған. Олардан әдетте қазақы тон, жарғақ 
бешпет, көкірекше, кеудеше, жарғақ шалбар тікксн. Сей- 
фидің 1582 жылы жазған шығармасында қазақтың киім- 
кешегі жайлы мынадай қызықты мәлімет бар :"...олардың 
/қазақтардың - Ө .Ж ./ кеудешелері қойдың терісінен ті- 
гілген, әр түрлі түске боялғандықтан, атласқа үқсас болып 
шығады да, Бүқарға әкелгснде, ыңғайлы да одсмі болған- 
дықтан атластан тігілген кеудешенің қүнындай бағаға са- 
гылады"1. Ішікке, бас киімге қасқырдың, түлкінің тсрісі, 
самшат, сусар, тағы басқа аңдардың пүшпағы пайдаланыл- 
•ан. Шекпеннің, шапанның қаусырмасын, шалғайын, жеңін 
киектеуге қажетті ызба қолдан тоқылған.

Киім-кешек тігугс қазақ әуелде Үндістаннан әкелінетін
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шытты, батсайыны, Қытай, Орта Азия жібсгін, барқытты, 
зерлі, бедерлі кездемслерді, мәуітіні, масатыны, шұғаны 
жаратқан. Бул матсриалдармен қазақ, арғы ата-бабасы се- 
кілді, кезінде Оңтүстік Қазақстан арқылы өткен коне “Жі- 
бек жолындағы” айырбас саудадан таныс. Ал ХҮІІ ғасыр- 
дын аяғынан бастап қазақ даласына орыс товарлары да 
келтіріле бастаған.

Халық шеберлсрінің онері мен ісмерлігінің арқасында, 
арбір ұрпақтың талғамына сай өзгерістерге түскенімен, өзі- 
нің нәрін, бояуын жоғалтпай бізге жеткен қазақы киім 
тек өзінің пішімімен ғана емес, зерлі кестесімен, алтын 
оқасымен, қымбат бағалы тастарымен, алтын-күміспен ап- 
тап соғылған зсргерлік бүйымдарымен, үкілі бас киімі, көк- 
сауыр етігімен, мәсі-кебісімен, кодеге жаратылған аса қүн- 
ды аң терілерімен, зерлі және бедерлі жібек, барқыт, 
масаты мәуіті сыяқты қайталанбас материалдарымен коз 
тартады.

Еркек киім-кешегінде жейде /көйлек-дамбал/, бешпет, 
қаптал шапан, түйе жүн шекпен, етіктің қонышына са- 
лынатын шалбар, бас киім нүсқаларының негізгі түрлері 
ғасырлар бойы өзгеріссіз келген. Әлеуметтік айырмашы- 
лықтар киімнің молдығынан, жаратылған материалдарының 
қүндылығынан, тігісінен, пішімінен, ошекейлерінен көрін- 
ген.

Еркектер ақ сүрыптан тігілетін тік немесе қисық жағалы 
койлектің астына балағының төменгі жағына қарай ептеп 
тарыла бастайтын “кең адымды” дамбал киген. Көйлектің 
қолтығына, дамбалдың ауына жүріп-түруға ыңғайлы болу 
үшін үшкіл салған. Әдетте жейденің үстіне қазақ денесіне 
шақтап тігілген, мығым, белі қымталған, етегіне қарай аз- 
дап кеңейе түсетін бешпет немесе кокірекше, борбайына 
шалбар киген. Киімнің осы бір түрін жүқа көк, қоңыр, 
шымқай қошқыл шүғадан, барқыттан немесе жібсктен тік- 
кен. Кейде қаусырмасы, етек-жеңі кестеленетін болған. 
Шалбарды атқа мініп жүруге ыңғайлы болсын деп молдау 
етіп бешпетке жаратылған матадан тіккен. Онда ешқандай 
ілгешек, түйме деген болмаған, белдіктің орнына ышқы- 
рына бау өткізілген.

Күн суытса қазақ бешпет немесе көкірекшенің сыртына 
түйе жүн шекпсн, қаптал шапан киген. Қыста еркектер 
үстіне қой терісінен тігілгсн тон, қасқыр ішік, басына түлкі 
тымақ, аяғына саптама етік киген. Тонды ыңғайына қарай, 
арасына жүн салып, мәуітімен, шүғамен тыстап, астарымен 
қоса көктелетін күпімсн алмастыратын болған. 20-жылдары 
Ойыл мен Сағыз бойын мекендеген қазақтардың киім-ке-



шсгін палеоэтнологиялық дсрсктермен салыстыра зсрттсгсн 
С.И.Руденко, күпінің қазаққа, оның ата-бабасына кем де- 
генде бүдан екі мың жыл бүрын белгілі болған киім үлгісі 
скенін дәлелдеген.

Ауқаттылар арасында аса құнды аң терілерінің пүш- 
пағынан тігіліп, шүғамсн, барқытпен қапталатын пүшпақ 
ішік жоғары бағаланған. Ішіктің ең сонділсріне қамшат, 
сусар тсрілері жаратылған. Еркек киім-ксшегінде кездесе- 
тін ақбокен, құлын терілерінен түсіне қарай іріктеп қү- 
растырылатын бешпет, көкірекше, кеудеше, жарғақ шалбар 
аса сыпайы киім үлгілері болып есептелген.

Малшылар, әсіресе жылқышылар киген киіз сулық-ке- 
бенекті /Ж етісуда - кебентай - Ө .Ж ./ мейлінше үқсатып, 
қылшығын сыртына қарата, сапалы болуы үшін шаршысын 
60x60 см етіп жеке-жскс басқан ақсүр, кейде қоңыр нсмссе 
қара төсемдерден қүрастырып тіккен. Өкінішке орай, оның 
нүсқалары бізге жетпеген. Сондықтан, кебснектің пішімі 
мен тігісі жайлы мәліметті білетіндердің әңгімесінен алып 
отырмыз. Олардың айтуынша, кебенекті киім сыртына ки- 
етін болғандықтан күләпара орнына жүретін түтас жағалы, 
мейлінше мол және үзын етіп, шалбарымен бірге пішстін 
болған. Сулықты атқа отыруға ыңғайлы болуы үшін артын 
жырықты етіп тіккен.

Кебенек -  ат үстіндегі малшыны қар мен жаңбырдан, 
үскірік аяздан, қысқы жел ызғарынан сақтауға бейімделген 
сулық үлгісі. Ел арасында кеңінен тараған “кебенек киген 
келер, кебін киген келмес!” -деген нақыл соз де бар.

Қазақстанның оңтүстігінде еркектсрдің киім-кешегі жер- 
гілікті халықтың отырықшы немесе жартылай отырықшы 
түрмыс салтына, ауа райының ерекшеліктеріне байланысты 
бір шама жеңілдетілген болып келеді. Мүнда жігіттер белі 
қымталған тізеден сәл ғана томен түсетін етіп, шымқай 
қошқыл, қаракөк немесе қоңыр түсті /бүл мүндағы елдің 
киімінің негізгі реңктері/ мәуітіден тігілген бешпет, кеу­
деше, биік өкшелі жеңіл етікке балағын салатын шалбар 
киген. Сыртқы киім белдікпен немесе белбеумен қаусы- 
рылған. Басына тақия, оның үстіне жүқа ақ киізден тігіліп, 
қара барқытпен тысталған қалпақ киген. Койлегі тік жа- 
ғалы, дамбалы кең болған.

Балағы жырық кең шалбарды қазақта негізінен егде 
тартқан қартаң адамдар, ордайым ат үстінде жүретін аңшы 
шалдар, суырылып онер көрсететін сал-серілер, ақын-жыр- 
шылар киген. Ол атқа мінуге, үзақ таңға жайғасып оты- 
руға, шынтайлап жатуға ыңғайлы болған.

Еркек киімі копшілік жағдайда түймеленбейтіндіктен бел-



беу оның негізгі құрамдасы болған. Былғары белбеудің отс 
ертеден келс жатқан түрі-кісе. Кәдімгі белдіктен айырмасы 
нық бекітілген пышақ салатын қыны, откеншсктері, оқ 
шантайлары1 болатьшы. Кісс белбеу металл шытырлармсн бе 
зендірілген.

Еркектің бас киімі сан жағынан әр түрлі бола бермеген. 
Оньщ қалпақ, бөрік, тымақ, жалбағай /далбай/, тақия деген 
бірнеше түрі болған.Әлділер тобесі сүйірлеу келген қүндыз не- 
месе сусар бөріктің үстіне барқытпен / кобіне күрең түсті/ қап- 
талған, алтын зерлермен кестеленген аса биік қалпақ киген. 
Ол этнографиялық едебиетте айырқалпақ, мүрақ деген атау- 
лармсн белііді.

Ересек кдзақ дәңгелек тақия үстіне аулаға немесе далага 
шыққанда бас киімдердің қолда барын кие салатын. Тақиянын 
әте қарапайым әшекейі -жиегіне жүргізілген ирек сызықша 
немесе күмбезінің торт жағьша тігілетін жүлдызша. Жібекпен, 
алтын немесе күміс зерлермен кестеленген барқыт тақияларды 
көбінесе жігіттер кигсн.

Еркектің аяқ киімі етік, кебіс-мәсіден түрған. Сзндік үшін 
жұмсартылған көнге тары сеуіп, ауыртпалықпен ысқылап үқ- 
сатылған жасыл шсгреннсн тігілетін жоне таспамен ксстсле- 
нетін кәк сауыр етік киген. Қазақтың алмастыра отьірып, 
үзағырақ кгаоге ыңғайластырылған, кобіне қайқы түмсықты, 
биік екшелі болып келетін ескі пішімдегі қарапайьім етігі оңға- 
солға ажыратылмаған. Ал оңға солға ажыратылатын етік св- 
ропалық аяқ киім үлгісінің ықпалымен кейіннен тараган.

Өте түрпайы, қарабайыр аяқ киімнің түрлсрі - ш оқай, ша 
рьщ  болған. Шоқайды шала иленген шылғи теріден тігіп, кс- 
дейлер киген. Ал шарықты тау шөгінділсрімен жүргснде етіктің 
сыртынан кигсн.

Қазақ әйелінің киім-кешегі жас өзгерістеріне кдрай ажы- 
ратылған. Қыздың киім-кешегінде мынандай нәрселер болған:

К рс ст ек көйлек. Жүқа матадан тігіліп, белі қыналған 
ішкейлектің үстіне киілгеи. Етегіне екі-үш қатар жслбезек тік 
кендіктсн қосстек деп атаған. Жағасыка тамақша2 тікксн не 
месе мойнына алқа таққан. Көйлектің бүл түріне Маң 
ғыстауда, Сыр бойында желбсзек орнына скі-үш қатар 
бүктесін бсріп, оны да косетек дсп атаған'

К ам зол . Кобіне барқыттан, қыздың бөксесіне жетср- 
жетпес етіп пішіп, белі қыналып тігілетін кеудеше. Оның

1 • Оқшантай -бұрын аңшы оқ-дэрі салатын тсрі дорба. Кісе белбеуге 
бекітілетін болғап. Кейін істея шығып қалғанымсм ошекей ретінде түр 
өзгерістеріне үіііырап, кісс белбеудіц құрамында қалып қоиған.

2. Тамақша күмістен соғылагын да, көйлсктің тік жағасына қоса 
көктслетін алқаның бір түрі.



қаусырмасына , шалғайына, жеңіне оқа тіккен, ал ол та- 
былмаса кесте жүргізген. Қамзолға бойтүмар қадаған, әр 
түрлі әткеншектер ілген.

Так,ия. Барқыттан бедерлі немссс зерлі жібск матадан 
тігілетін де, інжу-маржанмен, зергерлік заттармен осем- 
деліп, үкі тағылатын бас киім.

Белдік. Оның былғары немесе барқыт жолағына металл 
шытырлар қондырылған. Белдікті күмістен де соққан.

Егпік, кебіс. Биік окшелі, бсдсрлі, зсрлі, кестелі болып 
келетін аяқ киім үлгілері.

Қыздың іш койлегін, оньщ астына киетін дамбалын /ср- 
кектікінсн айырмасы шамалы/ жүқа матадан тіккен. Іш 
кейлек жеңсіз, ойық жагалы, тар иықты болған. Ал дамбал 
белі мек адымы кең, тізеден томен жіңішкеріп барып бі- 
тетін.

Қыздкң киім-ксшегінде әсіресе тақия, белдік ерекше 
әшекейленетін болған. Қыз үшін белдігін жоғалту арынан 
айырнлғанмен бара бар болған.

Қыздардьщ киіміндегі бүл срекшелік жалпыға бірдей ойел 
киім - кешегінде қайталанбаған. Әйелдің көйлегі қос 
етексіз, камзолы тізеге түсетіи де қапскрмамен бекітілстін 
болған. Ол басына кимешек киген, жаулкқ салған, көп- 
шілік жағдайда - срамал тартқан. Шапанының сыртына 
кездеме бслбеу буынған. Кейуаналар жөн койлектің үстіне 
үзын камзол, басына сәлде ораған кимсшек киген. Мау- 
сымның суық кездерінде барқытпен тысталған пүшпақ ішік 
киіп, белдікпеч қаусырынатын болған.

Әйел барқыттан, шүғадан тігілетін де қаусырмасына, 
шалғайьша кесте жүргізілетін, ксйде бағалы аң терілерімен 
көмкерілетін, үстіңгі жағына нымша киілетін белдемшені 
/қайсы бір түрін шалғы деп атайды/ де үнатқан.

Үйлену тойына қалыңдық кейде сэукеленің орнына ко- 
нетүркі /қыпшақ/ бас киімінің негізгі элементтерін бойы- 
на сіңірген қасабаны /алтын зерлі деген мағына береді - 
Ө .Ж ./ да киген. Қасаба -  түрпаты дөңгелек, желкесіне 
қарай ойыңқылау, биіктігі іс тапсырушының қалауымен ор 
түрлі болып келетін бас киім. Камзолға жаратылған ма- 
териалдан тігіп, айдынының айналасын, тігісін зерлі жо- 
лақпен әдіптеп жапқан. Алтын зерлі жіптермен кестеленіп, 
металл шытырлармен әсемдеген. Бас киімнің маңдайына 
ор түрлі шытырлардан, інжу-маржан, перуза сыяқты тас- 
тардан тізіп, дөңгелек табақшалармен бекітілген әткен- 
шектер ілген. Қасабаның оң жағьша, самайдың үстіне маң- 
дайдағыдан үзынырақ, күміс қоңыраушалармен бекітілген 
бес-алты тізбектсн түратын стксншск қыстырылған. Бүл



келін боп түсксн қыздың жүйкесін жүбатады-мыс деген сс- 
кі үғымнан туған. Тобесінс қадалған үкі бас киімге срскше 
корік берген.

Қасабаны келіншек тойдан кейін үкісіз, желсксіз, ойың- 
қысының сыртына жаулық салып немесе басындағы ора- 
малдың үстіне киген. Бас киімнің бүл үлгісіне қарай қа- 
лындыққа арнайы алқа, білезік, сырға, жүзік, бүрымға 
тағатын шолпы, бұрымының қолаңына ілетін қоза сырға, 
камзолдың сыртынан буынатын нәзік белдік, аяққа киетін 
мәнерлі кебіс дайындалатын болған.

Қазақтағы балалар киімі кішірейтілгені болмаса, пішімі 
мен тігісі жағынан үлкендердікін қайталайды. Бүл, шама- 
сы, жүрттың өз балаларын үлкендер қатарында көруге 
асыққан ниетінен туса керек. “Қазақта баласына үнсмі жас 
қосып отыратын әдет бар, - деп жазған өткен ғасырда бізде 
болған поляк революционер! А.Янушкевич, - тегі бүл оны 
пэлендсй жасқа жсткіздік деген қуанышты сезіммсн бай- 
ланысты” . Тек балаға арнайы тігетін иткөйлек қана басқа 
сипатта болған. Оны мақта матадан /бомазей, шыт, боз/ 
түтас, нәрестенің денесін аяғына дейін жауып түратын, 
иық-жеңін тігіссіз етіп пішетін болған.

Қазақ жүмыс киімін әдейі тікпсген. Күнделікті киім мен 
тойға киген салтанатты киім арасындағы айырмашылық — 
соңғысының пішімі мол, тігісі жатық, бас киімдерінің бойы 
биік, үқыпты безендірілгендігінен көрінетін. Күнделікті киім- 
кешекке шүғаның қарапайым түрі, ш екпен, сәт ен, бөз, 
ш ыт , қой  т ерісі, бы лгары  сыяқты материалдар жаратылса, 
салтанаттық киім-барқыт, зерлі немесе бедерлі жібектен, 
батсайы-бәтестерден, қымбат бағалы пүшпақтан, елтірідсн 
тігілген.

Қазіргі киім-кешекке қоса-шапан, тақия, қалпақ, бөрік, 
тымақ, саптама, кебіс-мәсі киілуде. Үлттық дәстүрлер қа- 
зіргі киім-үлгілеріне де пайдаланылуда. Соңғы кезде үй- 
лену тойына арнайы киім тіккізу де қалыптасып келеді.

Дегенмен, уақытты көп алатын, оның үстіне дәстүрлі 
материалды қажет ететін халықтық киім тігу ісі үмытылып 
бара жатыр. Жүрт қазір шекпсн тікпейді, қой, аң тері- 
лерінен сеңсең тон, көкірекше, ішік, малшыларға ыңғайлы 
күпі, кебенек тігуді тоқтатқан.

Киіз басушылардың, кілем тоқушылардың, көн илеуші- 
лердің, зергерлердің, тігіншілердің, кестешілердің онері 
мүлдем ығыстырылған. Үкінің қауырсыны да теберікке

1. Янушкевич А. Дневник и письма из путешествия по казахским степям.
Алматы, 1966, 236 б.



айналғандықтан театр-концерт, клуб мекемелерінде оның 
орнына ұсақ етіп қидалап құрастырылған капрон үкі пай- 
даланылуда. Бұрын қазақ күй талғамайтын оеы бір дала 
қүсын қолда үстап, қауырсынын кодеге жаратқан. Солай 
болса оны қазіргі қорықтарда неге өсірмес-ке? Шұға ком- 
бинаттарының бірінде шекпен тоқуды, кейбір тоқыма косіп 
орындарында қазақы киім-кешекке қажетті барқыт, мәуіті, 
масаты, бедсрлі жібек, оқа шығаруды қарастыратын уақыт 
та жеткен сыяқты. Тіптен егер көптеп шығарыла бастаса 
мүндай материалдарды, зергерлік бүйымдарды, әр түрлі 
қапсырмаларды, әткеншсктсрді қазіргі киімге де қолдануға 
болар еді.

Біздің моселенің бүл жағына баса назар аудара бсре- 
тініміздің тағы бір себебі -  соңғы 15-20 жыл ішінде жүр- 
гізілген далальіқ зерттеулер материал алмасуының, сәндік 
талғамның өзгеруі арқасында қазақы киімнің түбегейлі оз- 
герістерге түсе бастағанын көрсетіп жүр. Тіг.тен оның му­
зей қорын толықтыру үшін немесе ғылыми мақсаттарға 
байланысты жүрттан сатып алынған ең дәстүрлі деген да- 
наларының өзінен әзер аңғарылатын болса да, түр алма- 
суын байқау қиын емес. Егер біз қазақы киімді болашақ 
үрпаққа қалдырып, оны заттық мэдениеттің көрінісі есе- 
бінде сақтап қалғымыз келсе, бүл салада нақтылы шалалар 
белгілеу қажет.

Мүның мәнісі жалған үлттық бслгілсрмен шектен тыс 
әуестенетін де өзінің “туындыларын” кино, теледидар, те­
атр, концерттік үйымдар, театр қайраткерлері одағы ше- 
берханасы мен жергілікті онеркәсіп орындары арқылы жүртқа 
тықпалай беруге мүмкіндігі бар кейбір суретші-модельер- 
лердің қазақша киімнің пішіміне, тігісіне, эшекейіне орын- 
сыз араласа беретіндігінде болып отыр.

Қазақы киім одан әрі зерттеуге мұқтаж. Айта кету ке- 
рек, оны зерттеп білуді Қазақстан Ғылым академиясының 
Ш. Уәлиханов атындағы тарих және этнология институ- 
тының, республика музейлерінің далалық экспедициялары, 
“Орта Азия және Қазақстан халықтары” /М ., 1962/ атты 
үлкен ғылыми еңбектің, И.В.Захарова мсн Р.Д.Ходжаева- 
ның “Қазақтың үлттық киімі” /Алматы, 1964/ атты мо- 
нографиясының басылуы, А.Ғалымбаеваның “Қазақ халық 
киімі” /Алматы, 1968, 1978/ суретті альбомының жарық 
көруі, үлттық киім көрмесі мен оның түбегейлі мәселелеріне 
арналған 1984 жылғы Республикалық ғылыми-дағдылық 
конференция біршама ілгері бастырғаны рас. Бірақ қазақша 
киім этнологиялық тәсілдің тікелей өзімен, яғни далалық 
экспедициялармен, киім үлгілерін жинаумен, хабарлаушы-



лардың мәлімсттсрін жазып алу жолымен зерттсуге бола- 
тын кезсң де хронологиялық жағынан, өкінішке орай, біз- 
дің ғасырдың слу-алпыс жылымен шектеледі. Егср осыған 
басқа деректср жоқ болғандықтан молімет беретіндердің оз 
әке-шешелерінен, ата-әжелерінен естігендерін қоссақ, тағыі 
да отыз-қырық жылды қамтып, біздің бар мүмкіншілігіміз 
XIX ғасырдың аяғы XX ғасырдың басымен бітетін болады. 
Республиканың музей қорында да тек осы кезеңнің ғана 
киім-ксшегі сақталған.

Қазақы киімге байланысты құнды мәліметтер табуға бо- 
латын араб-парсы-қытай-армян жазба деректері әлі зерт- 
телмей келе жатыр. Оған қатысты азды-копті жаңа мәлі- 
мсттер археологиялық қазбалардан белгілі. Мәселен, 
Отырар алқабындағы Кедер қаласының орнынан алынған 
VIII-IX ғасырларға жататын оюлы тақтайда сән-салтанатты 
киінген түркі - қаңғар ақсүйектері бсйнеленгсн. Дсгенмен, 
қазба материалдар түрмыстық архсологиямен айналыс- 
пағандықтан оте мардымсыз. Соңдықтан қазақы киімді бі- 
летін соңғы үрпақ ауыспай түрғанда, музей қорында сақ- 
талған киім нүсқаларына жаратылған кездеме, тері, был- 
ғары ескірмей түрғанда, оны зерттеп-білуге асығу қажет. 
Далалық экспсдицияларды, киім үлгілерін жинауды жос- 
парлы, кең көлемде жүргізе берумен қатар, музей қорының 
мон-мазмүнын да біршама тереңдеп зерттеп жазып алған 
жон. Қазақша киімді кеңінен насихаттау мақсатында ғы- 
лыми-көпшілік кинофильмдер шығаруды, теледидардан ар- 
найы хабарлар беріп, көрмелер үйымдастырып отыруды 
жолға қою керек. Халықтық киім үлгілерін көркемөнер- 
паздар, оуесқойлар үшін жеңіл жоне жергілікті өнеркосіп 
орындарында көптеп шығаруды жақсарту қажет. Сонда бүл 
оны заттық-түрмыстық мэдениеттің қүрамдас бөлігі ретінде 
сақтау мен пайдалану ісіне қосылған үлкен үлес болар сді.

Қазақ косіпшілігіне әр түрлі дэуірдің, заманның, үр- 
пақтың қолтаңбасы кіріккені мәлім. кнізден, жүннсн, был- 
ғарыдан, ағаштан, сүйектен, металдан жасалған ор түрлі 
бүйымдардан озімізге белгілі коне ескерткіштер әуснін се- 
зінуге болатыны да рас. Өйтксні қолонеріиің сипаты қай 
уақытта болса да жинақталған тәжірибемен, қалыптасқан 
достүрлермен, халықтың түрмыс-салтымен, әсемдік талға- 
мымсн салыстыра отыра айқындалады.

Қазақтың аса бай тарихи және мәдени мүрасы, оның 
ою-орнсгі, озат ісмсрлігі, қолтума онерінің қайталанбас 
бет-бедері, киім-ксшегі айырықша үлттық мақтаныш се- 
зімін тудыратын дүние. Жылдар өтер, зерттеушілердің та- 
лай-талай жаңа үрпақтары нақтылы материалдары, музей



қорында, жұрттың қолында, ор түрлі үйымдар мен меке- 
мелерде сақталған мүраны алға тарта отыра, қазақ қол 
онері мәдениетін халық игілігіне молынан жаратуға оз үле- 
сін қосатын болар.

Қорыта келгенде айтарымыз -  казіргі техникалық про­
гресс заманында қол өнеріне үлкен өзгерістер енгізілуде. 
Байырғы түрмыстық, салттық достүрдің копшілігі, олармен 
бірге қолөнерінің кейбір түрлсрі көпе-көрінеу ескіріп, ке- 
шегі күн еншісіне айналып үлгірді. Кейбіреулері басқаша 
мазмүн алып, қазіргі негізде дамып, оз өмірін жаңа жағ- 
дайда жалғастыруда. Әйтсе де, товарлы-ақша қатынаста- 
рының қазіргі дамуы, жүн тоқымаларының молаюы үй жағ- 
дайында тоқылатын шекпенге мүқтаждықты жойды. Осы 
заманғы аяқ киім өндірісі үйде етік тігуді қысқартты. Фор- 
фор мен фаянс қолдан жасалған ағаш ыдыстарды ығыс- 
тырып шығарды. Көптен бері үй жағдайында ағаш шабыл- 
майтын, табиғи бояулар шығарылмайтын, сабын қайнатыл- 
майтын болды. Өнеркәсіп шығаратын кілем, үй жиһаздары, 
зергерлік бүйымдар барған сайын кобейіп келеді.

Осындай жағдайда, ғасырлар бойы тоқпейілділік, бей- 
барақаттық қүрсауында қалып қойған халықтың заттық- 
түрмыстық мәдениетін, оның дәстүрлі нүсқаларын сақтап 
қалу үшін шаруашылықты, заттық өндірісті ғана уақытпен, 
кеңістікпен байланысты зерттеп-біліп қоймай, оны тарихи, 
археологиялық, этнологиялық материалдармен салыстыра 
отыра, қоғамның ор түрлі әлеуметтік топтарын қамтитын, 
түрмыста, демалыс сағаттарында, тіптен ондіріс аясында 
жасалатын бірыңғай эстетикалық ортаға пайдаланған жөн.
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ҮЙЛЕСІМІН ТАПКАН ҮҚЬІПТЫЛЫҚ
XX ғаеырдың алғашқы ширсгівде Ойыл мен Сағыз ал- 

қабын мекендеген қазақтьщ соудеткерлігіндегі ерекшеліктерді 
зсрттеген С .И .Руденко тұрғын үйдің қора-қопсьшен 
тіркестірс салынатынына, оның итаркасының жетітдірілгсн- 
діііне, мексн-жайды екіге -  жатақ пең қазан-ошаққа бадіп 
түратын оттығының оңтайлылығына, бөлмелерде кездесегін 
аласа сокіге назар аударған. Мұның өзі біздің ата-бабамыздың 
әсіресе қүрылыс ісінде орнықтылық, үқыптылық корсете 
білгендігінің айғағы. Баспана тұрғызудың осындай үйлесімді 
түрін ғалым басқа жүрттан ауыспаған, қазақтың өзіне тән, 
оған жэне оның ата-бабасына бүдан кем дегенде екі мың 
жыл бүрын белгілі болған қүрылыс үлгісі деп ееептеген.

Әрине, сахарадағы сәулеткерлікке біздің эаманымызға 
дейінгі бірмыңжылдықтың соңында Сыр бойында, Қаратау 
боктерінде, Талас пен Шу аңғарьшда бой катер ген, кошпелі 
малшылармен тығыз катынаста болған қолонершілер мен 
егінші қоныстарының ықпалы күшті бодды деп жорамалдауға 
болады. Дегенмен, даланы жаіілағандардың да кала сәулетіне 
белгілі бір деңгейде эсер еткенін жоққа шығаруға болмайды.

Бізге бслгілі деректергс қарағанда, қазіргі жыл санауы- 
мыздың бастапқы ғасырында-ақ бүл қаныстар қалаларға, 
коне “Жібек жолындағы” саяси, экономикалық жонс мәдени 
орталықтарға айналған.

“Жібек жолы” өзінің үзына бойының елеулі бөлігінде 
Қазақстанды басып өткендіктен оның шеңберіне ежелгі заман 
мен ортағасырларда сахараны мекендеген тайпалар мен ха- 
лықтар да тартылған. Ежелгі сақ дәуірінің өзінде-ақ “Жібек 
ж олы ” секілді далалық сауда жолы болған. Ол ор- 
тағасырларда да белсенді қызмет еткен. Жерорта теңізі ел- 
дерінен басталып, Кара теңіз жағалауын басып отіп, Еділ 
мен Жайықты қиып Орал сыртының оңтүстігіндегі савромат- 
тар еліне, онан Ырғызға, Есіл мен Ертіс арқылы Алтайға 
дейін жстксн. Бүл жол арқылы қытай жібегі, парсы кілемі, 
қымбат бағалы аң терілері сауда алмасуында болған.

XIII ғасырдың ортасына қарай далалық жолмен әуелі Пла­
но Карпини, кейінірек Вильгельм Рубрук жүріп өткен. Ол 
кезде жол оңтүстікке қарай ойысқан: Қырымдағы Кафф 
қаласынан Донның қүйылысындағы Танға, Еділдегі Сарайға, 
Жайықтағы Сарайшыққа, Хорезмдегі Үргенішке, Сыр бой- 
ындағы Отырарға, Қаратаудың солтүстік бөктсрімен Талас 
аңғарына, одан Жетісуға өткеннен кейін барып Моңғолияға, 
Қытайға жеткен.



“Жібек жолының” келесі тармағы Сирия, Ираннан шы- 
ғып Орта Азияға, одан орі Оңтүстік Қазақстан арқылы Же- 
тісуға, Ыссық кәл жағалауымен тау асулары арқылы Қаш- 
қарияға, Қытай мсн Жапонияға алып барған. Бұл жол 
негізінен VI-XII ғасырларда белгілі болған. Оның бойына 
Сайрам /И спидж аб/, Касрибас, Тараз, Қүлан, Мерке, Нүз- 
кет, Джуль, Навакет, Суяб, Баласағүн сыяқты белгілі қа- 
лалар орналасқан.

X ғасырда жолдың Талғар, Екіогіз, Қойлық, Ілебалық 
қалалары орналасқан Іле аңғарымен өтетін бөлігінде тір- 
шілік жандана түсксн. Солтүстік Іле және Оңтүстік Іле 
жолдарының бірінші тармағы Жоңғар қақпасы арқылы Ал- 
мальіққа, екіншісі -Үсек пен Харгос арқылы Алмалыққа 
экелген.

Коне “Жібек жолы” ХҮ ғасырдың басына дейін омір 
сүрген. Ол алғашында Қытай жібегін Батыс елдеріне жет- 
кізуге қызмет еткеи. Өз кезегінде оның бойымен Римнен, 
Византиядан, Үндістаннан, Ираннан, Араб халифатынан 
сол елдердің өнімдері тасылған.

Жатжүрттық бүйымдардың тізімі әркелкі болған. Олар 
мирра мен ладан, жасминь суы мен амбра, кардамон мен 
жүпар жаңғағы, дорітамыр, айдаһар, улы жылан оті, кілем, 
жібек және мақта-мата кездемелері, әр түрлі бояулар, ми- 
нералды шикізаттар, алмас, яшма, янтарь, маржан, піл 
сүйегі, “балық азуы”, күміс, алтын тайтүяғы, аң терісі, 
монета, жебелі садақ, қылыш, найза, айбалта , тағы бас- 
қалар еді. “Жібек жолымен” Фергананың қызбақанды 
жылқысы, араб пен нисий арғымақтары, түйе мен піл, мүй- 
ізтүмсық пен арыстан, сілеусін мен елік, қаршыға мен 
сүңқар, тауыс псн тоты, түйеқүстар сатуға акелінген. “Жі- 
бск жолында” осксри түтқындарды, қол өнершілерді, ср- 
гежейлілер мен зүлыетарды сату да кең өріс алған.

“Жібек жолы” рухани мәдениет пен онер таратуға да 
қызмет еткен. Әншілер мен бишілер, даңғырашылар мен 
акробаттар, Орта Азия мен Шығыс Түркістанның эуездік 
ансамбльдері Қытай императоры мен ақсүйектерінің сарай- 
ларында өнер корсеткен. “Жібек жолы” арқылы әр түрлі 
ағымдағы миссионерлер өз сенімдерін “теңіздің ар жағын- 
дағы” елдерге таратып келген. Үндістаннан Орта Азия мен 
Шығыс Түркістан арқылы Қытай мен Жапонияға буддизм 
тараған; Сириядан, Ираннан әуелі христиан, соңынан ис­
лам тараған. “Жібек жолының” қүл саудасы үшін шап- 
қыншылық пен қантөгіс айқастың жолы болғаны да белгілі. 
Бірақ оның ғасырлар отсе де ізін жоғалтпайтын басты ма- 
ңызы - әр түрлі елдсрді, жүрттарды, мәдениеттерді жа- 
қындастыруда болғанын да естен шығаруға болмайды.

Ксзінде аса ірі сауда, қоләнер, ғылым мен мәдениет 
орталығы - ежелгі Отырар да осы коне “Жібек жолында”



бой көтерген. Оның берік қамалы, ор үстіндегі аспалы ко- 
пірлермен жабдықталған үш қақпасы, жетік ойластырылған] 
кошелері, орталық алаңы болған. Отырарда ақша соғыл-1 
ғаны, қолөнершілср түрақтарының болғаны, су қүбыры, но-1 
жіс желісінің тартылғаны, коп шақырымға созылған қалаі 
сгістіпн суландыру жүйссінің жасалғаны іскер тіршіліктіңі 
белгісі. Отырардың жэне оған тіркесе орналасқан қоныстар-І 
дың орнынан археологтар қала өмір сүре бастаған алғашқы 
жылдардан ХҮІІІ ғасырдың бастапқы ширегіне дейінгі қазір 
Отырар өркенияты деген атпен белгілі бола бастаған заттықі 
мәдсниеттің ескерткіштерін тапқан.

Мүның біз үшін аса маңызды болатыны -  бір кезде гүл- 
денген осы бір кегалды алқаптан табылған баспана қал- 
дықтарының қазақтың “қоржын үйінен”, қолөнер бүйым- 
дарының оның қолтума өнерінен, әуездік аспаптарының, 
еңбек құралдарының, тіптен суландыру жүйесінің қазақ \ 
тұрмысы мен шаруашылығына қатыстылардан балама та- 
уып, уақыт, мәдениет, ұрпақтар байланысын айқындағаны.1

Оңтүстік Қазақстанның халқы ежелгі заманнан-ақ кесек 
қүюды, жүмбаздауды жете игергендіктен мықты қорған- 
дары бар сәулет ғимараттарын, қамалдар салған. Солардың 
бірі Баоа Ата жайлы Е.И.Агееваның басшылығымсн жүр- 
гізілген археологиялық қазба жүмыстары аса қүнды мәлі- 
мет берген . Бүл ежелгі қоныс өз тіршілігін төрт рст тоқ- 
татып, төрт рет қайга жалғастырған. XI ғасырда мүнда 
жүмбаз бен қам кесектен қаланған аса күрделі, биіктігі 
алты метрден астам қалың дуалмен қоршалған қамалды 
бекініс салынған. Ол бірнеше бөлмелерден түрған сол кез- 
дегі сәулет өнеріне тән қабат аралық, бөлме аралық қысық 
жолдары бар күмбезді ғимарат болған. Екі жүз жыл өт- 
кеннен кейін VIII-IX ғасырларда төменгі қабатын балшьіқ- 
пен, таспен бекітіп тастап, аумағын кеңейте бүрыңғы екін- 
ші қабаттың орнына биік түғырға тіке бүрышты, доғал 
мүнаралары бар жаңа қоныс түрғызылған. Бірте-бірте қз* 
малмен іргеліс түрғын үйлер, базар алаңы, кішігірім ғи- 
бадатхана пайда болған. Көп үзамай қаланың іскер бөлігі 
саздан соғылған мықты дуалмен, су толтырылған ормен 
қоршалған. Өндірістік қызметтің дамуына байланысты оның 
үш жағына сегіз қырлы мүнаралары бар қорғанмен қор- 
шалған сауда-саттық, қолонершілер түрағы жайғасқан. XI- 
XII ғасырларда қамалдың ішкі алаңында да тұрғын үйлер 
пайда бола бастаған. Баба Атаны жау, бәлкім монғолдар * 2

1. Акшиев К., Байпаков К., Ерзакович Л. Отырар XVI-XVIII веков по 
итогам ̂ раскопок 1971-1973 годов. Древности Казахстана. Алматы, 1975,

2  т 9 ° П152-153Ы§ЫрбаеВ М' Сокроы|ща ДРевнею Казахстана, Алматы.,



талқандағанға дейін мұндағы қорған мсн бекініс қамалы 
қайта қаланып, кеңейтіле берген.

Мал айдайтын жәнс ксрусн жүрстін байырғы жолдардың 
түйіскен жерінде XIII ғасырда болған араб саяхатшысына 
“гүлденген, жанға жайлы” жасыл желекті, мөлдір бүлағы 
бар осем бау-бақшасы мол боп көрінген, ертедсн халқы 
тығыз тағы бір ірі қала Сайрам /Исфиджаб/ болған. “Сай­
рам қаласының сан ғасырлық бастан кешкені, -  деп жазған 
бслгілі совет шығыстанушысы М.Массон,-оған кіре бсрістің 
озінде-ақ қыстақ қаңқасының шым-шытырық шырғылаңы 
түрғын үйлер мен күре тамырлы коше жүлгерлерінің, олар- 
дың қисық-қисық тар қосалқыларының қатаң ортақтасты- 
рылған сүлбасынан-ақ сезіледі. Сіздің осындай түйсігіңіз 
оздерін озбек деп есептейтін тәжік-қоңсының әуезді майда 
созі көпшілігі қазақ болатын келушілердің тосын дауысы- 
мен араласып, у-ш у болып жатқан базарға барғанда 
бүрынғыдан да күшейе түссді”1 2

Коне “Жібек жолындағы” аса ірі қоныстардың бірі қазір- 
гі Жамбыл қаласының ізашары, “саудагерлер қаласы” - 
Тараз болған. Ол туралы қызықты мәліметтсрді шығыс ав- 
торларының, әсіресе 568 жылы Батыс түркі қағаны Диза- 
булдың ордасында болған Византия елшісі Земархтың жол 
жазбаларынан табуға болады. X ғасырдағы араб саяхат- 
шысы әл-Макдисидің жазып қалдырғанына қарағанда, ол 
тығыз орналасқан, коп халық мекендейтін іргеліс қонысы 
бар, торт қақпалы, бекініс - дуалдармен қоршалған қала 
болған. Оның аумағы төрі -торт жарым шақырымдай бол- 
ған. Тараз түркі - қараханидтердің астанасы ретінде дс 
белгілі. Қалада ақша соғатын орын да болған.

Совет археологтерінің коне Таразда жүргізген зерттсу- 
лері оның біздің заманымызға дейінгі бірмыңжылдықтың 
аяғыида-ақ бекінісі, сауда, қолөнершілер түрағы, қаптаған 
көшелері, су қүбыры, нәжіс желісі, көпшілік моншасы бар 
ежелгі үлгідегі қала болғанын дәлелдеген.

Бүл Талас пен Шу алқабында егіншілік пен отырық- 
шылықтың қарқынды дамып, кедейленген малшы қауым- 
ның отырықшылыққа коше бастаған тусы болған. Сол кезде 
жүрт қазіргі адыр, оба түрінде бізге жеткен шонжарлық 
қамал-қоныстарды жаппай сала бастаған. Солардың бірі - 
архсологтар Баласағүн болуы ықтимал деп жорамалдайтын 
Ақтөбе /бүрынғы аты белгісіз/ қаласының орны. Ол Ақсу

1. Массон М. Старый Сайрам. Известия Срсдазкомстариса. Вып.ІІІ., 
Ташкент, 1928, 24 б.

2. Болин С. Сведения арабских источников IX-XVI вв. о долине р.Талас 
и смешаных районах. Груды института истории, археологии и 
этнографии АН Казахской ССР, т. ҮШ, Алматы, 1960, 91 б.



мен Қарабалта өзеидерінің Шуға қүятын аралығына ор- 
наласқан. Өз кезіндегі барлық танымал қалалар секілді Ақ- 
төбенің де қамал-қорғаны, орталық бекінісі /цитадель/, ір- 
геліс рабады /қолонершілср түрағы/, ақша соғатын орны, 
су қүбыры, нәжіс тартатын желісі болған. Қала қүрлы- 
сының қарыштап қүлаш жайғанына, табылған заттьіқ мо- 
дениетгің қалдықтарына назар аударсақ, біздің алдымызда 
ХІ-ХІІ ғасырларда қиратылған ортағасырлық үлкен қала 
жатқанына күмәндануға болмайтыны аньіқ,

Жергілікті қүрылыс мәдениетінің откендегі деңгейін тек 
археологтар ашқан Сығынақ, Йасы /Түркістан/, Қүлан, 
Тальхир /Т алғар/, Қойлық /Талдықорған/ сыяқты қала- 
лардьщ сүлбасынан ғана емсс, сонымен қатар Орталық Қа- 
зақстандағы Домбауыл ғибадатханасыныц, Аяққамыр, Ала- 
шахан, Жошыхан ғимараттарының, Коне Тараз маңын- 
дағы Бабаджи Хатун /Бабаша қатын/, Айша бибі күмбез- 
дерінің, Сыр бойындағы Сарман Қосы мүнарасыңың, Сыр- 
лы Там күмбезінің, сал сыяқты Маңғыстаудағы шамамен 
X ғасырға жатқызуға болатын Шақпақ Ата жертөле 
мешітінің, тіптен Түркістандағы “Әзірет Сүлтан” қорығьін- 
дағы /ХІІ-ХІХ ғ.ғ./ сәулет ескерткіштерінің қүрылым - тү- 
зілімінен де коруге болады.

Тағы бір айта кететін жағдай -осындай қалаларды, сәу- 
лет ғимараттарын түрғызуға қатысқандардың жүздсген 
жылдар бойы қалыптасқан қүрьілыс тәсілдерін ғана смес, 
ғылыми ой-пікірді, ерекше үқыптылықты, білімді талап 
ететін сәулеткерлік теориясын да жете меңгсргендігі. Му­
ны, басқаны былай қойғанда, кәдімгі тау тасының, жүм- 
баздың, қам кесектің, күйдірген қыштың коне заман ше- 
берлерінің қолында ғимараттың қүр тлымына, түзілімі мен 
түріне белгілі бір дәрежеде эсер еткенімен негізгіні - оның 
соулеттік кескінін, үйлесімділігі мен түтастығын шешпе- 
гендігінен коруге болады. Олар тек түр зандылықтарын, 
өшекейдің коз тартар сонділігін ғана айқындай түсксн. Бүл 
жағдай белгілі совет сәулеткері М.С.Булатовтың “Орта 
Азия сәулет өнеріндегі геометриялық үйлесімділік” /М ., 
1978/ атты кітабында жан-жақты дәлелденген.

Мыаілға ХІ-ХІІ ғасырлардан қалған Айша бибі күмбезінің 
қүрылымын алайық. Оның куб үлгісіндегі сүлбасы, бастапқы 
шаршы қиғашының бір ширегі шамалас, торт бүрышынан 
бой көтерген нақышты бағаналары бар, күйдірілген қызыл 
күрең ойма қыштармен қапталған қабырғасы, ондағы шағын 
тектер, гүлдасталар, үшкілді тобе, қиыстырып қаланған 
итарқасы ескерткішке осем көрік, асқан үйлесімділік берген.

Айша бибі күмбезінің біз үшін айрықша қүндылығы -оның



ойма қышты ошекейлерінде кейбірсулсрі ежелгі сақтар 
дәуіріне меңзейтін қазіргі қазақ ою-орнсгінің ор түрлі бір- 
лсстікте бірін-бірі толықтыратын әуендерінің барлығы дер- 
лік орын тепкендігінде. Белгілі соулеткср Т.Бәсенов Айша 
Бибі „Өзін талдап түсінуге кілт болатын қазақ сәулет 
онерінің ою-орнек қазынасы жинақталған өзінше бір му­
зей”1 деп бағалаған.

Әр түрлі тарихи себептермсн Қазақстан жерінде негі- 
зінен діни, ғибадаттық сәулет ескерткіштерінің ғана сақ- 
талғаны мәлім. Олардың басым көпшілігінің күмбезді бо- 
лып келетіні, ал “күмбез түрпатының белгілі мөлшерде 
түрғын үйдің жылжымалы түріне /киіз үйге -Ө .Ж ./ үқ- 
сайтыны белгілі”2 3. Бүған Маңғыстаудағы Шақпақ Ата жср- 
төлс мсшітінің орталық болімінің төбссіндсгі шаңырақтан 
жарық түсетін киіз үйдің уықты күмбезін қайталайтыны, 
сол сыяқты X ғасьтрда бой көтсрген Бабаджи Хатун күмбезін- 
дегі шатырлы жабындының кейіннен күмбезді-дарбазалы 
сәулет өнерін дамытуда кеңіней пайдаланылғаны дәлел бо­
ла алады.

Шатырлы жабынды жөнінде кесіп пікір айтқан белгілі 
совет археологі, шығыстанушы А.Н.Бернштам күмбезді- 
дарбазалы сәулеткерлікте соңынан бүкіл Орта Азия сәулет 
өнерінің өзегі болған үш нәрсені -  қүрлыстың күмбезді 
қаңқасын, портал мен ойма қыштардан қүрастырылатын 
декорды ерекше бөліп қарап, мүндағы күмбез идеясы мен 
оны түтас жүзеге асыру көшпелі - малшы қауым мекенг 
деген солтүстіктен /дешті қыпшақтан -Ө .Ж ./ алмасқан' 
деп есептеген.

Сойтіп жылдар, ғасырлар өте бсрген. Қүрлыс матери- 
алдары, жапсарбасы озгеріп, салынатын жайлардың түрқы 
мен қүрылымы күрделене берген. XIV-XV ғасырлардан бас- 
тап сарайлардың, мешіт-медресе, моншалардың, кесене- 
бейіттердің сыртын бүрынғыдай материалдың оңін корсете 
қыштан мәнерлеп қалау, кеңістікке біркелкі әсем тосем 
алуға мүмкіндік беретін ойма қыштармен безендірумен қа- 
тар полихромды плиталар да пайдаланыла бастаған.

Сол кезеңнің үздік жетістіктерінің бірі Түркістандағы 
“Әзірет Сүлтан” қорығындағы Ахмет Иасауи сәулет ғи- 
мараты болып табылады. Алты ғасыр бойы бүл қүрылыс 
жүртты өзінің колемімен, қүрылымының мінсіздігімен, 
сөзбен жеткізе алмайтын бірегейлігімен, қайталанбас

1. Архитектура Казахстана. Алматы, 1959, 101 6.
2. Басенов Т., Памятники архитектуры в районе Сам. Алматы, 1947,39 б.
3. Бернштам А.А. Архитектурные памятники Киргизии. М., 1950



әшекейлі нақыштарымен таң қалдыруда. Аспанмен тірескен 
кок күмбез, мүлтіксіздіктің шегінен көрінетін қырлы 
күмбез, эпиграфиялық бас қүр, полихромды плиталардан 
құрастырылған төсем, айрықша безендірілген гүлдаста 
бағаналар күнмен шағылысьіп ерекше эсер қалдырады.

Ал жалпылама көпшілік мекенжайы сол кезде де, одан 
кейін де көбіне қам кесектен тұрғызылған екі бөлмелі, не- 
месс көп болмелі тіркеспе баспана болған. Ал мал үстауды 
азын-аулақ диханшыльіқпсн үштастырған кешенді шаруа- 
шылық иелерінің үйлері ауласында өңделген танабы, жо- 
ңышқалығы, жиналған пішені бар, сырт қарағанда кішігірім 
бекініске үқсайтын тар терезелі, ошекейлеп бсзендіру дс- 
геннен қүралақан, жатақ бөлмелері, асханасы, қоймасы 
бір-бірімен тіркестіре орналастырылған баспананың нүсқа- 
сы болған. Жазда аулаға қосымша киіз үй тіккен.

Тегі, қазақ үй тұрғызғанда оның ең алдымен өзінің мал 
эсірумен тікелей байланысты өмірі мен түрмысына қолайлы 
болуын кәздеп, үнемшіл пиғылда болса керек.

XVI ғасырдан бастап, қазақ хандығының нығая баста- 
уына байланысты ортақтастырылған хан өкіметінің күшеюі 
қүрылыс ісін бір шама жолға қойғаны мэлім. Әйтседе, Орта 
Азия хандарының толассыз шабуылдары, Жоңғар шапқын- 
шылығы, жергілікті шонжарлар арасындағы алауыздық қү- 
рылыс ісін қарыштатып дамытуға мүмкіндік бермсгендіктен 
сол дүрбелең кезеңде түрақты мекен-жаймен қатар жыл- 
жымалы үй де кеңінен тарай бастаған. Тегінде, бүған да- 
ладағы қал-ахуалдың езі де итермелесе керек. Өйткені, 
үнемі толастамаған жау шабуылын қашанда көктем мен 
жазда күтуге тура келетін, Арқаның қақаған қысы, ыз- 
ғырық желі дүшпанды көреркозге өлімге айдайтын ессіз- 
діктен сақтандырып, қорқытатын.

Қайсы бір дерсктерге қара ганда, қазақта бүрын доңғалақты 
үйлердің бірнеше түрі болған. Олардьщ қүрылымы, бітімі жо- 
нінде біздің білетініміз кезінде қазақ арасында болғандар- 
дың жазып қалдырғандары. Мысалға, В.Рубрук XIII 
ғасырдың ортасында қазақта 22 өгіз жегілстін, шыбықпен 
өріп, киізбен жабылатын доңғалақты арбалар болғанын 
айтса, арада жүз жыл өткеннен кейін Дешті қыпшақта 
болған Ибн Батута тэрт доңғалақты арбаның үстіне қон- 
дырылған, жарық түсетін терезелері бар киіз үйді коргені 
жайында жазып қалдырған. Фазаллах Ибн Рузбихан Ис- 
фахани /XVI ғас./ өзінің “Михманнаме-Ии Бухара” /Б ү- 
қарлық қонақтың жазып қалдырғаны/ атты кітабында бір- 
неше түйені қосарлап жегетін үлкен арбаның үстіне 
орналасқан, қол өнері дәстүрінде эсемделген, малдың қа-



рынынан, куығынан тартылған терезелері бар ағаш қаң- 
қалы киіз үй жоніндс аса қүнды молімет бсрген. Доңға- 
лақты киіз үй жайында мағлүмат XVI ғасырдың ортасында 
Каспий жағасымен жүріп откен ағылшын А.Джснкинсон- 
ның жолжазбаларында да кездеседі.

Доңғалақты үйлердің жылжымалы мекенжайдың басқа 
түрлсрінсн, мысалға, киіз үйден айырмашылығы кошіп, 
қонғанда арба үстінен жығылмайтын болғанында.

Кейінірек пайда болған, кезінде жолсапар үйдің міндетін 
атқарған күймслі арба да тсгінде сол кезсңнсн қалған мүра 
болса керек. Бір таңқалдыратыны хальіқ дастандарында су- 
рсттелгсн күйменің В.Р^брук пен Ибн Батута мағлүмат- 
тарына сәйкес келетіні.1

Дегснмен доңғалақты үйлер коп үзамай түрмыстан шы- 
ғып қалады да XVIII-XIX ғасырларда қазақтың көшпслі 
мекенжайының негізгі түрі-киіз үй бола бастаған, “Казак- 
тар, - деп жазған А.Вамбери - хандықтың /Қоқан хан- 
дығының - Ө .Ж ./ халқының кәпшілігін қүрайды. Олар 
Шығанақ көлі мен Ташкент аралығындағы таулы аймақта 
көшпелі емір сүреді жоне патша ағзамына қанша толесе, 
ханға да сонша төлейді. Қоқан қазақтарының көпшілігі өте 
ауқатты адамдар, Хазрети Түркістанда, тағы басқа жер- 
лерде үйлері бар болғанымен онда өздері түрмайды”2.

“Қазақтың киіз үйі өзінің қүрылымы жағынан алғанда 
кошпелі халықтардың бИде бірсуінікімсн салыстыруға бол- 
майтын жылжымалы түрғын үйлердің ең жетілдірілген түрі 
болып табылатын” /Руденко/ қүрастырмалы -керегелі киіз 
баспаналардың түркі /қыпшақ/ үлгісіне жататын нүсқасы. 
Моңғолдікімен салыстырғанда биік күмбезді, сыпайылау, 
дауылды желге, жаңбыр мен қарға мығымдау болып келеді.

Академик Ә.Х.Марғүлан ағаштан түрғызылған немесе 
қам кесектен соғылған үйлерге қарағанда, киіз үйді өзінің 
сртедегі із ашарларының негізгі бслгілерін бойына сіңірген 
баспананың біршама соңғы түрі деп есептеген. Киіз үй әде- 
мі иіліп жиналатын кереге қанаттарынан, оның күмбезін 
қүрастыратын уықтардан, шаңырақтан, алып-салмалы маң- 
дайшасы, табалдырығы, босағасы бар “сықырлауық” 
есік тен  түрған .  Мүның бәрі арқан-ж іпте рм ен ,  
таңғыштармен біріктірілстін де төрт жағынан туырлықпен, 
сартынан екі үзікпен, шаңырағының үстінен түндікпсн, 
есігінің сыртынан желқағармен /киіз есік/ жабылатын 
болған.

Қазақта молшылық пен сәттіліктің белгісі болып та-

1. Хозяйство казахов на рубеже ХІХ-ХХвв. Алматы, 1980, 57-58 б.
2. Вамбсри А. Путешествие по Средней Азии. СПб., 1865, 89 б.



бы л га н ақ үй қастерленген. Оның айналымы 6-8, кейде 1 
12 қанат ксрегеден, күмбезі 140-150 уықтан түрган. Ақ ] 
үй өзімен қосарлана тігілетін қара үйден екі есе үлкен 
болған және ақ киізбен жабылған. Күмбезінің томенгі 
жағына ақбасқүр, ксрсгенің уықпен қиылысқан жсріне тер­
ме басқүр түтылатын болған. Шаңыраққа, уыққа сөндік 
үшін нешс түрлі шашақты бау ілінген. Туырлықтың, 
үзіктің ішкі баулары, керегенің таңғышы тоқыма жо- 
лақтардан түрған. Ақүйдің киіз есігі де өзінше осемделетін 
болған.

Ақүйдің шағын көлемді түрі отау үй деп аталған. Жас 
жүбайларға арнайы тігілетін болған.

Кош жолында аз уақыт аялдайтын сәтте ауқатты қазақ- 
тың тігетіні аласа бойлы туырлық үй. Киіз үйдің бүл түрінің 
бүлай аталатыны ол тек туырлықпен ғана жабылатынынан. ;

Жорық кезінде тігілетін жол үй үш-төрт қанатты, қысқа 
уықты, шағын шаңырақты болған. Мүны қазақ кобіне Абы- 
лайша деп атаған.

Малшы қосының кәдімгі киіз үйден айырмашылығы тіп- 
тіке болып келетін уықтарын жерге қадап, олардың үшын- 
дағы тесіктергб өткізілген жіппен басын қосып байлай сала- 
тынында. Кос екі туырлықпен ғана жабылатын болған.

Киіз үйдің көлемі мен ішкі бау-шуына қарап оның иеле- 
рінің түрмыс деңгейін аңықтауға болатын. Кедей - кепшікте, 
мысалы, кішкентай, тар, кейдс тіптсн шаңырағы да бола бер- 
мейтін екі-үш қанатты киіз үй болған. Олардың екі керегені 
жайып біріне бірін түйістіріп, бір ғана қоңыр туырлықпен 
жауып ылаждайтын ксздсрі де аз емсс-тін. Мекенжайдың бүл 
түрі жаппа немесе күрке деп аталған. Ал мүлдем сіңірі шық- 
қан бейшаралар жоғарғы жағы бір бірімсн байланыстырылған 
үш сырықты үй етіп, жел соғатын немесе күн қағатын жақ- 
тарын киізбен, шимен жауып күнелткен.

Киіз үй мскснжай рстівде жазда оте қолаилы болған. Бірақ 
онда қыстауға тура келсе, осіресе адуын аязда, киізін сыпырып, 
қаңқасын астан-кестен ететін дауыл соққанда оны баспана ету 
қиын болатыны белгілі. Киіз үйдің ішкі обзелдері, ғалым-эт- 
нограф М.С.Мүқановтың зерттеулері айғақтағандай, халық 
өнерінің үлгілеріне негізделген. Оның пікірінше, киіз үйге жа- 
ратылған киіздеи, кілемнен, қымбат бағалы кездемелерден, 
бау-басқүрдан, ағаштан ойып, сүйекпен, бояулы өрнектермсн 
әсемделген үй жиһаздарьшан үлттық ою-өрнек шығармашы- 
лығының дәстүрлі нүсқаларын көруге болады.1

Әдсттс бай үйгс кіргсн адамның ою-орнсктің қайталан- 
бас олеміне тап болатыны молім. Еденге алаша, кілсм, те-

І.Муканов М. Казахская юрта. А-А., 1981, 48 б.



кемет, сырмақ, корпеше тосеп, оның үстінс жержастықтс 
неғүрлым қүрмстті қонақтар кслгсндс қүсжастықтар тас- 
талатын. Ал қабырғаға түс киіз, нсшс түрлі кілем, тәсек 
орынның түсына ілмекесте түтылатыны озінен озі-ақ тү- 
сінікті.

Бүрын киіз үйдің ортасынан от жағылып, ү*ш аяқты тсмір 
ошаққа кдзан асылатын. Ал қонақ үйде ас дайыңдалмайтын- 
дықтан ортасына дастархан жайылатын дөңгелск аласа үстел 
қойылатын да айналасына қонақтарға арнап жсржастықтар 
тасталатын.

Киіз үйгс кіре бсрісте сол жақта, ср түрман, қүс салып, 
аң  аулауға қажстті заттар түратын. Одан саі әрсгірсккс жас 
жүбайлар үщін сырт коздсн тасалайтын шымылдығы бар тө- 
сскағаш қойылатын.

Жастардың тосск орнынан жоғарырақ жүкаяқтарға қойьіл- 
ған қаршын, обдірс үстіне көбінесе осындағы оулеттің мол- 
шылық түрмысының белгісі іспетті скі-үщ қатар корпс-тосек 
жиналатын. Үйдін оң жағьша эдетте қарттар орналасатын. Оң- 
жақ шыға бсрісте асадал, тамаққа қажетгі азық-түлік салатын 
ксбсжс, қазан-ошақ балатын. Аяққап, тсркеш керсгснің басына 
ілінетін.

Үнсмі малмсн бірге кошіп-қонып жүрген қазақтың бір белі- 
гінің киіз үймен қоса түрақты түрғың жайы, қора-қопсысы 
бар қыстауы /қыстақ/ да болған. Онда жазда пішен дайын- 
даумсн, қарабайыр сгіншідікпең айналысатындар ғана қалатын. 
Өйткені шөп шабу, астық жинау, тұрғын- жайды, қора-қоп- 
сыны жоңдеу үшің оларды қысқы қоныстан қозғалтпайтын. 
Малды оз оулетінің басқа адамдарымен жайлауға аттандыра- 
тындар көбіне қыстауға жақың киіз үй тігіп, табың осында 
қайта қүлағанша қалып та қоятын.

Шабындық қалыптасқан достүр бойынша мал иелерінің 
меншігііаде болған. Өйткені, азын-аулақ шоп жинап, малды 
қыстау айналасындағы жайылымда үстап қыстан шыіуға олар- 
дың қайсысы болса да қарсы болмайтын. Ал астықты қазақ 
оз ата-мскенінде қалағанынша егіп алатын.

“Біз зерттеген руларда кездескен еііншілік қазаққа оньщ 
тсктестік жағьшан қалыптаса бастаған кезінен белгілі ексндігін 
ескерсек,-дейді С.И.Руденко,-мүндай отырықшылық пен егін- 
шілікті жаңа мәдени жетістік ретінде қарауға бола ма? Ал 
қысқы мекенжайға келсек, оның жалпыға бірдейлігінің берік- 
тігіне, кең тарағандығына қарай, бізге белгілі басқа үғым- 
түсініктермен салыстыра отыра. олардың оте коне қүрлыс 
үлгісі екендігін аңгаруга болады." Қазаққа тән мекенжай кош- 1

1. Руденко С. Очерк быта казаков бассейна рек Уила и Сагиза. Казаки.
Антропологические очерки. Вып. 2. Л., 1927, 9-10 б.



пелі, жартылай кошпелі, отырықшы аудандарда бір бірінен 
тек бөлмелерінің орналасуымен, қора-қопсысының шаруа- 
шылыққа, тұрмыс ерекшеліктеріне байланысты қызметінің 
торкіні жағынан ғана ажырасатын болған.

Қыстау тұрғызу үшін қазақ әдетте даланың ызғырақ же- 
ліне ықтасын болатын қопа қамысы, бұта-талы бар, мал 
тебіндейтін шөбі мол озен немесе кол жағасын таңдап ал- 
ған. Қыстаулық жер әдетте біреугс бекітіліп берілмеген. 
Өйткені басқалар оның азаматтық құқын мойындап, ба- 
сып-көктеп кіре қоймайтын.

Қыстау әдетте қам кесектен, кейде жұмбаздан, шымнан, 
тау тасынан, ілуде күйген қыштан соғылатын, есте қалар- 
лықтай ештемесі жоқ баспана үлгісі болған. Түрмысқа ың- 
ғайлап түрғын үй мен қора-қопсы жинақы орналастыры- 
латын. Түрғын үйдің бір-бірімен тіркестіре салынатын ауыз 
үй, оттық үй /асхан а/, жатақ үй, қонақ үй деп аталған 
бөлмелерінің табалдырығы биік, төбесі аласа, терезесі тар, 
үзартылған мүржасы болған. Асхана мен жатақ үй ара- 
:ындағы қабырғаға орналасқан оттық арқылы жылытылған. 
Қонақ үй деп аталатын болмеге өз алдына от жағылатын. 
Түрғын үйге онымен итарқасы бірге жабылатын төл қора, 
етхана, астық қоймасы да тіркестіре салынатын.

Қыстауда шатыр болмаған. Оның итарқасын, шатырдың 
да, төбе жабының да міндетін атқарғандықтан, қамыспен 
жауып, үстіне топырақ салып балшықпен сылайтын болған. 
Ағаш еден тек байлардың үйінде ғана болған.

Ауқатты қазақ үйін күйген қыштан салған. Егер қабыр- 
ғасын қам кесектен түрғызған жағдайда сыртын күйгсн 
қышпен қаптайтын болған. Үйдің бұғатының төменгі жағы- 
на мәнерлеп құйған қызыл кірпіштен құрастырылатын бас- 
қүр беретін. Қарттардың айтуынша, іргетасы жоқ болған- 
дықтан қабырғаға түсетін салмақты жеңілдету үшін бел- 
мслерінің бүрышы қиылысқан жерлсріне шығыңқы баға- 
налар /пилон/ берілген Торғай облысының Үрпек аулына 
жақын жердегі осындай бір үйді, болашаққа сақтау мақ- 
сатымен, біз жергілікті орындардың шешімімен 1974 жылы 
аудан оргалығы -Аманкелді селосына кошірген едік. Кейбір 
деректерге қарағанда , үйді бүл өңірге белгілі Аймағамбет 
үста XIX ғас. аяғында турғызған. Мұнда 1916 жылғы қазақ 
үлт-азаттық қозғалысының басшысы Аманкелді Үдербай 
ұлын жүрт сардар /қолбасшы/ етіп кәтерген.

Қазақта кездесетік жертөле, кепе малсыз тақыр кедей 
болғандықтан отырықшылыққа ауысқан және қүрылыс ісіне 
машықтана қоймаған дала жатақтарының түрағы болған. 
Бүрын Қазақстанның батыс аудандарында, осіресе Ойыл



мен Сағыз алқабын жайлаған елде шымнан тұрғызылатын 
үйлер де кездесетін.

Кенді Алтайдың орманды оңіріндегі қазақ ағаштан қи- 
ып, төрт немесе бес қабырғалы етіп қыстьгқ, дүкен деген 
атаулармен белгілі ағаш үйлер салған. Шыбықтан оріп 
шарбақ үй түрғызған. Каспий мен Арал балықшылары тү- 
гелдей кесектен соғылған қақыра үйлерде күн кешкен.

Қазаққа тән үй қүрылысындағы ең коне нүсқа - шо- 
шала. Оның аумағын дөңгелек, қаңқасын жоғары қарай 
сүйір етіп /шошала деп аталатын себебі де осыдан/, ағаш- 
тан шауып. шыбықтан еріп, шымнан, тастан, қам кесектен 
де соққан. Этнографиялық әдебиетте соңғы кезде бірте- 
бірте түрғын үйдің жетілдірілген түрлерінің көбсюіне бай- 
ланысты қысқа азық-түлік, ет сақтайтын қойма ретінде 
пайдаланылып, соңғы 20-30 жылда мүлдем істен шығып 
қалған қазақтың осы бір баспанасы жайында мағлұмат 
жоқтың қасы.

Сыр бойының, Қазақстанның Оңтүстігі мсн Жстісудың 
халқы суармалы жерлерге, бітік шабындықтлрға орналас- 
қан елді мекендерде түрған. Мүндағы түрғын үй қора-қоп- 
сыдан аулақ салынған. Әрі асхана міндетін атқарған кі- 
реберіс долізбен ажырасатын екі белмелі түрғын үй салу 
кеңінен тараған. Оның бірінде оздері түрып, екіншісінде 
қонақ қабылдайтын болғандықтан мүндай үй нүсқасын 
“қоржын үй”, Жетісуда - “тоқал там” деп атаған. Оның 
құрамында кейде бастырма, түнек /қамба/ болған. Қсржын 
үйдің сыртында жыңғылмен, шеңгелмен қоршалған бақша, 
дәнді дақылдар, жоңышқа егілген бірнеше атыздан түратын 
танап болған.

Оңтүстік Қазақстанның аптап ыстығында егістікті ме- 
кенжайдан тыс жерге /бүл тегі бір-екі рст қана пайдала- 
натын/ орнастырған жағдайда қазақ жүмбаздаған балшық- 
тан уақытша баспана ретінде жертоле -  олшек салып, 
жазда сонда түрған. Өлшек салу үшін оуелі жерді шар- 
шылап қазып, топьірағын босатқаннан кейін үстіне су қүй- 
ып балшық илейтін де оны доңғалақтап бірінің үстіне бірін 
қатар-қатар қойып қабырғасын көтере беретін. Дайындал- 
ған балшық біткен соң шүңқырды томен қарай тағы да 
үңгіп, қопсыған тспырақтан қосымша балшық илейтін де 
қабырғаны бір-бір жарым метрге дейін көтерген соң төбссін 
ағаш шыбықтармен, жыңғылмен, үстіне жаңа шабылған 
шөп-шалаң, жантақ салып жабатын болған. Жел алып кет- 
пес үшін әр жерінен қам кесектермен, кеуіп үлгсрмеген

І.Маргулан А. Казахская юрта и ее убранство. М., 1964, 3 б.



батпақтың тоңғағымен бастырып тастайтын.
Қазақтағы дәстүрлі түрғын үйдің ішкі жиһаздары киіз 

үйдегідей болған. Мұнда да еденге алаша, кілем, текемет 
тесслген. Айналасына жер жастық тасталған ас ішетін ала- 
са шағын үстел қойылған. Үйде көрпе-жастық жиналған 
екі-үш қатар жүк болған. Үйдің тсрсзесіз жағына кілем 
немесе алаша түтылған. Аспаға дастархан, сүлгі, шашық, 
майлық ілінген. Жас жүбайларға жеке бөлме жабдықтауға 
мүмкіндік болмаса киіз үйдегідей төсекағаш қойып, шы- 
мылдық қүрған.

Қазақ үй салғанда сң алдымен оның қора-қопсысына 
күншуақты, желдің өтінен аулақ, қар-жаңбыр суы ылдилап 
ағып кететін ойлы-қырлы жерді тандап алатын болған. Ескі 
қазақ ауылдарында Орта Азия қыстақтары мен орыс де- 
ревнясындағындай көшенің бола бермсйтіні де мінс осыдан.

Шынын айтсақ, қазақтың түрақты мекенжайы киіз үй- 
мен салыстырғанда әлі де болса терең зерттеуді қажет ете- 
тін қүбылыс. “Бізде киіз үймен мазардан басқа ештеме 
болмаған” деп мүләйімситіндер де аз смес. Бүл “өзің білме, 
білгеннен сүрама!” дегеннің кебі. Біз қазақтың, оның ата- 
бабасының, шамамен айтқанда, соңғы екі мың жыл ішінде 
түрғын үйдің бірнсше түрлерін /шошала, қоржын үй, жер- 
төле, тіркеспе, елшек, қыстық, дүкен, шарбақ үй т.б. /  қа- 
лыптастырғаны жәніндс айттық. Тағы да айтатынымыз: біз- 
дің халықтың қүлазыған кең даланың үскірік аязы мсн 
аңызақ желіне, қақаған қысы мен аптап ыстығына бей- 
імделген іс-тәжірибесінің тек шаруашылық үйымдастыру- 
дан немесе күн көруден ғана емсс, оның ғасырлар бойы 
қалыптасқан өзіндік қүрылыс мәдениетінен де байқалаты- 
ны. Мысалға алсақ, Отырардан табылған қазба үй қазақтың 
кәдуілгі дәстүрлі түрғын үйлеріне үқсас. Ондағы шсті 
күйген қышпен қаланған суфа бәрімізге белгілі қазақ 
үйлерінің сәкілерін /сыпаларын/ қайталайды. Қазақтың 
қоржын үйіндегі оттық озінің құрылымы мен қызмсті 
жағынан Отырардыкіне үқсас. Тіптен мүның борін былай 
қойғанда, археологтар қазаққа тон мал қораның, ат 
қораның, сондай-ақ киіз үй тігілетін сыпаның үлкен аула- 
лы түрғын үйдің қалдықтарын Іле Алатауы боктерінде IX- 
XIII ғасырларда бой көтсрген ескі Талғар /Т ал хи р / 
қаласының орнынан да тапқан.

Ежелден келе жатқан қүрылыс мәдениеті мен қазіргінің 
сабақтастығын айқындауда сахарада кездесетін түрғын үй- 
дің басқа үлгілсрі де қызғылықты материал бере алады. 
Сарыарқаның бүрынғы кош жолдарының ксй түстарында 
әлі де ауыз үйден ас үйге, онан түрғын болмеге, одан орі



қонақ жайға отетін тіркеспслі үйлсрдің қүландылары та- 
былады. Маңғыстауда үлу тастан соғылып, терезе маңдай- 
шалары сыналап қаланған, бүғаты тастан қашалған ою- 
өрнектер мен бояулы нақышпен безендірілген үйлер, 
мешіттер сақталған. Қазақстанның оңтүстігіндегі қоржын 
үйлердің, Жетісуда ескі тоқал тамдардың кей бір нусқа- 
лары зерттеушілерін күтіп, қаңырап босқа түр.

Тарихи себептермен қазақта өндіріс орындары болмаған. 
Бірақ оның еңбек қүралдарына, қару-жараққа, ат әбзел- 
деріне, үй жабдықтарына, зергерлік бүйымдарға қашанда 
мүқтаж болып келгені рас. Өткен заманда малшы қауым- 
ның кошіп-қонып жүретін жолындағы, ірі елді мексндерде, 
ауылдарда үстаханалардың болуы да осымсн байланысты.

Окінішке орай, мүндай ұстаханз-шеберханалар бізге 
жетпеген. Оған іс тапсырып, үстахананың қызметімен пай- 
даланғандардың айтуына қараганда, оның ортасына кош- 
пелі халықтардың копшілігіне тән, алып-жүруге қалайлы 
қос тұтқалы корік орналасгырылған. Оған тізеге дсйін ая- 
ғын салатын шуқыр қазып, ернеуіне төселген корпешенің 
үстінде отырған жігіт екі тутқасын бірдей басып от үр- 
леткен. Көріктің үстінде устахананың тобесіне қарай түтін 
тартатьш мұржасы бар тесік болған. Шебер дайындайтын 
затты орнынан қозғауға, отқа салып-алуға, ұстап тұруға 
қажетті аспаптарды қасында үстаған. Мүндай ұстаханада 
темірді сыңар мүйіз төсте екеулеп соққан. Затты оттан 
альщ, тоске салып әрі-бері қозғаған ұста балғашы - шо- 
кіртіне оньщ қай жерін, қалай соғу.. ы керек қылатын тұсын 
көрсететін.

Қазақтың коне үстаханасы бізге Торгай облысы Үрпек 
ауылында туратын, тағдыры кісі қызығарлық Аманкелді 
сарбаздарының бірі , ксзінде үстаға қолқабысшы, шокірт 
болған, есейе келе уста, зергер-шебер онсрін озғелерден 
озық меңгергсн Садуақас Көгентайүлы осылай суреттеп 
берген еді.

Аманкелді сарбаздары пайдаланған бір болмелі, жалпақ 
тобелі коне устахананы біз 1974 жылы сол кісінің басшы- 
лығымен қайта қалпына келтірген едік. Онда қазір кіші- 
гірім устахана музейі орналасқан.

Қазақтың шаруашылығын, турғын үйін, ұстаханаеын, 
косіпшілігін суреттей отыра біз оның саулеткерлігіне, эт- 
нографиясы мен турмысына тікелей байланысты қора-қоп- 
сысы жөнінде де айта кетуді жон көрдік. Жалпы малға 
қатысты қора-қопсының құрамдас болігі жабық қора. Ол 
тұрғын үймен қатар немесе онымен бірге орналасқан. Мү- 
ның озі қазақтағы үй құрылысының тағы бір ерекшелігін



көрсетстін жағдай. Одан ксйінгі қора-қопсыға қатыстылар 
мыналар: жел жағынан ықтасын болатын бастырма; үзақ 
қыста мал жеп бітірстін шаптсн түрғызылатын төбесі ашық 
қотан; қамыспсн қоршалатын ықтама; мал суаратын қү- 
дық; атқа жем беретін ақыр /н а у а / т.б. Бүгін осындай 
қүрылыстарды зсрттеп-білу, сондай-ақ ескі түрғын үй үл- 
гілерін сақтау және қалпына келтіру тек қазақ халқы үшін 
ғана айырықша маңыз алып отырған жоқ. Бүлардың өзіне 
тон белгілерін, ерекшеліктерін түсіне білу - қазіргі ауыл- 
дық жердегі үй қүрылысының бірқатар мәселелерін қүла- 
зыған кең даладағы тіршілік пен түрмыс жағдайын ескере 
отырып шсшуге кәмегін тигізер еді.

Негізгі гәп мынада болып отыр : Октябрьден кейінгі 
кезеңде Қазақстанда үй түрғызудағы халық сәулеткерлі- 
гінің жүздеген жылдар бойы қалыптасқан ерекшеліктерін 
қазіргі түрмыс талаптарымсн үштастыра бойына сіңірген 
түрғын үй үлгісі қалыптаса алмады.Алғашқы бесжылдықтар 
кезінде кеңінен тараған қамыспен жапқан итарқасы бар, 
қам кесектен түрғызылған үйлер коп үзамай-ақ жергілікті 
ерекшеліктерді ескере бермейтін, сырттан әкелінген орта 
қол үй нүсқаларымен алмастырыла бастағаны мәлім. Мү- 
ның өзі өздерімен бірге басқа аймақтарға тән дәстүрді ала 
келгсн қоныс аударушылардың республикаға жаппай ағы- 
луына байланысты еді. ХІХ-ХХ ғасырлардьщ шегінде бас- 
талған бүл үрдіс Қазақстанның осы заманғы қалаларының 
ғана емсс, ауылдық жердсгі елді мексндерінің де коркін 
бүлыңғыр біркелкілікке алып келді.

Сәулст онеріндсгі бүл қүбылыстың Қазақстандағы қү- 
рылыс ісін озіншс толықтыра түскені даусыз. Алайда үй 
түрғызудың жаңа тосілдері ауыл-селоның өзіндік тіршілік 
ерскшеліктерін ескерстін дәстүрлі түрпатпсн үштастырыл- 
мады. Оның үстіне сәулеткерлер қала түрмысына жақын- 
датқан қазіргі бір тәртіпті үйлер оздерінің колемі, бәл- 
мелерінің аумағы мен қүрамы жағынан да ауыл түрғын- 
дарының талаптарына сай келе бермейді. Сондықтан да 
қалыптасқан дәстүрлерді, өткеннен қалған тожірибе мен 
осы заманғы талаптарды есксре отыра қазақтың қалып- 
тасқан түрмыс салтына сай келетін жаңа түргын үй жо- 
басын жасауға бет бүрыс жасаған жон. Тіптсн бір бірінен 
аз ерекшеленетін, сырт корінісі мен ішкі түр-түсі жағынан 
көңіл жабырқататын қазіргі қоныстың түрпатын озгерту 
қажеттігі де бүгінгі таңның озекті мәселелерінің бірінен 
саналады.

Қорытып айтқанда, ойланатьш жайттар баршылық. Бүл 
ретте біз ескіге қайта оралу, қазіргі заманғы түрғын үйді



жобалау мсн салудың бүкіл тожірибссін өзгерту міндстін 
алға қойып отырған жоқпыз. Тск бір-ақ норсені — жаңа 
үйлерді жобалап, салғанда жүрттың жүздсген жылдар бойы 
үй түрғызуда үйлесімділікке, оңтайлылыққа жетугс тыр- 
мысқан іс-қаракетінің тосілдсрін пайдалана ілуді ссксргсн 
жөн дегіміз келеді.

Жоғарыда айтылғандарды қортындылай келс, біз қазақ- 
тағы қурлыс мәдениетін оның кошпелі, жартылай көшпелі, 
отырықшы топтарының белгілі бір шаруашылыққа маман- 
дануы, ғасырлар бойы аязды, желді қуаң даладағы тіршілік 
қалыптастырды дегіміз келсді. “Біздің ата бабаларымыздың 
ақылды да қарагіайым ерксктсрі, бүкіл елге дс, жскс басқа 
да қатысты моселслсрде ысырапшылдыққа шск қоя отыра, 
әсіресе қүрылыс ісінде үқыптылық пен үнемшілдік көрсет- 
кен” /Альберти/. Қазақтың түрақты жоне жылжымалы 
түрғын үйлерінің қүрылымы, әшексйлсп бсзсндірілуі қү- 
былмалы табиғат жағдайына, елдің әр түрлі олсумсттік 
топтарының іс-қаракетіне, нақтылы қүрылыс материалда- 
рына, үлаңғайыр кеңістікте омір сүргсн далалық тайпа- 
лардың жасампаздық тәжірибссінің деңгейіне тікелей бай- 
ланысты. Мүның өзінің қазіргі қалалкқ немссе селолық 
қүрылыста адамның сан қилы емірі мен қызметіне байла- 
нысты біз котеріп отырған мәселенің мәнін түсіну үшін 
де маңызы зор.



АЛТЫН ДОМБЫРА ЖАЙЛЫ АҢЫЗ
... Ертс, ертс, ертс заманда, “ер етігімен су кешкен” 

келте заманда, елім дсп сгіліп, тоғыз тарау елдің тарихын 
жадында сақтағдн қарт жыршы балыпты. Кәрілік жеңіп, 
дәмі таусылар сат таянғанын сезгсн ол, бүкіл ел-жұртын, 
үрім-бүтағьін жинап: “Уа, жараңдар, қазір менің көкіре- 
гімде тоғыз тараудың шежіресі қаттаулы. Ел есінде қалар 
шаруаны озіммен бірге жасасып, бірге қартайған осы бір 
ескі домбырамның кемегімен үлкен-кішіңе паш етіп келдім. 
Кәз жүмар шақта білгенімді кімге қалдырам деп жүз ойла- 
нып, мың толғанып, шешімін таппадым. Ендігісін өздерің 
біліңдер” - дсген екен.

Жас-кәрісі, ерлі-зайыптысы, жарлы-жақыбайы түгелдей 
жиналған жүрт өзара кеңесіп, тоғыз тарауды қарт жырау- 
дың домбырасының шанағьіна қүю керек деп шешкен 
екен. Сонда осынша байлық оның қуыс мойнынан шығып 
кетпесін һәм тоғыз тараудың белгісі болсын деп бүкіл ел 
болып домбыраға тоғыз тосқауыл перне, ал қарт жыраудың 
құрметіне аспаптың бетіне екінші ішек таққан екен. Осы- 
дан барып оның шанағы кеңейіп, мойны үзарып, шежірелі 
сыр шертетін халық мүрасы -алтын домбыра боп сол за- 
маннан қалған скен...

Сыр бойындағы коп ауылдардың бірінсн жазып алынған 
алтын домбыра жайлы аңызда осылай делінген. Әрине, дом- 
быраның о бастағы нүсқасының шертер, қобыз секілді аң- 
шының даңғырасына тері қақпақ пен ішектің қосылуы не- 
гізінде пайда болғанына күмәндануға бола қоймас. Бүған 
дәлел-“домбыра” деген атаудың қазаққа қыпшақтан ауыс- 
қаны, оның “тамбурин”, “даңғыра”, “бубен” деген мағына 
беретіні, домбырада саусақпен қағып та, шертіп те ойнауға 
болатыны. Домбыраның аңшы даңғырасынан шыққанын тү- 
сіну үшін ең көне аспап деп есептелетін лютняның /бас- 
тапқы аты белгісіз/ қалай дамытылғанын біліп алған жөн. 
Оның археологтер тапқан қарабайыр, түрпайы нүсқасында 
аспаптың шанағынан қысқа мойын шығарылған сыяқты. 
Осыған қарап үрмалы аспаптан қанаттанған домбыраның, 
оның ізашары болған шертердің шанағынан қуыс мойыны 
қалай созылып шыққанын түсінуге болатын сыяқты. Сөйтіп 
домбыра сан ғасырларды артқа салып, қуыс мойын түрінде 
қала берген. Бірақ кейіннен қолайсыз да ыңғайсыз бол- 
ғандықтан оның мойнын бітеп, әрі түтас ағаштан жонып 
үзынырақ еткен. Дегенмен, халық шеберлері қалыптасқан 
дәстүрмен қазірде де кесек ағашты ойып қуыс мойын дом-



быралар жасап жүр.
Ал қазақтың шертсріне келсек, оның мойының тым 

қысқа, шанағының терімен жабылатыны - аспапқа өмір бе- 
ріп, жан бігіргсн аңшы даңғырасының оның қурамында 
мәңгілікке бітс қайнасып, қалып қойғанының талассыз ай- 
ғағы. Шертердің домбыра мен қобыздың ізашары ексндігіне 
тағы бір дәлел - онда шсртіп те, қыяқпсн ысып та ойнауға 
болатыны.

Шертерден болініп шыққан қылқобыз /қобы з/ жайында 
мынаны айтуға болады. Егер домбыраның беті ағаш тақ- 
тайға ауысса, қобыз мүндай өзгсріске үшырамағаи. Тек 
мойыны иіліңкірсгсндіктсн тсрімсн қапталған шанағы үй- 
лесімді, дөңгеленген қалыпқа түскен. Оның “қобыз” деп 
аталуы конетүркілердің тоңірге жалбарынған кезде айтатын 
сөзіне меңзсйтініне қарап, аспаптың әусл бастан-ақ ғүрып- 
тық аспап болғанына күмон келтіруге болмас. Оның 
үстіне ол ғасырлар бойы нсгізінен бақсының сарыны мен 
билерін сүйемелдеуге пайдаланылып кслген.

Қазақтың халық аспаптарының түптамыры елдің ежслгі 
заманнан қалыптасу тарихымен, тіптен қазіргі археологи- 
ялық ізденістермсн, жазба деректері мен далалық экспе- 
дициялардың зерттеулерімсн дәлелденген сскі аңыз-әңгіме- 
лср мен батырлар жырларында айтылған мағлүматтармсн 
үштасып жатады.

Қазіргі үрпаққа халықтың дарынын, дүние танымын аң- 
ғартатын қазақ әуез аспаптарының тарихы бірнешс жүз- 
деген жылдарға кетеді. Олар жайлы “ Ер Тарғын”, 
“Қамбар-Назым”, “Қара қыпшақ Қобланды”, “Алпа- 
мыс батыр” жырларында да айтылған.

Мысалға, “Алпамыс батыр” жырында:
Керней-сырнай тарттырып,
Даңғыра, дабыл қақтырып.
Барып түсті Ллпамыс 
Қаракөз айым үйіне,

-  делінген болса, Жауғашар батыр жайындағы дастанда:
Дұдыға сілкіп қағайын,
Дұшпанға ойран салайын.
ЬІрық бермес бүэықтың 
Басьш қағып алайын,

-  деген сөздер бар.
Халық аспаптары жайлы алғашқы жазба дерсктер қазақ 

даласының перзенті, Шығыстың әлемге аты әйгілі үлы ғү- 
ламасы Әбу Носір өл-Фарабидің снбектсрінде, X-XIV ғасыр- 
ларда бізде болған араб-парсы-свропа саяхатшыларының жол- 
жазбаларында кездеседі. Бірқатар оуез аспаптарының сипат- 
тамасы А.Левшиннің, ІЛ.Уәлихановтың, И.Георги, Г. Пота-



нин, С.Рыбаков сыяқты зерттеушілердің еңбектерінде бар.
Қазақтың аспаптық мэденистінің оте ерте заманнан бас- 

тап-ақ қалыгітаса бастағанын археологиялық қазба жү- 
мыстары да дәлелдеп отыр. Мысалға алсақ, Қойқырылған- 
қаланы /ежелгі Хорезм/ қазғанда археологтар осыдан 2400 
жыл бұрын, қазіргі қазақ домбырасына өте үқсас, қос ішекті 
аспап үстаған әуезшілердің қыш мүсіндерін тапқан. Коне 
аспаптарды зерттеуші белгілі совет ғалымы Р.Л.Садоковтың 
айтуына қарағанда, бүл үқсастықты олардың қолындағы ас- 
паптың бес бүрыш шанақты, үзын мойындьі және қос ішекті 
болып келгеңдігінен аңғаруға болады.1 Әусзшілердің кең ба- 
лақты шалбар киіп, қолындағы аспапты ауылдағы домбыра- 
шылар сыяқты түрегеп тұрып ойнағанда бас жағын томен 
қарата үстағаны да қазақпен тектес, қиын-қыстау заманда 
Хорезмге терістік жағынан тосқауыл болған ертедегі Арал 
сырты тайпаларымен байланысты.

Ежелгі Тараздан алынған, коне түркі дәуіріне тон, VII- 
VIII ғасырларға жататын, бүрын жоғары жағында қос 
“мүйізі” болған, түп жағында дыбыс беретін тесігі бар, 
ішіне қүмалақ тас салынған қыш дүңгіршек те баланың 
қабілстін дамытуға бейімделген ойыншық іспетті аспап 
болғандығымен қүнды. Ал, ежелгі Отырар мен Ақтөбенің 
/Ж амбыл облысы/ орынын қазғанда табылған, Х-ХІІ 
ғасырларда жасалған үшкірік, флейтаның және уілдек 
секілді тағы бір аспаптың жүрнақтарының, егер біз этно- 
логиялық, әуездік археологиямен айналысатын болсақ, көп 
жағдайлардың бетін ашуға көмектесетіні даусыз.

Олай дейтініміздің тағы бір себебі -зерттеуші А.Чари- 
ковтың пікірі бойынша, Жамбыл облысындағы Жайсаң де­
ген жерде сақталған, қазір Алматыдағы хальіқ аспаптары 
музейіне қойылған Х-ХІІ ғасырларға тән, қыпшақ дәуірі- 
нен қалған тас мүсінде қолына садақ-монохорд үстаған 
адам бейнеленген. Ал, монохорд аңшының жебелі садағы- 
ның негізінде жасалған иілме арфаның ең коне түрі болып 
табылады. Р.Л.Садоковтың айтуынша, иілме арфа сыртқы 
күштердің ықпалымен болатын түр өзгерістерінен аман, 
жергілікті халықтың өзіне ғана тән нәрсе. Сондықтан біз 
бүл мүсінде С.Қасиманов суреттеген садаққа үқсас етіп 
иілстін қазақ адырнасының нүсқасы бейнеленген дсген жо- 
рамал айтқымыз келеді. Оның үстіне тас мүсінде мұндай 
аспап үстаған адам бүрын сш жерде кездеспеген жағдай.

Тағы бір кызығы, Әбу Нәсір әл-Фарабидің айтуына Ка­
раганда, қазіргі домбыраға үқсас тамбурлардың бүрын тү- 
рақты жоне жылжымалы пернелері болган. Шамасы, біздегі 
эр жерде кездесетін домбыралар жергілікті жағдайға, қа- 
лыптасқан ойнау тәсілдсріне қарай әр түрлі бағытта да-
І.Садоков Р., Тысяча осколков золотого саза. М., 1971, 97 б.



мыған болуы ықтимал. Қазақтағы қос ішекті, үш ішскті, 
аша /тсріс бүрау -шалыс бүрау/, қуыс мойын домбыралар 
мен шіңкілдсктің болуы міне осыған мсңзсйді. Оның бар- 
лығын былай қойғанда, Қазақстанның шығыс облыстарында 
коп ішскті домбыралар дс кездссстіні таңғажайып. Мысал- 
ға, кең шанақтың ішіне да, сыртына де ішек тартылған 
домбыра басқа аспаптармсн бірге Семей облысының Абай, 
Шүбартау аудандарынан табылған.

Зсрттсушілсрдің, осіресе профессор Б.Сарыбасвтың тал- 
дауларына сүйсне отыра, аспаптардың копшілігінің бірың- 
ғай түтас тарихи жоне модени кеңістікте сақталғанын, оз- 
дерінің қүрылымы мен дыбыс ерекшеліктері жағынан басқа 
халықтардікін қайталай бермсйтінін, тіптсн бізде қалып- 
тасқан аспаптық мәдениеттің озіндік ерекшеліктсрін аңғар- 
татын тембрлік-дыбыстық қасисттсрін, ойнау тәсілдерін сс- 
кере отыра, қазақтың халық аспаптарын жалпы үлттық 
және фольклорлық деп екі топқа болуге болады.

Жалпы үлттық аспаптарға А.Затаевич айтқандай бүкіл 
Қазақстанға кең тараған, халық күйлері мен әусндерін де, 
классикалық оуезді де орындауға ксңінен пайдалануға бо- 
латын домбыраны, қобызды, сыбызғыны жатқызуға болады. 
Ал көбіне фольклорлық-этнологиялық кеңістіке сақталған 
уілдек, сазген, дабыл, даңғыра, шыңдауыл, дауылпаз, 
дүдыға, жслқабыз, желбуаз, тоқылдақ, түяқтас, асатаяқ, 
керней, адырна, шартылдауық, сақпан, дүңгіршек фольк- 
лорлық аспаптар болып табылады. Бүлардың қатарына со- 
нымен бірге жасалу тәртібіне қарай қүрылым-түзілісі, әуез- 
дік қатары, дыбыс шығару тәсілі көршілерден алмасқан 
сырнай, кепшік, жстіген, бүғышақ, шаңқобыз /шаңғауыз/, 
ауызсырнайды қосуға болады.

Қазақ аспаптарының бірқатары, әсіресе үрмалыларының 
басым копшілігі бүрын жаугершілікте ор түрлі қашықтыққа 
тиісті хабар беру үшін, ал қайсы біреулері аң аулау кезінде 
қүстарды үшыруға немссе авдарды тосынға қарай ығысты- 
руға пайдалапылған болса, үшіншілері - бақсының сары- 
нын, ғүрыптық билерін сүйемелдеуге бсйімделгсн.

XVI-XY1II ғасырларға тән халық дастандарында аса скпінді 
дыбыс шығаратын, шамасы тумен бірге қан майданға алып 
шығуға арналған аттаныс дабылы жайлы айтылған. Оның 
аумағы ксң, екі жағьіна бірдей үқсатылған іңгсн тсрісі қап- 

) талатын болған. Оны әр түрлі етіп соғу арқылы дабылмен 
жаудың жақындағанын хабарлап, үрыс қимылдарын бастау 
немесе оны кенет тоқтату қажсттігі жайлы дыбыс беретін 
болған. Ал, дауылпаз, шындауыл болса негізінен аңшы- 
лыққа, даңғыра, кепшік той-думан ксзіндегі қызықшылық- 
қа арналған. Оны этнограф П.Тиховтың жазып қалдыр- 
ғанынан да аңғаруға болады. Асатаяқ, сылдырмақ сыяқ-



тылар бізге копшілік жағдайда “бақсы ойыны” арқыльі 
жеткен. ЦІартылдауық, сақпан, шың болса көбіне атыздағы 
тары қорығына пайдаланылған һәм баланың қабілетін да- 
мытуға негізделген ең қарапайьім аспаптар болып табы- 
лады.

Осындай бай мүраны зерттеп білуге тек XIX ғасырдың 
ортасынан бастап қана көңіл бөліне бастаған. Бул салада 
академиктер Л. С. Берг, К. Н. Павловский, әуезтанушы 
Н.Ф.Финдейзен, қазақтың белгілі ғалымы Шоқан Уолиха- 
нов, ағартушы-ақын, композитор, философ Абай Құнанбаев 
едәуір еңбек еткен. Олар жинаған музыка аспаптары Мо- 
скваның, Ленинградтың, Омбының, Семейдің музейлерінде 
сақталуда.

Зерттеушілер мүнымен бірге, үзаққа созылған тарихи 
даму үрдісінің барысында қазақ халқы, тек озіне ғана тон, 
симфониялық жағынан дамытылған, домбыра, қобыз, сы- 
бызғы, шаңқобыз сыяқты аспаптарда орындалатын мазмүн- 
ды шығармалар -  күйлер түрінде аса бай мүра жасағакына 
баса назар аударған. Халықтың шабыты мен дарынынан 
туған шығармалардың жүздеген коусзр үлгілерін жадында 
сақтаған күйшілер оларды ғасырдан ғасырға, үрпақтан үр- 
паққа алмастырып келген.

Бірақ бүл айтылғандар оадерін халық аспаптарын жинау 
сыяқты игілікті іске бағыштаған жеке энтузиастардың ал- 
ғашқы үяң қадамдары еді. Ғасырлар қүпиясын өз бойына 
сіңірген қазақ аспаптарының мүмкіншілігі тек совет зама- 
нында ғана толық ашыла бастаған. А.В.Луначарскийдің үй- 
ғаруымен қазақ домбырасын жетілдіру ісі 1925 жылдан бас- 
тап-ақ қолға алынған. 1932 жылы ашылып, түрақты жүмыс 
істей бастаған халық аспаптарын зерттейтін лаборатория дом- 
быраны, қобызды және басқа әуез аспаптарын қайта 
жаңғыргып, жетілдіруді ғылыми негізге қоя бастаған. Түңғыш 
рет белгілі совет композиторы, онерзерттеуші ғалңм, 
кейіннен Қазақстан Ғылым акадсмиясының акадс шгі 
дорежесіне дейін кетерілген Ахмет Жүбановтың басшылы- 
ғымен, аспап зерттеуші ғалымдарды, халық ціеберлерін, же- 
келегсн орыпдаушыларды қатыстыра отыра, азардың нақ- 
тылы ауқымы айқындалып, тұрақты бүрау тәсілдері 
бслгіленгсн, Домбыраның қүлақ күйі кіші октавадағьі “ре”, 
“соль”, қобыздікі - кіші октавадағы “ре”, “ля” ға жеткі- 
зілген. Қүрманғазы атындағы Мемлекеттік Академиялық ха- 
лық аспаптары орксстірінің қүрамында үйлесімін тапқан дом- 
быраның мүмкіншілігі екі жарым октаваға дейін көтерілген. 
Үнінің сапасы арттырылған қобыз, сыбызғы, сырнай, дауыл- 
паз сыяқты аспаптар да өз үйлесімін таба бастаған. 
Әуезшілер дәстүрлі күйлермен қатар орыс және батыс европа 
классикасын, совет авторларының шығармаларьін игерген.

Қазір өз репертуарында қазақ , орыс және бүкіл әлем



классикалық оуезінің жүздеген шығармаларын қамтыған 
осы бір оркестрдің жалғыз басты, жстім дауысты домбы- 
радан қазіргі полисимфонизмгс, совсттік жонс классикалық 
оуездің аса күрдслі нүсқаларына дсйінгі шабыттумалық 
ауқымы осындай.

Орксстрге Лүқпан Мүхитов, Науша Бөкейханов, Қали 
Жантілеуов, Уақап Қабиғожин, Жаппас Қаламбасв, Ысқақ 
Уолиев, Гүлнэфис Баязитова, Фатима Балғасва, Мағауия 
Хамзин, Рүстембск Омаров сыяқты оуезшілер оздерінің бар 
қабілеті мен дарынын арнаған. Коп жылдар бойы онда аса 
корнскті халық композиторы, дарынды күйші Дина Нүр- 
пейісова қызмст стксн.

Өзінің негізін қалаушысы Ахмст Жүбановтың жстек- 
шілігімен оркестр орындаушылық шеберлігін арттыруда 
елеулі табыстарға жсткен. Ол орбітксн достүрді оркестрдің 
кейінгі жетскшілсрі - Л.Хамиди, А.Шаргородский, С.Ша- 
бельский, М.Толебаев, Қ.Мусии және Н.Тілендиев жалғас- 
тырған.Оркестрдің шабыты асқақтаған және жаңа биіктсрге 
көтсрілген түсы оған коркемдІк жағынан жетекші және бас 
дирижер болып белгілі әуезші, профессор Шамғон Қажы- 
ғалиев қызмет ете бастаған кезеңмсн байланысты.

...1959 жыл. Бухарест. Қүрманғазы атындағы оркестр 
халық оркестрлерінен бірінші болып Жастар мсн Студснт- 
тердің Бүкілдүниежүзілік фестиваль! лаурсатының Алтын 
медалін жеңіп алған. Оның орындауындағы С.Мүхамеджа- 
новтың “Шаттық отаны”, Қүрманғазының “Адайы”, “Са- 
рыарқасы", Тәттімбеттің “Саржайлауы” ғана емес Глин- 
каның “Вальс - Фантазиясы", Брамстың “Венгр билсрі" 
де аспаптық әуезді сүйетіндерді өте тонті сткен.

Бүгін де оркестрдің орындауында Моцарттың, Гайдн- 
ның, Бетховеннің симфониялық оуезі тамаша әуснмен 
қалықтауда. Тыңдарман қауым Қазақстан композиторлары 
Е.Брусиловскийдің “Желдірме” симфониялық поэмасын, 
Е.Рахмадиевтің “Тың туралы ән” операсындағы вальсін, 
Ғ.Жүбанованың “Ақ қүс туралы аңыз” балетінің фрагмент- 
терін, Н.Тілендиевтің “Махамбет” аспаптық пьесасын қызу 
қабылдап жүр.

Оркестрдің Қытайда, Францияда, Италияда, Финляндия- 
да, Португалияда, Чехословакияда, Польшада, сондай-ақ 
Москвада, Ленинградта тағы басқа астаналық қалаларда 
өнер көрсеткені оның коркемдік жағынан кемслденгенін, 
шеберлігінің арта түскенін аңғартады.

Оркестр өзінің алған бағытына берік: халықтық өнердің 
дэстүрлерін дамытумен қатар орыс жоне бүкіл әлемдік 
классикалық әуез жетістіктерін үзбей насихаттау. Оның ре-



пертуарынан қазіргі авторлардың шабыттумалық ізденістері 
де қолдау табуда.

Бүкіл қазақ өнсрі сыяқты, Қүрманғазы атындағы оркестр- 
дің жетістігі де Ахмет Жүбанов басшылық еткен 30-шы 
жылдардан басталған халық аспаптарын қайтадан жандан- 
дыру және жетілдіру жүмыстарымен тікелсй байланысты. 
Мүндай игілікті іске ат салысқан А.Е.Ермсков /1883-1943/, 
Қ.Қасымов /1884-1966 /, И.И.Романенко /1893-1970/ сы- 
яқты шеберлердің түңғыш рет халық аспаптарының толық 
кешенін жасағаны оркестрдің қазақ әдебиеті мен өнерінің 
Москвадағы бірінші /1936 ж ./ және онан кейінгі онкүн- 
діктерінде табысты өнер көрсетуіне мүмкіндік берді.

Ноталық жазуды ендірудің республиканың мәдени өмі- 
рінде елеулі қүбылыс болғаны мәлім. Алайда, күйді нота 
бойынша орындайтын қазіргі әуезшілер бізге мәлім нота 
белгілерімен домбырада, қобызда ойнаудың әзіндік реңкін 
қағазға толық түсіруге болмайтындықтан халықтық әуеннің 
бастапқьі дыбыс ырғағын шығара алмай жүр. “Домбыра 
күйлерін қағазға түсіру, - деп жазған А.Затаевич, - әрине 
оте қиын. Мен егер бүл өнерге азды-копті машыққан бол- 
сам, онда да өз ісімнің соңында ғана”.1 Сондықтан да қо- 
сымша белгілер жүйесі әлі жасала қоймағандықтан жеке- 
леген авторлар бір ізгс түсс қоймаған оздсрінің белгілерін 
пайдалануға мәжбүр болып жүр. Тсгі, бүл мәселе оз шс- 
шімін табатын уақыт та жеткен сыяқты.

1957 жылы халық аспаптарын қайта жандандырып, же- 
тілдірудің екінші кезсңі жүзеге асырылды. Ш.Қажығали- 
евтің нобайлары мен сызбалары бойынша сырнай, дауылпаз 
сыяқты аспаптар қайта жасалып, дыбыстандырылғаннан 
кейін оркестр қүрамына енгізілді. 60-70 -ші жылдары бел- 
гілі аспап зерттеушісі профессор Б.Сарыбаев, қазақтың ко­
не мүрасының білгірлері С.Қасиманов, О.Хаймодин тағы 
басқалар халық аспаптарын зсрттеу, жетілдіру және на- 
сихаттау ісінде белсенділік керсетті.

Уақыт шаңына көміліп үмыт қалған қазақтың коне ас- 
паптарында ойнау тәсілдерін қайта өрбітіп, қалпына кел- 
тіру - әуезшілік шығармалардың мазмүнын жаңа көркемдік 
сатыға көтеріп қана қоймай, үлттық мәдениетімізді байы- 
тып, оған дәстүрлік тұрпат берстіні сөзсіз. Қалыптасқан 
жағдайды ескере отыра, соңғы кезде халық аспаптарын жи- 
нау, зерттеу, қалпына келтіру және дыбыстандыру жүмыс- 
тары жолға қойыла бастады. Олар туралы мағлүмат -  тек 
музейлер арқылы ғана емес, жазба деректерге, халық

І.Затаевич Л. 1000 песен казахского народа. М., 1963, 21 б.



ацыздарына, ел ауызында қалған мәліметтерге негізделіп 
зсрттеле бастады. Мұның озі жетіген, сазген, адырна, нар- 
қобыз, қуыс мойын, үш ішекті домбыра, аша, шіңкілдек, 
еондай-ақ, ксрней, желбуаз, желқабыз сыяқты аспаптарды 
кетілдіріп, қайта дыбыстандыру жүмыстарына, яғни эуез 
іспаптарын зерттеудің үшінші кезсңіне жол ашты. Сойтіп 
іүгін алтын домбыра жайлы аңыздың қүпиясын жан-жақты 
.ша бсру ісіне өздерінің шығармашыл жігсрін паш сте ала- 

тын Республикалық халық аспаптары музейіне, бслгілі ди­
рижер, композитор Н.Тілендиев жетекшілік ететін әйгілі 
“Отырар сазы” фольклорлық-этнографиялық оркестріне, 

Шертер”, “Сазген”, “Адырна” фольклорлық ансамбль- 
деріне аса маңызды міндет жүктеліп отыр.

Қазақша билеу суырып салма ақындықпен, бірігіп ән 
салумен, той-томағалардағы өз қызығы өзімен өтіп жата- 
тын әр түрлі кәде-жоралғылармен, пантомимамен, халық 
ойындарымсн біте қайнасқан ел мүрасы. Дегенмен онердің 
осы бір түрінің о баста үйлестірілген билеу тәсілдерімен, 
дене қимылдарымсн шсктеле бермсйтіндігінен, оның үстіне 
ор түрлі себептермен ежелгі ойындардың алғашқы қалып- 
тасқан түрлерінің көпшілігінің бізге жетпегені мәлім. Бі- 
рақ, бақытымызға орай, ел есінде олардың мазмүны, оқиға 
желісі, өзіндік баурамы, сермсу тәсілдері қалды.

Егер ауыз одсбиетіне, заттық мәденисттің қалдықтары- 
иа, ою-өрнекке, жазба деректерге һәм қазақ тілінің өз лек- 
сиконына жүгінсек, би өнерінің, әсіресе оған арқау болған 
еж ел гі “ бақсы ойы ны ны ң” , көпш ілік билері мен 
көкпардың қазақ қоғамымсн бірге жасасып, оның рухани 
эміріне азық болғандығын аңғаруға болады. Тіптен ел ара- 
-ында сақталған азды-көпті билердің өзінен-ақ халықтың 

•пгкендегі өмір салты, үшқыр қиялы, жүгіртек ойы, асыл 
фманы, айналадағы ортаға көз қарасы көрініп түратын 
ыяқты.

Ал кейбір зерттеулердің нәтижесіне қарағанда бізде бү- 
пын әр тайпа елдің кулар, ортекешіж р, маскррапаздсір деп 
•'•талып келген өз ойыншылары болғанға үқсайды. Жасанып, 
тщтен масқа киіп жүрт алдына шығып онер көрсететін ар- 
-истердің қатысуымен өтетін тамашалар Қазақстанда ор- 
ғағасырларда, болкім, онан да әрірек болған.

1966 жыл. Алматыдағы бір таныс кісінің баласын үй- 
зендіру тойына мен де шақырылған едім. Той қызған кезде 
жастар билеп жатқан залға барғанымда қабьірғаға сүйеніп 
тұрған бір қарт кісіге көзім түсті. Жүрт “твистке” басқан

І.К екпар -  халық ойындары деген мағынада.



кезде әлгі кісі ортаға суырылып шығып, дала қыранының 
қанатын қомдағанын, самғап-үшқанын, тырнағына жсмті- 
гін қалай ілгенін, иесіне қайтып келіп түғырға қонғанын 3 
елестететін белгісіз бір биді орындай бастады. Жастар ығы- 
сып, би ырғағымсн қол соғып, қошсмет корсетіп жатты. 
Қарт бишінің жас дорежссіне қарамай, денесін орбір бул- j 
шық стінс дсйін ойнақтатып билегсніне таңдана қарап қа- I 
лыппыз. Би біткен соң қасына барып жөн сүрасқанымызда 
ол Павлодар облысынзн келгсн халық ақыны Жүнісбек 
Жолдинов болып шықты. Ақсақал болса өз қылығын өрес- 
кел коргендей “мына ант үрғандар әрі-бері ербеңдей бас- 
таган соң шыдай алмай, қалай билсуді көрсетсйін деп ор- 
таға шығып кеткенім ғой”, - деп созін доғарды. Сол кеште 
қарт биші өзінің “сл қыдырған есер шақта” орындаған “Ай- 
қосақ”, “Жезтырнақ”, “Бала бүркіт”, “Қазақтың қалмақ 
биі”, “Қүсбегі”, т.б. билерін паш етіп, олардың оқиға же- 
лісімен, ссрмсу тосілдерімсн таныстырды. Кейіннен бүл би- 
лердің бір қатары көпшіліктің қатысуымен орындалатын | 
ежслгі қыпшақ биі “Алқа қотанмсн” біргс халық онсрінің 
білгірі, суретші Әубокір Ысмайылов псн псдагог-хорсограф ; 
Ольга Всеволодовна Голушкевичтің көмсгімен қайтадан . 
қойылып, мемлекеттік “Алтынай” халық биі ансамбілінің, J 
аса дарынды халық бишісі Тойған Ізімованың репсртуа- |  
рына енгізілді.

Қазақ билерінің бүрын тек жскелегсн бишілердің ғана 
үлесіне тиген онср болып қалмай, қалың копшіліктің түр- 
мысында да орын тспкснін XIX ғасырда Қазақстанда болған 
орьтс зерттеушілсрі де айтады.

1934 жылғы Бүкілқазақстандық онерпаздар слеті жонін- 
дс озінің естсліктеріндс Қанабск Байссйітов былай деп жаз- 
ған:

"... Алматы тоцірегінің бір онсрпазы "Насыбай ату" дсй- 
тін би биледі. Кәдімгі қимылдық пантомималық би. Қи- 
мылы да, мимикасы да өте шсбср биші сксн. Әуелі баптап 
түрып насыбай атады. Насыбай атар алдындағы дайындық- 
ты соншалықты дөл келтіреді, еріксіз иланасың. Насыбай 
атқаннан соңғы коңіл күЙі де кісіні керемст илантады, ко- 
ңілі котеріліп, шалқып, шаттанып кеп билейді. Со бір кезде 
билеп-билеп келіп насыбайға слтіп мае болады да, обдсн 
сілссі қатқан адамның кейпімсн қылжиып барып қүлайды. 
Әрі күлдіргі, орі одемі би еді.

Қарқаралыдан келген Зоуірбаев деген кісі “Қоян-Бүр- 
кіт” дейтін би биледі. Мүның өнері де пантомимаға үқ- 
сас. Бүркіт қанатын қомдап аспанға үшып кетсді. Қоянды 
көріп томен қүлдилап, дыбыс шығарады. Оны көрген қо-



ян қаша бастағанымсн, уақыт өткізіп алғандықтан қыран- 
ның тырнағына ілінсді. Осынын борін бищі оте баурамды 
және түсінікті етіп корсстсді. Журт қол шапалақтап қүрмст 
корсетіп жатты. Қазір мен, жүртқа бслгілі М.Эсембаев- 
тың билегенін коргенде, дарыны табиғаттан нәр алған 
сол Зоуірбасвты сске алам... Шамандық, бақсылық би- 
лердің дс біразын көрдік, Бүкіл түла бойын дірілдстіп 
селкілдеткснде, қүдды қол аяғын қозғалтканнан кем жа- 
самайды . Ондай биш ілерді қазір адейі үйретіп тс 
тәрбиелей адмай жүрміз ғой. Тума талант дегеннің ке- 
рсметіне озім, ойтсуір сол слеттен бсрі қатты бас ием".

Шамасы, қазақ бнінің Александр Затасвич /1869-1936/ 
сыяқты қиын-қыстау ксзсңнің аштығына, суығына, сүзсгі 
мен тырысқағына коніп “казарма мсн лашықтарды, базар- 
ды, мектеп пен курстардын. сьездердің жатақханаларын 
аралап. інжу тергендей халықтың тамаша ондерін жи- 
наған” жанкүйері болмаған сыяқты. А.Затаевич 16 жыл 
бойы үздіксіз сңбектеніп қазақтың 2300 оні мсн күйін жа- 
зып алған. “Міне, менің алдымда ’’Қазақ халқынын мың 
әні" атты жинақ жатыр, оның борі нотаға түсірілгсн,- дсп 
жазған Максим Горький аса корнскті орыс оуезшісінің ср- 
лігі туралы, - мүндағы тамаша оусндср болашақ Моцарт- 
тарға, Бетховендергс, Шопендерге, Мусоргскийлср мен 
Григтерге бай материал бола алады".3

Қазақ биінің өткенінс коз жүгіртіп, болашағына ой тас- 
тайтын болсақ, бүл садада олі де көп жүмыстар жүргізуге 
тура келетіні анық. Өйткені, үлттық би қазір тек онер 
шебсрлері мсн косіпшіл коллективтсрдің ғана үлесінс тиген 
сыяқты болып барады. Осындай әлеуметтік моселенің бүл 
жағына баса назар аударып отырғанымьіздың негізгі себсбі 
-  соңғы ксздс бүкілхалықтық мсйрамдарда, той-думандарда 
копшіліктің қатысуымен орындалатын қазақтың халық биі- 
нің көріне бермей жүргендігінде болып отыр.

Қазақ “қүлақтан кіріп бойды алар, осем он мен татті 
куйді» унатқан. Кезінде Арминий Вамбери мен оның 
серіктері де оныц музыка мсн поэзияға оуссқойлығына шск- 
гсн тыс қанран қалған. Қазақ оуелеп шырқалатын асқақ 
эндср мен жанға жайлы күйлерді мейліншс жоғары 
эағалаған. Тегі суырыпсалма ақындардың, ел арасындағы 
элеңшілсрдің, жыршылардың, күйшілердің ор қайсысының 
күздеген халық ондерін, күйлсрін, дастандар мен аңыз-

аінабек Баіісейітов. Құштар көціл. Алматы, 1977, 34-35 б. 
Правда”, 1926, 20 июль.
орький А. По Союзу Советов, М., 1952, 133 б.



оңгімслерін жадында сақтап, ұрпақтан ұрпаққа жеткізіп 
кслгсндігінің озінде дс үлкен сыр бар.

Бүрын тәжірибелі әуезші кез келген қомақты күйді бір 
тывдағаннан-ақ қағып алып, қайта тартып берс алатын. 
Мүның мәнісі оның материалдың қүрылымын, жүлге-жүйе- 
сін жете түсініп, өзі тыңцап отырған күйшінің саусақта- 
рының жоғары-томснді қағысын қалт еткізбей, сақадай сай 
етіп үғып ала білгендігінде болған. Өйткені жаңа туынды 
ор қашан да токпслі немесе жайдары қағыстың кезектесе \ 
ауысып отыруынан туатын реңкке тікелей байланысты бол­
тан. Археологтар ашқан коне Хорезм нота жазуы да осы 
принциптерге нсгізделген.

Қазақ әуезіне, оның аса бай ауыз әдсбиетіне коне за- 
маннан бастап-ақ көңіл бөлінгенімен оларды жинау және 
жазып алу ісі тек XIX ғасырдың аяғынан бастап қана, 
онда да орыс зерттеушілсрі арқылы, қолға алына бастаған. 
Бірақ мүның өзі жекелеген адамдардың іс-қаракетіне бай­
ланысты болғандықтан, олар жинаған матсриалдардың көп- 
шілігі жарық көрмей қалған.

Қазақ сөзшең болған, асықпай, мүдірмей сөйлеген, өз- 
генің де үтқыр және өткір ойын ризашылықпен қабылдап, 
сөз қадірін білген халық. “Бүдан бірнеше күн бұрын,-деп 
жазған билер сотына қатысқан поляк революционер! Адо­
льф Янушкевич, - мен өзара жауласқан екі топтың айтыс- 
тартысына куо болдым. Демосфен мен Цицерон туралы ес- 
тімеген шешендердің сөзшеңдігіне таңдана қол соқтым. 
Менің алдымда оқи алмайтын, жазу-сызудан хабары жоқ, 
бірақ дарынды ақындардан кем емес шешендер сөйлегендей 
болды... Жаратқан ием өзін осынша дарынды еткен Ха- 
лықтың өркенияттан тысқары қала беруі мүмкін емес. 
Оның рухы ерте ме, кеш пе қазақ даласына еніп жарық 
отын түтататын болады. Бүгінгі көшпелі номадқа да өзіне 
Үндістанның жоғарғы қасталарының қүқысыз бейшараларға 
пандана қарайтыны сыяқты қатынастағьі журттар арасында 
қүрметті орынға ие болатын күні туар...

ХҮІІІ ғасырдың соңында, негізінен XIX ғасырда Қазақ- I 
станда болған орыстың жоне батыс европаның шығыстану- 
шы-ғалымдары, зтнографтары, саяхатшылары қазақтың ауыз 
әдебиетін, коп ғасырлық достүрі бар халық поэзиясын 
жоғары бағалаған.

Көбіне ел басынан кешкен тарихи оқиғалардың желісіне 
қүрылған қаһармандық жырлардан, дастандардан, аңыз-ср-

1. Янушкевич А. Дневники и письма из путешествия по казахским степям.
Алматы, 1966, 71 б.



тегілерден, осиет-оңгімслсрдсн, олең-жырлардан туратын 
қазақтың ауыз одебиеті түп-тамырын сонау коне заманнан, 
халықтың тектсстік жағынан айқындала бастаған кезінсн 
тартады. Бұған көп жағдайда адамдардың ерлігі, әділет- 
сіздікке қарсы күрсс, жастардың қайғылы махаббаты, тіптен 
табиғат күштерімен арпалысқан халықтың ой-қиялы т.б. 
себеп болған. Мазмүны отаншьтлдыққа толы, бірлікке, ру- 
хани мойымауға, мүратқа жетуге шақырған шығармалар- 
дың кәпшілігінен ел тағдыры, мүң-мүқтажы, оның айна- 
ладағы ортаға көзқарасы көрініс тапқан.

Қазақ ауыз әдебиетінің революцияға дсйінгі Россия зия- 
лыларының, атап айтқанда В.В.Радловтың, С.Е.Маловтың, 
Г.Н.Потаниннің назарын аударуы да кездейсоқ емес. Бел- 
гілі ғалым Әбубокір Диваевтың еңбсктерінен де ауыз оде- 
биетіне қатысты көп моселелерге жауап табылады.

Қазақ фольклоры қырықтан астам жанрлардан және 
олардың қосалқыларынан түрады. Ал, ақындар айтысы, 
“Жар-жар”, “Бсташар”, “Сыңсу” сыяқты ғүрыптық өлең- 
дер, хат өлең, сүрау өлең, отірік өлең, бәдік өлең тек 
қазақ халқына ғана тән. Қазақтың ауыз эдебиеті тек ба- 
тырлар жырына, аңыздарға, ертегілсрге ғана емсс, халық- 
тың түрмысына, омірге деген көзқарасына, дүниетанымына 
меңзейтін мақал-мәтелдерге, жүмбақтарға, нақыл сөздерге, 
жоқтауға, қоштасу және бесік жырларына да өте бай.

Ауыз әдебиеті нүсқалары ор түрлі үрпақтар қосқан түзеу- 
лер мен толықтырулардан қүр алақан емсс. Мысалға, кей- 
бір дастандардың бастапқы қалпында халықтың ой-арма- 
нын, тілек-ниетін, имандылығын білдіргенімен, қайсы 
біреулерінің көрер козге алділердің ғана мүддссін коздей- 
тіндігі осындай жағдайдан туған. “Алпамыс батыр”, “Қара 
қыпшақ Қобланды”, “Ер Тарғын” жырларының, сондай -ақ 
“Қыз Жібек”, “Қозы Көрпеш-Баян сүлу” секілді дастан- 
дардың кейбір түрлерінде кездесетін өзгешеліктерді де осы- 
мен түсіндіруге болады.

Түтастай алғанда қазақ ауыз әдебиеті өзінің халықты- 
ғымен ерекшеленеді. Батырлар жырының негізгі үраны — 
“Бірлік болмай тірлік болмас!” Жырда елдің қайнаған ор- 
тасынан шыққан батыр жыл сайын емес, ай сайын өсіп 
отырады, жас ксзінен-ақ ерлік корсетіп, елін жаудан қор- 
ғауға қатысады. Батырдың жүбайы ерінс ақылшы, көмекші 
болып керінеді. Моселен, “Қара қыпшақ Қобландыдағы” 
Қүртқа, “Ер Тарғындағы” Ақжүніс өмірдің тауқыметін, ки­
лы қиыншылығын ерлерімен бірге котерісіп, бірге бөліседі. 
“Батырлар жырының” кейіпкерлері сан түрлі қиындыққа 
жолығады, азап шегеді, тауқымет тартады, алайда жырдың



соңында жеңіске жетіп, муратына жетеді.
Олар - батыл, қайырымды, керек жерінде кешірімшіл 

де. Мысалы, “Қамбар-Назым” дастанында қыздың ағалары 
жас аңшы Қамбардың кедейлігін бетіне салық етіп, На- 
зымға тең көрмейтінін білдіреді. Мұны көңіліне алған Қам- 
бар озін шын жүрегімсн сүйстін Назыммен де, оның аға- 
ларымсн дс қарым-қатынасты үзілді-кесілді тыюға ант 
етеді. Бірақ, қыз ауылына қауіп-қатер төнген шақта райы- 
нан қайтып, жаумсн айқасқа түссді.

“Қыз Жібек”, “Қозы Корпеш-Баян сүлу” дастандары 
тақырыбы жағынан, желісінен, олеуметтік-түрмыстық ба- 
ғытынан бір біріне үқсас. Ал “Айман-ІІІолпан” жырында 
айдан анық, осірелеусіз қазақ қоғамының сол кездегі тур- 
мысы мен омірі нанымды суреттелген.

Дастан-жырларда ақын қыздың кейпін, сүлулығын ерек- 
ше суреттеп, оған айналадағы ортадан тсңеу табуға ты- 
рысқан. Мысалға, “Қамбар-Назым” дастанында қыз коркі 
былай жырланған:

Алтын тұғыр үстінде 
Назым отыр қонақтап 
Ақ түйғындай ерікксн...
Қагаздай кірсіз ажары.

Қазақ ертегілерінің, осірссе олардың синкритті түрле- 
рінің тақырыбы сан алуан. Бүлардан қиял-ғажайыпты боп 
корінумсн қатар аспан олемінс, бастапқылыққа, деректілік- 
кс мсңзейтін сарын, тіптен орі жүмбақ, орі азозіл, өзінің 
сырт пошымымсн-ақ “талайды есінсн тандырған” Жезтыр- 
нақ көрінсе, жалпылама сртсгі әңгімелсрдсн ел аузында 
кең тараған Алдар Көсс, Жирсншс, Қарашаш сскілді оз 
қарсыластарын, негізінен мықтыларды, талай рет “такыр- 
га” отырғызған тапқыр, өткір тілді кейіпкерлер кездесіп 
отырады.

Мақал-мәтелдер, жүмбақтар, нақыл создер қазақта үл- 
кен торбиелік міндст атқарған, балалардың дүнис таны- 
мын, ой-әрісін дамытуға қызмст сткен.

Қазақ сртегілсрінің шоқтығы -"Қырық отірік".
...Әлділердің мінезі барлық уақытта шалксз болған. Әл- 

де еріккендіктен бе, бәлкім , жсліккендіктен немесс зсрік- 
кендіктсн бе, сртедс өтксн бір хан кімдс-кім қырық ауыз 
өтірік өлең айтып, ішіне бірдс-бір шындық қоспаса қызына 
үилендіріп, уәзір етстінін жариялайды. Талайлар басынан 
айырылады. Тек ешкімге белгісіз, бүтін киім киіп, тойып 
тамақ ішпегсн тазша бала ғана тапқырлығының, ақылды- 
ғының арқасында қырық өтірікті қиыстыра айтып берген...



Ауыз одебиетін таратып, насихаттаушылар аса үлкен 
курметке ие болған. Олардың ішінде:

Ж ы рш ы . Тұтас жатқа айтып, кей жерлерін кара созбен, 
халық аспабында мәнерлеп ойнаумен, ксйде озі сурсттсп 
отырған жырдың кейіпкерінің мінез-қүлқын бимен, нешс 
түрлі пантомимамен толықтырып, “жалғыз орындаушыдан 
түратын театрдың” ролін атқарған. Осындай жыршылардын 
бірі - Мүрын жырау /1860-1954/ “Қырымның қырық ба- 
тырын” асқан шабытпен жырлағанымен белғілі болған. Ол 
жстпіеке жуық дастанды жатқа айтқан.

С ал-серілер . Ешқандай ақу орның бітірмеее де халықтық 
дэстүр негізінде орындаушылық тосілдерді терең меңгер- 
гендер. Бүларға Біржан сал, Ақан ссрі, Балуан Шолақ, 
Моди, Үкілі Ыбырай, тағы басқаларды жагқызуға болады. 
Ал олардың ізбасары Әміре Қашаубаев аса күрделі, ерекше 
шеберлікті талап стетін “Ағаш аяқ”, “Жалғыз арша”, “Сі- 
мет”, “Үш дос” ондерін Париждеғі /1925 ж ./, Майндағы 
Франкфурттағы /1 9 2 7 ж ./ бүкілдүнисжүзілік кормелерде 
асқан шабытпен орындап, тындаушыларын қайран қалдыр- 
ған.

С уы ры п -салм а  ақындар. Халық арасында кеңінен та- 
нымал болған қүбылыс. Ақындар айтысына тап болған 
А.Янушкевич: “Екі ақьін олимпиада ойындарындағыдай бір- 
бірімен сайысқа түсті. Біреуі қарсы шабуылға шықса, скін- 
шісі сол мезетінде жауап қайырады, біріншісі батыл ша- 
буыл жаеаса, екіншісі тойтарып тастауға тырысады. Еке- 
уінің де қаны қызып, сайыс та қыза түсті. Бүл таңғажайып 
корініс сді”1 дсп жазған. Бұрын айтыста ақын табан ас- 
тынан суырып салып, қарсыласына өз руын, оиың адам- 
дарын мадақтаған. Қарсы ақын да өз оулетінен шыққан 
адамдардың кісілігін, жомарттығын тілге тиек еткен. Қай- 
сысының созі жүйслі, үтқыр болса, сол жеңген боп та- 
былған.

Хандарды, сүлтандарды, бай-шонжарларды мадақтаған 
ақынддр да болған. Ал кейбіреулсрі шонжарлардың аш- 
коздігін, әлділсрдіч скіжүзділігін сынға алған, Мүндай 
ақындардың олсндері ха-тық арасына кең тараған.

Қаратаудың, Талас Алатауының етегі мен Сыр бойында 
айтыстың өзгешелеу, кейін пайда болған тағы бір түрі бол­
тан. Мүндайда киіз үйдің іргссін түріп қойып, қыздар жағы
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үйдің ішінс, жігіттср сыртына жайғасып, екі-вкіден жүп- 
тасып айтысатын болған. Жүрт өзі қалаған жүптың қасына 
отырып тыңдайтын. Жеңілген жүп қарсыластарына әр түр- 
лі үсақ-түйектен түратын, орамалға түйілген алым тарта- 
тын болған.

Ауыз одсбистімсн қатар бүрын қазақта азды-көпті жазба 
әдебистінің де болғаны даусыз. Бірақ ол ор түрлі себеп- 
тсрмен бізгс жетпегсн. Өйткені жау ең алдымен мәдени 
мураның, әсіресе кітаптардың козін жойған. Бірлі жарым 
аман қалған қолжазбалар уақыты өткен соң қүрып кеткен. 
Қазақ жеріндегі жазба мәденисттің өткендегісін тасқа қа- 
шалған пиктографиялық сурет-синтетика жазуынан, идеог- 
раммалардан, көне түркі, үйғыр, араб жазуларынан ғана 
білуге болады. Бірақ олар злі де болса зерттей түсуді қажет 
етеді. Өйткені, оларсыз дүниежүзілік зркеният тарихы то- 
лығынан көріне алмас еді.

Үйсіндердің, қаңғуй-қанғарлардың, тағы да басқа тай- 
палардың арасында 13 жыл /біздің заманымызға дейінгі 
140-127 жылдар/ болған Қытай саяхатшысы Чжан Цзян- 
ның мәлімдеуінше, олардың өз жазулары болған. Саяхат- 
шы көрсеткен аудандардан кейін 15 ескерткіш табылған. 
Бүлар ғылымда “Талас руникалық жазулары” деген атпен 
белгілі. 1896 жылы Б.А.Каллаур ашқан, Ү-ҮІІ ғасырларға 
жататын “Талас тасында” былай деп жазылыпты : “Оның 
аты -Чур, отыз оғланнан /үлдан/ бөлінді; ол пайда мен 
игіліктен қол үзді /өлді/;...қатыны түл қалды” /С.Е.Малоа 
аударған/. Екінші бір керемет жазба ескерткіші 1963 жылы 
Сыр бойындағы Артық /А рхук/ қаласының орнынан та- 
былған Онда: “Ол ксзде кәрі Сабуқтың түқымы жеті хан- 
заданың срссегінсн саналушы сді”,- деп жазылған /А.Айда- 
ров пен Ғ.Мүсабаев аударған/.

ҮІІ-ҮІІІ ғасырларда үйсіндер Оғыз қаған туралы дас- 
танды омірге келтірген. Мүның түпнүсқасы 812-814 жыл- 
дары көне түркі кітаптарын өртеткен араб қолбасшысы Қү- 
тайбенің бүйырығымен жойылған болуы мүмкін. Бұл әдеби 
мүраның соңғы редакциясы ХІ-ХІІ ғасырларда жасалған де­
ген қауесет бар. Қайсы бір зерттеушілердің айтуына Кара­
ганда, ол Париждің үлттық кітапханасында сақталған.

Мүсылман діні тарағаннан кейін Қазақстанда араб жа- 
зуы орнығады. Қүраннан үзінділер жазылған күйген қыш 
және қола бүйымдар, қүмыралар орта ғасыр қалаларын қа- 
зып-зсрттегенде коптеп табылған. Бүл олемге атағы әйгілі 
ғүлама Әбу Нэсір Әл-Фараби (870-950) омір сүргсн ке-



зеңмен түстас келеді. Ол Отырар /Фараб/ алқабындағы 
Оқсыз /Васидж / қаласында туған дейді. Өзінің алғашқы 
білімін кейбір мәліметтерге қарағанда, сол кездегі ғылым 
мен мәдениеттің орталығы болған Отырарда қыпшақ тілін- 
де алған. Бүл тіл көнстүркі тілінің бір диалектісі болған. 
Қыпшақ сөздігінің бізге белгілсрі - “Китаб ат тухва аз 
Закия фи-лугат - ат Түркия”, “Китаб Булгат Аль-Муштах 
фалугат ат-Турк-з-Ал-Кыпчак”, “Кодекс Куманикус”. Ар­
мян алфавитімен жазылған кейбір қыпшақ жазба ескерт- 
кіштері қазір “Матенадаранда” /Ереван/ сақтаулы.

Әл-Фараби каллиграфия, коркем жазу, өлсң үйқасы, 
риторикадан тамаша трактаттар жазған, философиялық 
өлевдер - рубайлар шығарған адам. Онын “Әусз туралы 
үлксн трактаты” әлсмнің коптсген тілдеріне аударылған.

Әл-Фараби шыққан түркі-қыпшақ ортасынан кейіннсн 
тамаша ақындар, жазушылар, тарихшы-ғалымдар Ысмаил 
Әл-Жауһари, Ахмет Иасауи, Әбілқасым Фараби, Әдіб Иүғ- 
наки, Әділбаки Түркістани, Қадырғали Жалайыри, Хайдар 
Дулати т.б. өсіп жетілгсн.

Ж үсіп Баласағүнның /1026  жылы/ қарлық-қыпшақ 
тілінде жазған “Қүдатғу білік” атты сңбегі соғыс өнері, 
мемлекет басқару жонінде, саясат туралы философиялық 
трактат.

Діни-мистикалық сарындағы көне түркі /қыпшақ/ акы­
ны Ахмет Иасауи оз өлсңдсрін түркі тілінің қыпшақ-оғыз 
диалсктінде жазған. Жарлы-жақыбайларға жаны ашыған, 
діндарлардың сараңцығьі мен скіжүзділігін ошкерелеген, ді- 
ні басқалармен жауласпауға шақырған:

Пайғамбардьщ өсиетін тыцдағын:
Кәпірғе де қатыгездік қылмағын.
Тас жүректі алла дағы ақтамас,
О дүние азабынан сақтамас.
Жауыздарды қара түнек тозақта,
Жауыздығы салады ащы азапқа.
Даналардан алған осы ақылды 
Өздеріце тапсырамын ақыры...

/аударған Л.Егеубаев/

Соңғы ортағасырлық одебиеттің ірі өкілі Мухаммед Хай­
дар Дулати /1500-1551 / өзінің “Тарихи Рашиди” атты кі- 
табында қазақтың ата-тсгі, омір-салты, косібі, бүкіл адам- 
зат тарихындағы алғашқы қадамдары жөнінде қызғылықты 
мағлүмат берген.
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Араб жазба ескерткіштерінің іздері қарахандар кезеңін- 
дегі соулеткерлік ескерткіштерде, мәселен, Бабаджи Хатун, 
Айша Бибі /Х -ХІІ ғ ./ күмбездерінде үшырасады. Айша 
Бибі бағанасында “...күз, бүлт...өмір тамаша...” /А.М.Бе 
леницкий аударған/ деп жазылған екен.

Ахмет Иасауи сәулет ғимаратындағы арабша эпиграфи- 
када Алла тағала мен Мухаммед пайғамбарға бағышталған 
сөздермен қатар осы бір зәулім қүрылысты түрғызуға қа- | 
тысқан шеберлердің аты-жөні де кездеседі. Мүның ғылым 
үшін деректі маңызы оте зор. Үлытаудан табылған /Ор- 
талық Қазақстан/, кейіннен Эрмитажға /Ленинград/ оке- 
тілген таста былай деп жазылған: “Қой жылы Туранның 
султаны Темірбек 200 мың әскермен өзінің ар-намысы 
үшін, Тохтамыстың қаны үшін осында келген. Қорғанды 
белгі болсын деп түрғызған..”

XVI ғасырдан бастап қазақ хандығының нығая бастауы- 
на байланысть' қазақ тілінде жарлықтар, іс қағаздары 
шығарыла бастаған. Қазақ тілі бірте бірте жалпы халықтық 
тілге айнала бергсн. Таза қазақша тілде Қадырғали Жа- 
лайыридің /1530-1605/ * Хамиғат-Таурих /Жылнамалар
жинағы/, Тоуке ханның ”Жеті жарғысы" тағы басқа ецбск- 
тер жарық көрген.

Әйтсс де, қазақ тілі жазба достүрді иемдснгенімсн, Қа- 
дырғали Жалайыри, Майлы Қожа, Мәделі, Шәді төре сскілді 
жазба одебиет окілдері бола тұра, жалпы халықтық әдеби 
тіл дәреж есіне соңғы кездерде ғана, эсіресе Абай 
Қүнанбаевтың /1845-1904 /, Ыбырай Алтынсариннің /1841- 
1889/, Шокәрім Қүдайбердисвтің /1858-1931/, Ахмст Бай- 
түрсыновтың /1873-1937/, Спандияр Кобсевтің /1878- 
1 9 5 6 /, Сүлтанмахмут Торайғыровтың /1 8 9 3 -1 9 2 0 / ,  : 
Мағжан Жұмабасвтың /1893-1938/, Жүсіпбек Аймауьітов- 
тың /1 8 8 9 -1 9 3 1 /, Сәкен Сейфуллиннің /1 8 9 4 -1 9 3 8 /, і 
Мұқтар Әуезовтің /1897-1961/ арқасында көтерілген.

Осылайша халық шығармашылығы тарихтың өн бойын- j
да елдің шаруашылығына, кәсіпшілігіне, түрмысына, тіліне , 
белгілі мөлшерде ықпал етіп келгенімен, көп жағдайда і 
олардың осерімен өзі де сапалы өзгерістерге түскен. Ха- 
лықтың рухани мәдениетінің қүрамдас болігі болғандықтан 
оның саяси, қүқықтық, пәлсапалық, діни көзқарастарын, 
көркемдік-эстетикалық сындарларын қамти отыра, ол тіп- 
тен суырып-салма ақындықты немесе ән салып, би билеуді 
былай қойғанның өзіндс, жұрттың өмірге, қоғамға дсген I 
көзқарасын қалыптастыруға қызмет еткен.



Заманына сай, алдыңғы қатарлы наным-сснім түрғысы- 
нан қарағанда, тарих жасағанның борін бойына сіңірген 
алтын домбыра жайлы аңызды халық бекерге шығармаған. 
Жылдар отсе дс оның сыры ашыла бсретініне күмән кел- 
тіруге болмайды. Өткенді, әдебист пен өнерді зерттеп біле 
отыра, халқымыздың прогресс псн әлеуметтік мүлтіксіздік- 
ке жету жолындағы қарыштап осіп, кеңейіп келе жатқан 
қозғалысына дем бере аламыз.



Қазақстанның жетістіктері баршаға мәлім. Қазақ хал- 
қының, республикадағы басқа ұлыстар сыяқты, он жетінші 
жылдың октябрінен кейін ғана экономикалық және әлеу- 
мсттік -  мәдени қүрлыстың түбегейлі мәсслелерін шсшуге 
мүмкіндік алғаны рас. Қазақ ауылын жаңа негізде қайта 
күру, бүрынғы кошпелі, жартылай көшпелі жоне отырық- 
шы шаруаларды жаңаша қожалық етуге баулу арқылы кур- 
дел! өнеркәсіп пен колхоз-совхоз өндірісіне тарту адамдар- 
дың мінез -  қүлқы мен өмір салтына елеулі өзгерістер 
енгізді, қазақ халқының бір түтас үлт болып қалыптасуын 
аяқтауға септігін тигізді. Мүның озінің жүмылдырушылық 
және жасампаздық мәні ерекше болды.

Бүрынғы шаруалар мен кедейлердің индустриалдық жә- 
не агроонсркәсіптік жүмысшы табының, колхозшы-шаруа- 
лардың қатарына қосылу барысында патриархалдық-рулық 
қатынас, шонжарлық идеология, ескірген көзқарастар мен 
көңіл-күй күрт өзгеріске түсті. Қала мен ауылдың ара- 
сындағы байланыс, халыққа транспорт, коммуналдық, сау- 
да-түрмыстық, дәрігерлік және мәдени жағынан қызмет 
көрсетудің жақсаруының, бізге тарихтан белгілі кемшілік- 
терін былай қойғанда, қазақ түрмысын жаңартуда ерекше 
маңызы болды.

Міне бүгін жетпіс жылдан астам уақыттан кейін, Ленин 
қол қойған қүжаттармен таныса отыра, оның көшпелі және 
жартылай көшпелілсрді отырықшылыққа кошіруге, 1921- 
1923 жылдарғы жер-су реформасын өткізуге, Ембі мүнай 
косіпшіліктерін, Риддер кеніштерін қайта қалпына келті- 
руге, Көкшстау-Қызылжар темір жолын салуға, Аралдағы 
балық және тұз кәсіпшіліктерінің көлемін үлғайтуға, ал- 
ғашқы ауылшаруашылық коммуналарын үйымдастыруға, 
суармалы егіншілікті дамытуға, сол сыяқты ана тілінде 
оқытатын мектептер мен курстардың жүйесін жасау, оқу 
орындарын, ғылыми мекемелерді ашуға, республикада бас- 
па ісін жолға қоюға, тіптен үлт мамандарын дайындауды 
тәртіпке келтіруге деген әкелік қамқорлығын, бәрін де 
уақыттан бүрын көріп, болжай білген даналығын сезінуге 
болады.

Қазір айтылып жүргендей, социализмнің қаншама түр 
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0згерігтеріне түскенімен, оның дамуындағы сан алуан 
“қайшылықтарға” қарамастан, бүрын халқының басым 
копшілігі сауатсыз болған Қазақстанда совет окіметі жыл- 
дарында әсіресе мәдени құрылыста едоуір табыстарға қол 
жетті. Халыққа білім беру жүйесі қарыштап дамыды. 
Ғылымньің ор түрлі салалары өсті. Баспа ісі, газет-жур- 
налдар шығару, теледидар, радио хабарларын тарату 
қэзіргі заман талаптарына сай өз үйлесімін тауып, халық 
игілігіне қызмет ете бастады. Революциядан біраз бұрын 
Торғайға киножабдықпен қайтып оралған Әліби Жангелдин 
жүрттың бәрін дүрліктірген екен дегенді айтады. Ауыл 
түрғындарының барлығы дерлік оның “сиқырлы машина- 
сын” коруге ынтыққан. Ал қазір Қазақстанда клубы жоқ, 
кинофильм көрсетілмейтін, түрғындары радио тыңдап, те­
ледидар тамашаламайтын елді мекен табыла қоймас.

Қазақстанның мәдени өмірі бай да сан алуан. Косіби 
өнердің опера, балет, драма, симфониялық әуез секілді са- 
лаларының ауқымы кеңіп, мазмүны тереңдей түсуде. Та- 
нымал оркестрлер мен ансамбльдер де көбейді. Кезінде 
үмтылмас бейнелер жасаған, жүртты баурап әкететін да- 
рынымен, әсем үнімен өзгелерден оқшау көрінген аса ке- 
ремет әнші /сирек кездесетін лирико - колоратуралық со­
прано/ Күләш Байсейітова /1912-1957/ ел есінде мәңгі 
қалған қазақ бүлбүлы, опера сахнасының жарық жұлдызы 
болды. Республикада би әнерін дамытуға қазақтың түңғыш 
кәсіби бишісі Шара қосқан үлес те қомақты. Қазақ сахна- 
сының Қалибек Қуанышбаев, Серке Кожамқүлов, Қүрман- 
бек Жандарбеков, Елубай Өмірзақов, Рақия Қойшыбаева, 
Қанабек Байсейітов, Шәкен Айманов сынды саңлақтары- 
ның өнері театр мен кино саласында елеулі қүбылыс болды.

Тақырыптық сурет, графика, портрет, мүсін жанрла- 
рында үлттық белгілсрді классикалық реализм дәстүрлері- 
мен үйлестіре отыра Казахстан суретшілері де өнердің даң- 
ғыл жолына түсті. Әбілхан Қастеев, Қанафия Телжанов, 
Молдахмет Кенбаев, Абрам Маркович Черкасский сыяқты 
қылқалам шеберлсрінің, Хакімжан Наурызбаев, Төлеген 
Досмағамбетов секілді мүсіншілердің туындылары респуб- 
ликадан тыс жерлерге де танымал.

Бүрын кобінс бір жанрда - өлең-жыр арнасында дамып 
келген қазақ одебиеті сыншыл реализмді ұстанған орыс жа- 
зушыларының тәжірибесін пайдалана отыра, жаңа омірге, 
надандық пен патриархалдықты жоюға ез үлесін қосып, 
аса дарынды жазушылар мен драматургтердің түтас бір буы- 
нын есіріп шығарды. Бүл орайдп қатақ совет әдебиетінің 
қалыптасу кезеңінде оған Максим Горькийдің революдия-



лық романтизмі күшті ықпал сткенін айырықша боле атау 
жөн. Сәкен Сейфуллиннің түңғыш әңгімесі -  “Мүслима”, 
Мұқтар Әуезовтің “Қараш-Қарашы”я оның амірбаянды; 
шығармаларымың әсерімен жазылгаи Сәбилг Мүқановты 
“Өмір мектебі” бүған дәлел бола ашады.

Қазақ совет адебиетінің өріеіміің ксңдіғін дүние жүзілй 
әдебиеттің алтын қазынасына қосмліаи зор үлес болыи та-1 
нылған Мүқтар Әуеэовтің “Абай жолы” романы, Собит 
Мүкдно&тың “Ботакезі”, Әбдіжәміл Нурпейсовтщ “Қан мен1 
тері”, Касым Аманжолов пен Олжас Сүлеймсновтің өлең- 
дері корсетті. Өз халқының ой-арманы, тыныс-тіршілігі 
Мүқағали Мақатаевтың, Қадыр Мырзалиевтің, Мүқтар Ша- 
хановтың және басқа ақындардыд айқын да анық, үйлссім- 
ді жырларынан да карінеді.

Өзіндік тол мәденисті мсн қолтума өнерін өрбітс отыра, 
қазақ хадқы қазір бүкіл дүние. жүзі алдында есейгендігін, 
уақыт псн өмір талабьша сай олеуметті-к мүлтіксіздікке қол 
созып, дамудың айқын жолына түскендігін керсетіп отыр. 
Оның үлттық мәдениетінде басқа халықтарға да жақын, 
түсінікті және ортақ нышандардың белең алып келе жат- 
қаны да қүптарлық.

Әрине, бүған жсткізген жол тайғақ ксшусіз, атқан оқтай 
түзу, төселген тақтайдай тегіс, гүлзарлы болған жоқ. 
Жаңадан ғаыа қалыитаса бастаған үлттьис мәдсииет, әсіресе: 
бастапқы кезде, қазір тарихгың үлесіне тиген алапат қиын- 
шылықтарға тап болды. Азамат соғысы, миллиондаған 
адамдардың өмірін ала кеткен ашаршылық, шаруашылық 
күйзелісі, ескі әдет-ғүрып, діни нанымдармсн маталған ха- I 
лықтың қараңғылығы, мәдсни мешеулігі мемлекеттік үй- 
ымдардың, шығармашыл одақтардың, жүртшылықтың 
жүмысын едэуір қиындатқан болатын.

Әйтседе шығыс онерінің, оның әсіресе қазақ халқына 
тиістісінің болашағы шамалы, қарабайыр, баурап алагын 
мүмкіндіктсрі кем дегсн жала топсауларды іс жүзінде тсріс- 
ке шығару да оңайға соққан жоқ. Бүл орайда қазақтың 
тектестік, тайпалық және рулық қүрамын, тарихын, ауыз 
эдсбиетін, тілін, түрмысын, заттық мәдениеті мен өнерін 
зерттеу ісіне тартылған В.В.Бартольд, С.Е.Малов, Ф.А.Фи- 
ельструп, М.С.Андреев, Ә.Ә.Диваев, М.Ф.Гаврилов, В.Н.Кун, 
А.П.Чулочников, С.И.Руденко, А.П.Самойлович тағы басқа 
ғалымдар еңбектерінің маңызы зор болды.

Халықтың рухани және заттық мздениетінің жетістік- 
терін зерттеп-білу ісіне қазақ әдебиетшілері Сәкен Ссй- 
фуллин, Ілияс Жансүгіров, Мүхтар Әуезов, Ғабит Мүсіре- 
пов, ғалымдар Ахмет Байтүрсынов, Сәнжар Асфендияров,



Каныш Сәтбасв, Қажым Жұмалиев, Әлксй Марғүлан, Ес- 
магамбет ЬІсмайылов қомақты үлес қосты.

Қазақ ауыз одсбистінің таңдаулы үлгілсрі аса күрделі 
одсби және әуездік туындылардыц аркауына айналды. Мы- 
салы, “Қыз Жібек” дастанының негізінде опера, көркем 
фильм жасалды, “Қозы Корпеш-Баян сүлудың" оқиға желі- 
сі бойынша Ғ.Мүсірепов пьеса жазды. “Махаббат туралы 
дастан” атты фильм қойылды. Халық әуезі “Ер Тарғын” 
арқылы опсра онерінің жаңа қырынан корінді. М.Әуезовтің 
озі аттас дастанның оқиға жслісіне қүрған “Айман-Шол- 
пан” музыкалық комсдиясы талай жылдан бері сахнадан 
түспей кследі. “Қыз Жібек”, “Жалбыр”, “Абай”, “Дуда- 
рай” операларын, “Қамбар-Назым”, “Қалқаман-Мамыр” 
балеттерін дүниеге окелерде А.В.Затаевичтің жазбаларын 
Е.Брусиловский, А.Жүбанов, Л.Хамиди, В.Великанов орын- 
ды пайдалана білді.

Авторлардың Абай лтындағы академикалық опера және 
балет театры коллективімен жарасқан ынтымағы арқасында 
туған М.Төлебаевтың “Біржан-Сара”, А.Жүбанов пен 
Л.Хамидидің “Абай” опералары қазақ опсра музыкасының 
шоқтығына айналды. Аса көрнекті үйғыр композиторы Қүд- 
дыс Қожамняровтың музыкасы да халыққа кеңіиен таны- 
мал.

Дегенмен, қазақ халқының откен жолын перзснттік коз- 
бен шола отыра, біз оның парасаттық мүмкіндіктері толық 
іске қосылды деп айта алмаймыз. Тек жоғарыдан шешім 
қабылданса халықтың күткенінің борі бола қалады деп жү- 
ріп, уақыт өткізіп алғанымыз өкінішті-ақ. Күні кеше ғана 
бізгс елімізде білім берудің ең озық жүйссі жасалғандай 
болып корінетін. Бақсақ, болашақтың “зәулім биік ғим- 
аратын” түрғызамыз деп жүріп мектебіміздің қаңқасыныц 
қисая бастағанын, оның балалар бақшасы мен бастауыш 
кластардан басталатын ірге тасын босаңсытып алғанымыз- 
ды аңғармаппыз. Тіптен жүрттың парасаттылығының ор- 
ташл болып қалғанын, олеуметтік көңіл-күйінің жүдсй бас- 
тағанын да кормеппіз. Біздің әр қайсымыз өтксннің 
үоқынсыз дағдыларьг: жеңс отыра, орбір жаңа қадамның 
қаніаалықты қиынға түсетінін қазіргі кайта қүрылу жағ- 
дайынан да коріп отырмыз. Әйтсе дс, біз кобірек коретін, 
молырақ түсінетін, ахуалды дүрысырақ бағалайтын болдық.

Тегі, қазіргі жастар арасында кейбір жігіттер мен қыз- 
дардың әсемдік әлеміне масаттана білмсйтіні, бар ықыла- 
сы оуездің, он мсн бидің, бейнелеу онерінің халықтық негі- 
зін босаңсытып, қоғамның ізгілік, ссзімталдық жәнс иман- 
дылық қасисттеріне нүсқан келтірстін қазіргі мәдени-иде-



ологиялық ағымның әсерімен “жаңа өнер” деп аталатын 
“жарық”, “қимыл” және “дыбыс” дегендердің тәңірегінең 
шыға алмай жүргені бостан бос емес. Бәлкім, бүл жалпы 
білім беретін мектептің әкімшілік-әміршілік жүйенің әзіне 
қажетті “тетіктерін” даярлау жөніндегі әлеуметтік-педаго- 
гикалық нүсқауларын басшылыққа алғандьіқтан, жүрттың 
деңгейін орташалап, халқымыздың парасаттық тамырының 
қырқыла бастауына алып келгендігінен де болуы мүмкін.

Имандылықтың адам бойында үлттық нышанды дүние- 
жүзілік рухани қазынамен ұштастыру арқылы қалыптаса- 
тыны мәлім. Ал біздегі тәлім-тәрбие көп жылдар бойы үлт- 
тық ерекшеліктерді, баланың өсіп-жетілетін ортасындағы 
хал-ахуалды ескере бермегендіктен бір жағынан жеткіншек 
үрпақтың үлттық сана-сезімінің оянуына түрткі бола ал- 
маса, екінші жағынан оның жалпы адамзаттық мәдени бай- 
лықтарды игеруіне ықпал ете алмай келді. Баланың жалпы 
дамуына пәрменді эсер ететін, оның жан дүниесін байы- 
татын, үлттық тарихты зерттеп-білуге, мәдени мүраны, ха- 
лық дәстүрлерін игеруге ынталандыратын өнер туындыла- 
рына қүштарлығын арттыратын, қысқасы мәңгүрттікке 
қарсы имандылық , ізгілік қасиеттерді қалыптастыратын 
іс-қаракеттер мүлдем жоқтың қасында болды. Жастардың 
едәуір бөлігінің тарихты, ана тілін білуге, қазақша ән са- 
лып, би билеуге ден қоя бермейтіні, ізгі салт, әдет-ғүрып, 
үлттық дәстүрлерден беймағлүм болып өсетіні де міне осы- 
дан.

Әзірше қоғам танушы ғалымдар күнделікті күйкілжің- 
мен бірге қалыптасатын, бәлкім, бүл кезінде жалған, 
көмкерме әдептілік арқылы әлеуметтік, экономикалық 
кеңістікті жалпылаудың халықтың рухани өрісіне тікелей 
енгізілгендігінен де болар, жастарды ілгері үмітке талпынта 
қоймайтын осынау бір қүбылысқа, жете мән бермей келеді. 
Оның үстіне көп жылдар бойы жалпыны қүрайтын 
қасиеттер ғана интернационалдық деп саналып, халықтың 
өзін е тән ізгі дәстүрлері ескерілмей келді. Үлттық 
мақтаныштың адам бойында байқалатын азғантай ныша- 
нының өзі үлтшылдыққа баланатынын да талай көрген 
едік. Мүның өзі түрмыстағы біркелкіліктің, үнемі бірыңғай 
пікірлестікке тырмысып, озгенің өмір салтын, әдет ғүрпын, 
тілін білуге ынталандыра қоймайтын жетесіздіктің нәтижесі 
еді.

Мәселенің бүл жағынан баса назар аударып отырғаны- 
мыздың бір себсбі жалпыға ортақ, интернационалдық ны- 
шанның қиыншылығы мол нақтылы омір арқылы, жүрттың 
тұрмыс өрісімен де, адамдардың жеке пиғылымен де қа-



лыптасатындығында болып отыр. Солай бола тұра, Қазақ- 
станның өз оқу министрлігі, педагогикалық ғылымдар ин­
ституты, “Мектеп” баспасы болғанына қарамастан оқушы 
жастарға имандылық-эстетикалық тәрбие берудің нақтылы 
жүйесі жасалмады. Үлттық тарихты, мәдениетті, сезімтал- 
дық мөлшерлерін үйренуге арналған бағдарлама да болған 
жоқ. Тіптен өзіміз қолдайтын шынайы интсрнационализм- 
нің үлттық мақтаныштан, кіші отаннан, туған жердің хош- 
иісінен, тіптен аңыз-ертегілерден, ән-күйден, әр түрлі 
ойындардан нәр алатыны да ескерілмеді. Тек қазір ғана, 
қайта қүрылу жағдайында, үлттық ерекшеліктерді, жеткін- 
шекті қалыптастыратын имандылық-эстетикалық тәлім- 
тәрбие жүйесін жасау қажеттігі мойындалып отыр. Бізге қазір 
жаңа оқу бағдарламаларын, окулықтар, оқу қүралдары мен 
жабдықтарын жасауға тура келеді.

Қазір бәрімізді алаңдатып отырған көп келеңсіздіктің, 
әсіресе тәртіп бүзушылықтық, қылмыскерліктің, жезөк- 
шеліктің, нашақорлықтың өрістеуі; ең алдымен мектепті 
былай қойғанда, “от-басы ошақ қасындағы” тәлім-тәрбиеге 
байланысты. Туған-туысқандарға мейірімді болу, үлкенді 
сыйлау, кішіге зиялылық, уақыт өткен сайын үлғая түсетін 
қарттарға, мүгедектерге деген қамқорлық қазақ дәстүрінде 
ерекше мән берілетін, халықтың қанына сіңген үлттық игі 
қасиеттер болған. Егер байыбына барсақ, мүның өзі белгілі 
бір мөлшерде жеткіншек үрпаққа қамқорлықтан туған.

Менің әжем 99 жасында дүние салды. Қазір байқап 
қарасақ, ол кісінің көп жасаған себебі тек еңбекқорлықта 
немесе дүрыс тамақтануда, әлде даланың таза ауасында 
ғана емес, оны қоршаған қарапайым да, мейірімді жан- 
дардың тату-тәттілігінде, ауыз бірлігінде, үлкен оулеттің 
басы болған қарияға деген қамқорлығында екен.

Біздің қоғам уақыт талабын қарсы алды. Сенімсіздік пен 
шүбәланудан туған басыбайлы қалпымьіздан да арыла бас- 
тадық. Бірақ әткендегісіз бүгін, тіптен болашақ жоқ. Жаңа 
мыңжылдықтың табалдырығын аттардағы біздің алдымыз- 
дағы аса игілікті мақсат - қоғамның тек ой-өрісінде ғана 
емес, барлық іс-қаракетінде де толастанғандықты, мүлтік- 
сіздікке, мінсіздікке жетуді қамтамасыз ету. Осы бір үлы 
үрдіске қолқабыс ету қай-қайсымыздың болса да қасиетті 
борышымыз.

Осындай жағдайда оқу-ағарту министрлігі жасаған жет- 
кіншек үрпаққа имандылық-эстетикалық тәлім-тәрбие бе- 
рудің кешенді жүйесі тоқырау кезінде қазақ мектебінде 
кеңінен өріс алған келеңсіз қүбылыстарды жойып, мектеп- 
ке дейінгі, мектептегі және мектептен тыс балалар меке-



мелеріндегі тәлім-тәрбиені баланың өсіп жетілетін ортасын- 
дағы қал-ахуалды, жалпы-рухани жүдеулікті ескере оты- 
рып, қайта қүруға мүмкіндік беретіні даусыз. Оның от басы 
мен мектептің, тәрбиеші мен шәкірттің арасындағы ынты- 
мақтастықты нығайтуға, баланың бойында имандылық, ізгі- 
лік, сезімталдық қасиеттерді қалыптастыруға, оның бол- 
мысы мен біліктілігінің арасыкда диалектикалық үйлесім 
болуын қамтамасыз етуге жол ашатынына күмәндануға 
болмайды. Мүның өзін мектепті ізгілендіруге қосылған үлес 
деп қараған жон. Тек басталған нәрсе аяқсыз қалып қой- 
маса екен.

Қазақ этнологиясы мен түрмысының тарихи жоне мә- 
дени қырлары жайында зерттсп-білгендерін түйіндей оты- 
ра, автор, бәрін қамтыдым, барлығын шегіне жеткіздім дей 
алмайды. Әйтсе дс, оқырман қауым қазақ халқының сүрлеу- 
соқпақсыз, қилы-қилы тарих өткелдерінен асқан өзіне ғана 
тән, қазіргі ізгілендіруге негізделген, имандылық пен отан- 
шылық сезімге толы мэдсни мүрасының бітім-болмысын 
түсіне алды деп үміттенеді.



Екінші бөлім
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Тағы да бірср жыл өтер. Тарих күмбірі бізгс адамзаттың 
жаңа дүниеге, тоғыз тарау тоғысқан XXI ғасыр олеміне 
қадам басқанын да жария етср.

Бәрімізді діңкелетіп отырған қазіргі дағдарысқа, кем- 
тарлық қалпымызға қарамастан, шынын айтсақ, біз уақыт 
керуенінің осынау бір шегіне озгсше үміт артатын сыяқ- 
тымыз.

“Көппен көрген үлы той!” дейді қазақ. Үрпақтан үр- 
паққа ауысып келе жатқан осы бір нақыл сөзден адам бойын- 
дағы жігерқайратты да, пендеге тән әлсіздікті де, қателік 
атаулыға қамсыз қарайтын алаңсыздықты да сезінуге бо- 
лады. Қоғамның қазіргі ахуалын ескерсек, өзін езі шексіз 
қамшылаудың ащы табын, іштей тазартылудың адам бол- 
мысындағы ауыр іздерін көргенде, жіберілген қателіктерге 
еріксіз лағынет айтасыз. Ренішті-ақ! Ақын лауазымына жү- 
гінсек,” ...тарихта қайта жазатын қаралтым беттер бола 
бермейді!". Оны көшіріп те, өшіріп те түзеу мүмкін емес 
скен.

Қазіргідей аумалы-төкпелі үйытқуларға қарсы түра ала- 
тын жалғыз ғана қудірет бар. Ол ғасырлар бойы мысқылдап 
жиналған мәнді қазына -  жалпыадамзаттық, халықтық, 
үлттық игіқасиеттер. Елдің елдігі де халықтың өзі қас- 
терлейтін асыл қазынасы сол -  игіқасиеттердің болмысына 
сай келеді. Қазір осы жалпыадамзаттық игіқасиеттердің өзі 
де үлкен сыннан, уақыт тезінен өтуде. Біз үшін аса қиын 
да жауапты мәселе қоғамның рухани өміріне қажеттілердің 
бәрін түбегейлі зерттеп, бағыт-бағдарларын саралап, соған 
орай бұхара арасында тәлім-тәрбие жүмыстарын өрістетуде 
болып отыр.

Несін жасырайық, көп жағдайда біздің қайсыбір ағайьга 
баяғыда күні өтіп, тозығы жеткен жаттанды үғым, түсінік- 
терді әлі күнге дейін түйдектете тоғытып жүргенін өзі де 
байқай бермейді. Шамасы қайта қүрылуға біз жеңісқой ре- 
волюционердің мінез-қүлқымен кірген болуымыз керек. 
Әлде Ғарышты игердік, Тывды жайладық, Сібірді пайым- 
дадық, қайта қүрылуды да атой can откіземіз деп ойлаған 
шығармыз. Өйткені бүрын жағалай күрес, игеру, бағын- 
дыру болып келген еді ғой. Ескі газеттерді ақтарсаңыз 
“Бесжылдық үшін!”, “Астық үшін!”, “Өнім үшін!”, “Ком- 
мунистік еңбек үшін!”... тағы басқа майдан, күрестерге 
шақырған үран-үндеулерден көзіңіз талады. Мал шаруа- 
шылығы, мал қыстату, қозы алу, жүн қырқу... бәрі де



“майдан” болып келді емсс пе!
Не үшін күреспедік? Жоспар үшін де, тортіп үшін де, 

бәрі-бәрі үшін күресіппіз. Жазушылар болса жан үшырып 
шындық үшін, тәуелсіз шығармашылық үшін айқасты. 
Жатқан майдан шептері, жаппай “күрсс”... Ащы болса 
да ашығын айтайық, бәріміз де осы бір “майдандардың” 
қайғылы да күлкілі жолдарынан өттік. Қайта қүрылуға бо- 
лысамыз деп даурығатын қазіргі “майдангсрлср” тағы бар.

Осының өзі-ақ, қоғамдық ойдың күні кешеге дейін етек 
алып келген таптық күресті - жалпыадамзаттық игіқасиет- 
терге, Одақты -  рсспубликаға, жалпылауды -  үлттыққа қар- 
сы қойған кезенде әкімшілік -  төрешілдік жүйенің шыла- 
уынан шыға алмай, оның ңүсқау - бүйрықтарын ғылым 
“тіліне” түсірумен ғана айналысып келгендігінің айғағы 
емес пе? Ғылымның адамды “орындаушы-тетіктен”- жа- 
сампаз күшке айналдьтруға тырысып, әлеуметтік әділдікке 
үмтылып отырган қазіргі қоғамның қайта қүрушы, түле- 
туші күштеріне жәрдемдесіп , белсенді ықпал ете алмай 
отырғағіы да осымен байланысты.

Сонымен жалпыадамзатгық игіқасиеттер деп отырғаны- 
мыз зорлық-зомбылық атаулыны жоққа шығарып, төзім- 
ділікке, жанашырлыққа, өзара көмек псн жзрдемге, мейір- 
мандылыққа, өзгенің өмір салтына, дәстурлеріне, әдет- 
ғүрпына, пиғылына, тіліне қүрмстпен қарауға, тағы бас- 
қаларға жол ашатын жоғары ізгілік, имандылық нұсқалары. 
Олардың қатарына өзіміздің Абайдың “талап, еңбек, терең 
ой, қанағат, рақым ойлап қой” дейтін бес асылын да жат- 
қызуға болады.

“Еңкейгенге еңкей, ол әкеңнің қүлы емес, шалқайғанға 
шалқай, ол қүдайдың үлы емес” дейді қазақ. Ол азын- 
аулақ биліктің дәмін татса-ақ өзгеге пандана қарайтын- 
дарга бас имейтін, от жүректі ожет бола түра сабасына 
тез түсе қоятын пайымды жандарды қүрметтсген. Кіші- 
пейілділікті, бауырмалдықты, сезімталдықты қастерлеген. 
Біздің түсінігімізше, бүлар халықтың рухани іс тэжірибесі- 
нен түжырьімдалған имандылық мәлшері болып табылады.

Бірақ біздің қоғамдық ойымыз әрдайым көрініп қала бе- 
ретін “ботен пікірге” деген міншілдіктен, маркстік ағымнан 
басқаның боріне кінәмшілдікпен қарайтын пиғылдан арыл- 
ған жағдайда ғана қоғамдық сананьтң дамуына нақтылы 
ықпал ете алады. Бүл жалпы мәдениеттілікке, әдептілікке 
ғана емсс, ең алдымен, ізгіліккс байланысты. Өйткені 
қоғамдық ойдың дәйектілігі, тыянақтылығы қашан да болса 
саналуан ғылыми бағыттарды, козқарасты, пікір сайысын 
туғызатын нәрселерді зерттеп-білуді талап етеді. Ғылыми 
ой алдында бүгін бүрыннан белгілі болғанымен қазірде 
қажстті болып отырған адамның қоғамдағы орны, адам омі- 
рінің мәні, дәуірдің мүрат-мақсаты сыяқты пәлсапалық мә- 
селелерді ғылыми жағынан айқындай түсу міндеті түр. Ке-



зінде күндслік жазбаларында Федор Достоевский де бүкіл 
дүниенің негізі, түғырығы -  имандылық деп жазған екен. 
Бізге қазір ең керектісі де -  имандылыққа бас ию. Өкініш- 
тісі, бүл түсінікке байланысты сүрақтарға жауаптың ғалым- 
дардың еңбектсрінен горі ежелгі дүние философтарынан, 
көне заман ойшылдарынан табылатыны. Сондықтан да біз 
үшін өзінің мемлекеттік тәуелсіздігін жариялаған Қазақ- 
станның тарихы мен мәдениетіне қатысты ңақтылы ғылыми 
зерттеулерге, шынайы пікірге нсгізделген ғьглыми түжы- 
рымдардьщ маңызы өте зор.

[, Жасыратыны жоқ, бізбен бірге жасасьга келе жатқан кесел 
жүрттың жан дүниесін, әдет-ғүрпын, мінез-қүлқын, өз ара 
қарым-қатынасындағы ерекшеліктерді жете түеінбеушілік. 
30-40 жылдардағы қазақ зиялыларыньщ қуғын-сүргінге 
кобірек үшырауының өзі де көп жағдайда рухани бейша- 
ралықтан туғанына күмәндануға болмайды. Оларды асқан 
қатыгездікпен жәбірлеу де біздің Қазақстанда болды. Егер 
1986 жылдың 17-18 желтоқсанында Алматыда болған аты- 
шулы оқиғзның кезінде үкімет пен тоқкрау кезінің бау- 
кеспелігіне қарсылық білдіру үшін алаңға шыққан жастар- 
дың арасында тілтабыс болмауының өзі жиналғандардың 
ой-сезімін түсінуге тырыспағандықтан туған.

Ал тіптен бар болғаны осыдан аз ғана бүрын Шокорім, 
Ахмет Байтүрсынов, Мағжан Жүмабаев, Жүсіпбек Айма- 
уытов, әсіресе Міржақып (Мір-Якуб) Дулатов секілді аса 
корнекті мәдениет қайраткерлерін ақтаудың бізге қанша 
күшке түскені де есімізде. Тіптен Алгашорда қозғалысына 
байланысты оның бірде бір қүжатын қолына үстамаған кей- 
бір жолдастардың “алашордашыларды ақтап жатыр” деп 
бізге айдар таққысы келгенін қалай үмытарсыз. Ал кейін- 
нен бүкіл Қазақстан болып олардың шығармаларын қандай 
қүштарлықпен оқыды десеңізші.

Бақсақ, біздің қаншама көне әдеби, жазба мұраларьімыз 
да көзден таса, көңілден алыс қалып жатыр екен. Керек 
десеңіз, оқырман қауым Қадырғали Жалайыридің, Хайдар 
Дулатидің, Рашид-ад-диннің тарихи, пәлсапалық трактат- 
тарын, Тәуке ханның “Жеті жарғысын” үстірт қана, оның 
өзінде мамандардың айтуы арқылы ғана біледі. Бізде Өбу 
Нәсір әл-Фарабидің таңдамалы шығармаларын, сол сыяқты 
онан кейінгі түркі-қыпшақ ортасынан шыққан басқа да эн­
циклопедист ғалымдардың еңбектерін қазақша бастыруға 
мән берілмей келеді. Осыдан біраз жыл бұрын ғана туғаны- 
на 150 жыл толуын езіміз атап өткен Шоқан Уәлихановтың 
шығармаларының бес томдығы қазақ тілінде осы уақытқа 
дейін жарық көрген жоқ.

Ғасырлар бойы өзінше бір инабаттылық-ізеттілік уни­
верситет! болып келген Жүсіп Баласағүнның “Қүдадғу "білі- 
гі”, Ахмет Иасауидің “Хикметі”, орыстың “Златоусты” мен 
“Домостройы”, немістің “Фурстеншпигелі”, үйғырдың “Он



екі мұқамы”, қырғыздың “Манасы” қазіргі қауымның да 
игілігіне қызмет ете алатыны даусыз.

Қоғамдық ғылымдар, философия біздің ойымызша, ха- 
лықтың тарихи тұлғасын эмпирикалық тұрғыдан емес, тек 
шынайы тарихқа, нақтылы материалдарға сүйене отыра та- 
рихи-мәдени мұрамен байланыстыра зерделегенде ғана 
өзінің өмірлік күшін көктете алады. Қазақ оқырмандары 
үшін тарихи материал, мәліметтер алуға халық поэзиясы, 
батырлар жыры, аңыз-ертегілер, түрмыс-салттық дастандар 
оңтайлы бола түрса да оларды насихаттау әлі де болса 
сара жолға қойылмай келеді.

Соңғы жылдары халықтың үлттық сана-сезімінің өсуіне 
орай тарихи түрғыларымызды тануға деген қүлшыныстың, 
археологиялық ескерткіштер мен тарихи-мәдени мүраның 
мейлінше бай дүниесін танып-білуге деген үмтылыстың да 
күн санап өсіп келе жатқанын ескермеуге болмайды. Қай 
халықтың болса да рухани олеміне саяхат оның коне ес- 
керткіштерімен, тарихи орындарымен танысудан бастала- 
тыны мәлім. Қазақстанда 25 мыңға тарта тарихи және мо­
дели ескерткіштер бар. Оның 10,5 мыңы Маңғыстаумен 
Үстіртте орналасқан. Мүнда сирек кездесетін түрғын үйлер- 
мен, мешіттермен қатар, ғимараттары бірін-бірі қайталай 
бермейтін 600 зират бар. Егер шындығына келсек, жоғарғы 
неолит дәурінен күні бүгінге дейінгі ғажайып ескерткіштері 
мол бүл өлке Қазақстанды былай қойғанда, ЮНЕСКО-ның 
қарамағында болатын жөні бар. Ал ол болса қүлап-тозып, 
қүрып барады. Республика укіметі көптеген жылдар бойы 
тарихи және мәдени ескерткіштерді қалпына келтіріп, пай- 
далану, қорғау мәселелерімен айналысатын мемлекеттік 
комитет немесе Бас басқарма секілді бірыңғай басқаратын 
мекеме қүруға тосқауыл оолумен әлек болып келеді. Бүл 
зәру мәселенің республикадағы үкімет билігінің жаңа 
қүрылымын жасағанда тағы да назардан тыс қалғаны бе- 
кер-ақ болған. Туған жер алдындағы, оны жайлаған ел 
алдындағы парызды қастерлеу сезімі ғылыми жаңалықтар 
мен хабарламалардан ғана емсс, көнекоз мүраны коріп, 
көңілге тоқу арқылы да тәрбиеленеді емес пс!

Кейде қазақ зерттеушілерінің өз халқына байланысты 
материалды қайсы бір ғасырларда Қазақстанда болған са- 
яхатшылардың шолақ қайрылған атүсті жол жазбаларына 
ғана сүйеніп, емін еркін “өрбітіп” отырғанын коргенде 
өзіңнен озің қысыласың. Ғалымның өз тәжірибесі, өз бай- 
каганы ғылыми жағынан да, жасампаздық жағынан да 
әлдеқайда терең, әлдеқайда үтымды болар еді-ау деп ой- 
лайсың. Оның үстіне бізде түтас бір ғылыми дәстүрлер мен 
мектептер де жоқ емес қой. Қазақстан ғылымының М.Әуе- 
зов, Қ.Сәтбаев, Ә.Марғүлан сыяқты ксмсңгер өкілдері сал- 
ған сара жол тағы бар. Олар қалыптастырған ғылыми мек- 
тепті дамытып, кеңейту арқылы болашақ үрпақтың



игілігіне пайдалану қажет-ақ.
Қазақ халқының ғасырларды артқа салып, омір тала- 

бына сай қалыптасқан рухани әлемінің бізге әлі де бей- 
мәлім сырлары көп. Тамырын тереңге жайған дала өрке- 
ниятының, қазақ этнографиясы мен турмысының, әншілік- 
оуездік өнерінің, адамгершілік, имандылық дәстүрлерінің 
зерттеле қоймаған жақгарьш аша түсу ғылымға қосылған 
үлкен үлес болар еді.

Мәселенің осы жағына баса назар аударып отырғаны- 
мыздың тағы бір себебі көптеген қоғамтанушы ғалымдары- 
мыздың тоқырау кезеңінде жылдар бойы қалыптасқан се- 
кемшілдік пен бас сауғалау пиғылынан ажырай алмай келе 
жатқандығы. Қазақстанның кейбір қоғамдық ғылымдар ин- 
ститутарының соңғы кездегі қайта қүрылу, демократиялан- 
дыру, жариялылық жағдайының езінде де бірқатар зәру 
мәселелерге тікелей араласып кете алмағаны да осымен бай- 
ланысты. Мәселен, үзаққа созылып кеткен маңызды тақы- 
рыптардың қатарына 30-жылдардағы ауыл шаруашылығын 
коллективтендіру кезінде миллиондаған адамдардың өмірін 
жалмаған аштыққа байыпты баға берс алмай отырғаны- 
мызды қосуға болады. Республиканы Орталыққа тәуелді 
шикізат қорына айналдыруға тікелей жол ашқан индуст- 
рияландыру саясатының сипаты мен бағыттарын ғылыми 
тұрғыдан зерттеу де орынсыз кешеуілдеп кетті. Совет өкі- 
меті жылдарында қол жеткен табыстарға қарамастан елдің 
әмір салтында, ой-санасы мен мінез қүлқында шектен тыс 
біркелкілікке, тіптен тарихи мәңгүрттікке әкеліп соққан 
мәдени революцияның елеулі кемшіліктерін сараптап, тал- 
дауды да созып алдық. Қоғамтанушы ғалымдарды қатыс- 
тыра отыра жаңа оқу бағдарламаларын, оқулықтар мен 
көрнекі қүралдар жасау жұмыстары да кеңінен өрістей ал­
май отыр.

Қазір бүрынғы партия қкзметкерлерінің атына өмірден 
қол үзіп қалды, адамдармен адамша сойлесе алмады, жүрт- 
тың алдына шығып ез пікірін қорғай алмады деген сын 
айтылып жүр. Қоғамдық ғылымға қатысты да осыны айтуға 
әбден болатын сыяқты. Өйтксні, өмірден қол үзіп қалу- 
шылық бүл салада да айқын аңғарылады. Өзіміз талапта- 
нып, өзіміз батылырақ қимылдамасақ қазіргі әлеуметтік- 
философиялық ілімдегі, әлеуметтік пиғылдағы, педагогикадағы, 
тарихтағы, экономикалық өмірдегі “ақтаңдақтардан” қалай 
арыламыз?

Көкетүркі шығармашьілығының тікелей мүрагері болған 
қазақ халық поэзиясының бірегей бітімі баршаға аян. Әйтсе 
де, оған бұрынғы Одақ көлемінде де, шет елдерде де ежелгі 
шығыс поэзиясыкың бір нүсқасы деп қарайтын. Нақтылы- 
нақышты, баурамы айқын, ырғақты болып келетін қазақ 
өлеңінің сыршыл-сазды, сезімтал шығыс әуенінен, араб- 
парсы ошексйінсн оқшаулау тұратыны мәлім. Мүндай



айырмашыліэіқ өнерде, тұрмыста қолданылып жүрген бояу- 
лардан да, нақыштар сарынынан да жақсы сезіледі.

Қазақстандағы қоғамдық ғылымньің алға қоятын міндет- 
теріне осы тақілеттес мәселелер де кіреді ғой деп ойлай- 
мын.

Бізде кездесетін окінішті қүбылыстардың копшілігі үлт- 
тық арқаудың қырқыла бастағандығымен, тәлім-тәрбиені 
ғасырлар бойы қалыптасқан имандылық-эстетикалық та- 
лаптарға сай қүра алмай келе жатқанымызбен тікелей бай- 
ланысты. Айтматов айтқан “мәңгүрттік”, өзгенің дәстүріне, 
әдет-ғүрпына, тіліне тіксіне қараушылық бүған дәлел бола 
алады. Қазақстанда оның өз азаматтығы туралы Заң 
қабылданғаны мәлім. Қазақ қоғамында азамат деген 
уғымның ерте кезден бастап-ақ кэмелеттікке, ерлікке, 
ізеттілікке меңзейтін ерекше үлттық мәртебссі болған. Бү- 
рьш баланың шыр етігі дүниеге келген күнінен бастагі ат 
жалын тартып жігіт болғанға дейінгі ер жету белестері ар- 
найы аталып, тойланып келген. Қазақ шаңырағындағы 
бесікке салу рәсімі, түсау кесу, қолына қамшы үстатып, 
найза беріп атқа отырғызу, әр жасына лайық атқарьглатын 
басқа да ырым, кәде-жоралғылардың астарлы мәні терең, 
тәрбиелік әсері күшті. Олар “қүлақтан кіріп бойды алар” 
ән-күймен, бимсн, әзіл-оспақ, ойын-сауықпен салтанатты 
түрде өткізіліп келген. Мүндай ырым еш қашанда қазақтың 
көкірек-көзінен де, кәңілінен де кетпеген.Көнекөз қария- 
лардың бәлен уақыт бүрынғы оқиғаны үмытып қалса-ақ, 
“бәленшенің баласының шілдеханасы болған жылы” деп 
еске түсіріп отыратыны тағы бар. Өйткені, бүл халықтың 
жан-жүйесіне сіңген әдет-ғүрыптан туған. Қазақта баламыз 
тезірек ер жетсін деп оның жасына жас қосып айту, оған 
ересектердің киім-кешегі үлгісімен шақтап киім тіккізу 
дәстүрі де болған. Осының бәрі де үлының тезірек Азамат 
болуын аңсаған ата-ананың ақ тілеуінің көрінісі.

Әлі күнге дейін қазақ әлдекімге риза болса “Жарайсың, 
азаматым! дсп арқасынан қағады. Демек, біз ресми түрде 
енді ауызға ала бастаған республика “азаматтығының” 
түп-төркіні оріде жатыр. Быместік пе, әлде түсінбестік пе, 
ғалымдардың осы мәселеге арнайы бір ғылыми немесе әде- 
би-публицистикалық мак ала жазбағаны қынжыларлық. 
Отанға, елге, жерге деген азаматтық парасат сезімі осындай 
ой-талғамдардан, тереңнен тамыр тартатын өнегелі салт- 
тардан басталады емес пе!

Адамның кайсыбір үлтқа жататындығы оның даралық 
сипатын, тарихпсн байланыстылығын көрсететіндіктен қо- 
ғамтанушы ғалымдар үшін қазақтың озіне тән әдептілігіне, 
сыпайылығына, жарасымдылығына, бала тәрбиелеу талап- 
тарына үңілу қажет-ақ. Мүның өзі Қазтуған жыраудың, 
Асан Қайғының, Қаз дауысты Қазыбек шешеннің, Толе 
бидің, Ақтамбердінің, Ыбрай Алтынсариннің, үлы Абайдың



философиялық, псдагогикалық, дүиистанымдық мүрасына 
хікелсй бетбүрыс жасауды талап етеді.

Бүл заманда не ғаріп?
Лқ қалалы боз ғаріп.
Жақсыларға айтпаған 
Асыл шырын сөз ғаріп.

Өмір бойы ел-жүргы үшін жсрүйық іздеп откен кемең- 
гср бабамыз Асан Қайғьіның осынау создерінсн қаншама 
терең мағына, мейрімділік пен зерлі ой лебі еседі десеңізші!

Мәселе мүнда болып отыр. Біз соңғы ксзгс дсйін 
слімізде ең озық оқу-ағарту жүйесі жасалды деп жүріп, 
жалпы білім беретін қазақ мектебінің үлттық ерекшеліктерді, 
баланың өсіп-жетілетін кеңістігіндегі қал-ахуалды сскерс 
бермсйтінін де байқамаппыз. Сірә, бүгінгі жастардың ара- 
сында бойкүйсз, мінсз-қүлқы дімкестеу, халықтың рухани 
дүнкесіне қүлықсыз, оз елінің тарихы мсн мәденистінсн 
бейхабар қыздар мен жігіттердің кездссетіні тегіннен -тегін 
болмаса керек. Бүл қүбылыстың озі ксзінде олеуметтік-эко- 
номикалық саладағы жалпылаудың рухани өмірге енгізіл- 
гендігінің салдарынан, турмыстағы шектен тыс біркелкілік- 
ке, адамның жеке басының орташалануына, үлттық 
парасат тамырларының қырқыла бастауына әкеліп соққаны 
мәлім. Жалпыға ортақ игіқасиеттердің бәрі көп жылдар 
бойы интернационалдық сипатта ғана насихатталып келгені 
де рас. Сол себептен үлттық мақтаныш сезімінің әзі орісі 
тар надандарға бүркемелі немесе тікслей үлтшылдық ны- 
шаны боп корінетін.

Бақытымызға орай, мүның бәрі қазір келмеске кетіп 
бара жатқанымен ызыңы әлі де болса есітіліп қалатын кез- 
дср болады. Бізге жалпылық пиғылдың түрмыс арқылы, 
адамдардың тіршілік аясы арқылы қалыптасатынын естен 
шығаруға болмайды. Өзіміз қолдайтын интернационализм- 
нің үлттық мақтаныштан, от басы-ошақ қасынан, тіптен 
балалық шақтың естелігінен, оның аңыз-ертегілерінен, 
ойын-сауығы мен ойындарынан өрбитіні тағы бар.

Кейінгі кезде “үлтаралық қатыныстар” деген жаттанды 
үғымды оңды-солды пайдалана бергендіктен сән-салтана- 
тының қадірін кетіріп алған халықтар достығы мен бауыр- 
малдығын нығайтудың маңызы біз үшін аса зор екендігін 
дәлелдеп жатудың қажеті жоқ сыяқты.

Жыл өткен сайын алшақтап бара жатқан адам мсн та- 
биғат арасындағы сәйкессіздік анау, бірінен соң бірі апат 
аймағына айналып жатқан аудандардың кобейс бастағаны 
мынау. Соңғы кезде “экология” деген түсініктің озіне де 
жүрт үлкен мән беретін болып жүр... Рухани экология, 
имандылық, адамгершілік, мейрімділік, мәдени экология 
деп те айтатын болдық. Осы бағытта қоғамтанушы ғалым- 
дар да игілікті іс атқара алар еді. Олай болса осы уақытқа



дейін Қазақбтанда жалпыадамзаттық игіқасиеттер негізінде 
адамның экологиялық дүниетанымын, табиғатты қорғау 
пиғылын қалыптастыруға бағытталған бірде-бір ғылыми ең- 
бектің болмағанын қалай түсінуге болады? Адам экология- 
лық сауатсыздық негізінде тағы бір дертке -  имансыздыққа 
шалдығады емес пе ?

ІІІындыққа ж үгінейікш і. Арал тсңізін  бүгін-ертең  
қүтқарып қалу мүмкін емес. Жарайды, Семейдегі жары- 
лысты тоқтаттық, полигонды жаптық, халықтың түрмыс 
дәрежесін жақсарта бастадық. Бірақ бүдан гсографиялық 
орта, жер қыртысы тазарып сала бсрген жоқ қой. Ол үшін 
ондаған жылдар керек... Жылдар... Жаңа экологиялық 
апаттардың алдын алу үшін, бәлкім, бізгс тәуелсіз Қазақстан 
жағдайында сана-сезім мсн дүниетанымды экологизация- 
лаумен айналысу қажет болар. Адамның табиғатпен қаты- 
насын жүйелеу де керек шығар. Өйткені казіргі экология- 
лық апаттардың басты себебі, кобінесе жаратылыс кожасы- 
жұмыр басты пенденің экологиялық білімінің тайыздығы- 
нан гой деп ойлаймын.

Қынжыларлық нәрсе балалардың басым көпшілігінің, 
балалар ғана емес үлкендердің де дені өз ауласының, өзі 
өскен ауыл, селоның экологиясын, жер аттарын, шэп, 
ағаш, қүс, тағы басқа көптеген жанды-жансыз заттардың 
аттарын біле бермейтіні. Мүның өзі бір жағынан олардың 
тіл байлығына, сөз қорына керісінше эсер етсе, екінші жа- 
ғынан баланың бойында айналадағы ортаға деген немқү- 
райдылылықты қалыптастырады. Ойлап қарасақ, шәкірт 
мектеп бағдарламасы бойынша көзі кэріп, қүлағы естімеген 
аймақтардың жер қыртысы, эус райы туралы оқиды екен. 
Бүл дүрыс-ақ болсын, оның білімін толықтырады, баланың 
дүниетанымын кеңейтеді делік. Ал оның керісінше өзі өс- 
кен, өзі түратын жердің географиялық жағдайын, эколо- 
гиялық халін мардымды біле бермейтінін қалай түсінуге 
болады? Осылайша өзінің туған ауданының, қаласының 
географиялық, экологиялық және экономикалық жағдайы 
жайында ештеңе сезбейтін ересек адамдар пайда болады 
емес пе? Бүл шындық. Өкінішті, әрі жедел қолға алатын 
мәселе.

Қазір Қазақстан өз тарихындағы ең бір жауапты, қиян- 
қилы кезеңді басынан кешуде. Мұның езі қоғамдық болмыс 
пен сананы айқындап, жетілдіре түсу үшін адам қызметіне 
байланысты барлық салаларды қатыстыруды талап етеді. 
Бүл аса маңызды іске қазақстандық қоғамтанушылар да 
тікелей ат салысуға міндетті. Өйткені, аса эзекті мәселе- 
лерге қатысты ғылыми дәйекті үсыныстар жасап, тәуелсіз 
мемлекет тұлғасының сомдала түсуіне болысу коғам тану-



шылар ушін абырой, әрі халық алдындағы, отан алдындағы 
парызын өтеу болып табылады. Қазақстандықтар тәуелсіз 
мемлекеттің қүқықтық, экономикалық, элеуметтік- 
қоғамдық өміріне қажеттілерді егжей-тегжсйлі эрі нақты- 
лы, жете білуі керек.

Біздің бүкіл парасатымыз бен күш-жігеріміз, тәжіри- 
беміз осы мақсатқа жүмылдырылуы шарт.



ЕЛДІК, БІРЛІК БЕЛГІСГ

Үлттьщ үлылығын, бірьгңғай тсктестігін, тұрақты қа- 
уымдастығын, елдігін, бірлігін аңғартатын белгісі-тіл десек, 
оның модсниетін, әдст-ғүрпын, тұрмыс-салтын қалыптас- 
тырған да, оны ұрпақтан үрпаққа алмастырып келген де 
осы тіл болып табылады. Тілі мен мәдениеті шалқыған ха- 
лықтьщ ғана үні естіліп, даусы шығады. Бізден бұрын да 
талай халық тілінен айырылып, ел болудан қалған.

Оюын ойып,
Орындап қойып,
Түр салғандай ернекке.
Қиыннан қиып,
Қыйырдан жиып,
Құрап сөзді термекке.
Ецбекке егіз,
Тіл меи жақ 
Ерінбесец, сөйлеп бақ,-

деп Ахмст Байтүрсынов айтқан екен. Кешегі “бір тілде 
сойлеугс нсғүрлым жылдам жетсек, коммунизмге де 
соғүрлым жедел қадам басамыз” дегсн жслбуаз соуе- 
гейліктің арқасында бүрын екінің бірі шешен, жүздің бірі 
дүлдүл болған халықтың сойлеу мәдениетінің жүқалана 
бастағанын, суырыла сойлеп кететін азаматтардың азайып 
бара жатқанын қалай аңғармасқа. Тіл-ел байлығы, „ерлік, 
елдік, бірлік, қайрат, бақ ардың... белгісі” /М ағжан/, 
атадан балаға аусып келе жатқан басты мүра болып 
табылады.

Жасыратыны жоқ, бүкіл елімізді былай қойғанда, Қа- 
зақстанның тарихы шырғалаңы жоқ даңғыл жолды, айдай 
анық, тақтайдай тегіс болған жоқ. Жүрттың биікке қол 
созы п, қиынға қүлаш  ұрған шағында ж етістік те, 
бүрмалаушылық та, бостан бос қүрбандық та болды. 
Замана талабымен жаңа дәуір үдесінен шыға алмай орта 
жолда қалып койдық.

Дегенмен, Октябрьден кейінгі өзгерістердің нәтижесінде 
бүкіл қазақ даласы қозғалысқа түсіп, бүрын болмаған эко- 
номикалық, әлеуметтік және мәдени жетістіктерге қол 
жеткенін де естен шығаруға болмайды. Мүны бағаламау 
қазақтың кодімгі “көрмес — түйені де көрмес” дейтінінің 
кебі. Рас, Ленин дүние салғаннан кейін социалистік қү- 
рылыс әкімшілік жүйенің беделге бағынған болмысымен



қойындасып кетті дс, Қазақстан оз жеріне, оның қойнауы- 
аа, табиғат байлықтярына ис бола алмай, олсуметтік сн- 
жарлыққа душар болды, экономикалық жәнс парасаттық 
мүмкіндіктерін іске қоса алмай көтітеген маңызды сала- 
лардан артта қалды. Қазіргі тіл мәсслсгінің жүрттың өз 
рухани дүниесіне ғана байланысты емсс, тарихқа, эконо- 
микаға, экологияға, әлеуметтік және мәдени қал-ахуалға 
қатысты ой-сезімін оятып, делебесін қоздырып отырғаны- 
ның басты себебі де міне осында.

Тіл-қурал дейміз. Қүрал болғанда ойды жеткізудің ғана 
емсс, тәрбиснің де қүралы. Ана тілінде тәлім-тәроие алған 
жсткіншек ссейгендс өз халқына тән табиғи мінезді бойына 
сіңіре алмай қалуы мүмкін емес. Тілдің өзіндік ойлау жүйе- 
сінің өзі-ақ баланың сана-сезімін қазақы үғымға бейімдей 
бсрстіні белгілі. Осы орайда ата жолын -  асар-үмені, еру- 
лікті, сыбағаны, “ауылдың алты ауьтзын”, қонақ кодені, 
жол-жораиът, жеңгелік парызды, келін ізетін, күйеу мізе- 
тін, сәлем салуды, ■басалқыны, коңіл айтуды, тағы бас- 
қаларды білгсн үл мсн қыз осындай үғымдардың тек атын 
ғана жаттап алмай, затын да білетініне шек келтіруге бол- 
манды.

Оңгіме ең алдымен от басына, әулеттік тәрбиеге бай- 
ланілсты боліли отыр. Жалпы бізде жетіспейтін нәрсе коп 
қой. Соның ішінде дол қазақ қауымына тікелей байланыс- 
тылары да аз емес. Біздің халықтың қанағатшылдығының 
өзі де көп түста кежегемізді кейін тартқызып түратын 
сыяқты. Алыстағы ауыл-аймақты аралап жүріп, қүла дүзде 
жаладан-жалғыз отырған қойшының қараша үйіне бас сүға 
қалсаңыз, “шүкір, әйтеуір, заман тыныш, аш емеспіз, ба- 
лалар өсіп келеді” деген сыңайда жауап есітесіз? Сойлесе 
келсеңіз, теледидар көрмсйтін, талайдан бері радио естіме- 
ген /батареясы қүрғыр да таптыра бермейді/, біраздан бері 
моншаға да түспеген болып шығады.

Тіптен өзгені былай қойғанда, 2-3 сиыры бар үйде 
айран, 4-5 биесі бар үйде қымыз бола бермейтіндігін, қолда 
барды пайдаланып, тамақ істеуді де үқсата алмайтындықты 
қалай түсінуге болады? Бүл енжарлықтан туған жағдай.

Ал адамдардың ара қатынасын алсақ, туған-туысқанға 
мейрімділік, үлкенді сыйлау, кішіге-инабаттылық, уақыт 
өткея сайын үлғая түсетін қарттарға деген қамқорлық хал- 
қымыздың ежслгі дәстүрінде болатын. Бүрын қазақта әке- 
шешесін немесе атасы мен әжесін қарттар мен мүгедектер 
орналастырылатын интернаттарға өткізу өте сирек кезде- 
сетін. Керек десеңіз қоғамға жат осындай пиғылға жол бср- 
гендер елден кетуге мәжбүр болатын. Ал қазір интернатқа 
орналасу үшін кезеккс түратындардың ішінде қазақтар аз 
емес. Сәбилср үйіне тапсырылып жатқан нэрестелердің дс 
қөпшілігі қазақ балалары. Соңда “Бесіктегі баланьщ күл- 
генін көрген бір ғанибет, алдыңа түсіп ананың жүргенін



көрген бір'ғанибет” дейтін қазаққа не болған?
Мұның бәрі біздің коп жылдар бойы тек шаруашылық- 

пен ғана айналысып, тәрбие мәселесін өз бетімен жіберіп 
алғанымыздың салдары. Оның үстіне имандылық-эстетика- 
лық тәрбие үлттық ерекшеліктер мен дәстүрлерге, баланың 
осіп-жетілетін ортасындағы жағдайға сай қүрылмай келді. 
Жас үрпақтың үлттық сана-сезімінің оянуына да, жалпы- ; 
адамзаттық рухани қазына мен байлықтарды игеруіне де |  
ықпал ете алмады. Ж астарды ң көбінесе тарихты, 5 
мәдениетті, ана тілін білуге ден қоя бермейтіні, ізгі салт, і 
одет-ғүрып, дәстүрлерден беймағлүм болып өсетіні де міне ; 
осыдан.

Қазақстанның шығыс республикаларынан бірінші болып 
жеткіншек үрпаққа - балабақшаға баратын кезден он бір 
жылдықты бітіргенге дейін үлттық тарихтан, халық әуезі- 
нен, билерінен, сәулет және бейнелеу өнерінен, эдет-ғүрып 
дәстүрлерінен толық мағлүмат беретін имандылық-эстети- j 
калық және ғүрыптық тәрбие жүйесін қүруға көңіл аудара 
бастағаны да осымен байланысты. Шүкір, жаңа бағдарлама, 1 
оқулықтар, оқу қүралдарьі мен жабдықтары да жасалуда. 
Эстетикадан дәріс беретін мүғалімдер дайындау ісі де қолға 
алына бастады. Бүл салада бізде қүрылған “Қазақ тілі” 
қоғамы, қайсы бір бейрәсім ұйымдар да пайдалы қызмет 
атқарып келеді.

Қазақстан республикасының Жоғарғы Советі қабылда- 
ған тіл туралы заң бойынша қазақ тілі мемлекеттік тіл, 
°РЫС тілі үлтаралық қарым-қатынас тілі болып жарияланды 
да, нақтылы шаралар жүзеге асырыла бастады. Қазақша 
тәлім-тәрбие беретін мектептер, бала бақшалар, жоғары , 
және арнайы орта оқу орындарында қазақ тілінде бөлім- 
інелер, топтар ашылуы да бір жүйеге түсіп келеді.

Тіл туралы заңға байланысты Қазақстанда жинақы 1 
түратын үлыстардың тілдері де олар қоныс тепкен аудан- ‘ 
дарда мемлекеттік қазақ және үлтаралық орыс тілдерімен 
қатар жергілікті ресми тіл есебінде емін-еркін пайдаланы- 
лып, кәдеге жаратылатын болды. Республика мектептерінде 
неміс, корей, месхеттік түрік, қырым татарлары, шешен, 
доңған, грек тағы басқалардың тілдерінде мыңнан астам 
кластар мен факультативтер жүмыс істеуде. Алматыда үлт 
тілдерін үйрететін орталық қүрылмақшы. Мәселенің бұлай 
қойылуы -  мемлекеттің қазіргі кезеңдегі үлг саясатына 
сәйкес орбір халықтың үлттық мүлделерін коздеуден туған 
жағдай.

Тіл туралы заңды жүзеге асыруға орай істеліп жатқан- j 
дарға байланысты біреулер: “Ой, рахат боп қалды, жаңадан 
мектептер, балабақшалар ашылды, автобус, троллейбус 
аялдаманы қазақша хабарлайтынды шығарды, ана тілімізде 
қысылмай-қьімтырылмай сөйлейтін болдық” десе, екінші 
біреулер :"Өзгеріс шамалы, тіптен, “Қазақ тілі” қоғамынан



да ештемс шықпайды” дейтін құсайды. Меніңше, дәл қазір 
бөрікті аспанға лақтыра қуанудың да, ауызды қу шоппсн 
сүртіп, сарыуайым сапыра бсрудің де жөні жоқ.

Мәселенің анық-қанығына жүгінсек, Заң қабылданғалы 
бері бүл бағыттағы жүмыс шын мәнінде босаңси бастаған 
сыяқты. Мемлекеттік мортебсге ие болған қазақ тілін ден- 
саулық сақтау, халыққа қызмет корсету, транспорт пен 
байланыс, сауда жүйесіне ендіру мэселесінде республика- 
льщ министрліктер мен мекемелер, жергілікті орындар, қо- 
ғам үйымдары мен еңбек коллективтері мардымды жүмыс 
істеп отыр деп айта алмаймыз.

Министрліктер мен концсрндердің басым көпшілігінде, 
жергілікті орындарда шешендерді қазақша сөйлсуге дағды- 
ландыруға, азаматтарға шағым тілімен жауап беруге, іс 
қағаздарын, жарнама материалдарын, нүсқаулар мен 
үсыныстарды қазақшаға аударуға ман берілмей келе жат- 
қаны белгілі болып отыр.

Тілге бүкілхалықтық ынта-ықылас пен мсмлекеттік 
қамқорлықтың ауадай қажеттігінің өзі осыдан-ақ көрініп 
түрған сыяқты. Қазақ тілі 20-шы жылдарда да мемлекеттік 
тіл болы п ж ари ялан ған -ды . Б ірақ өсің к іл ік  пен  
қайтымсыздық болмағандықтан ол іскер қауымның, ғылым 
мен техниканың тілі дәрежесіне көтеріле алмай түрмыстық 
деңгейде қалып қойды. Оны ендіруге келгенде жауап- 
кершілік жетіспеді. Сол жылдары Жүсіпбек Аймауытов 
секілді көзі ашық азаматтардың орысша оқулықтар мен 
кейбір еңбектерді қазақшалап, тілімізді жаңа сөздермен, 
терминдермен байытуға күш салғаны рас. Бүл салада 
әсіресе Ахмет Байтүрсыновтың еңбегі айырықша болған.

Осындай игілікті іс 30 жылдарда мүлдем тоқтап қалды 
д а , қазақ  т іл ін д е  іс ж ү р г ізу д і былай қойғанда, 
оқулы қтардан басқа ж араты лы стануға, техникаға, 
өнеркәсіпке, ауыл шаруашылығына, сауда-саттыққа бай- 
ланысты әдебиет шықпайтын болды. Сөйтіп, мемлекеттік 
тілге ауадай қажет бір тармақ-ғылыми және техникалық 
тіл дамымай қалды. Ал, әдебиет пен онер, тіл білімі са- 
ласы нда ш ығарылған азды -к өп гі еңбектер  қазақ  
қоғамының, оның тілінің жан-жақты дамуына ықпал ете 
алмады. Тегі осының кебі қайталанбаса игі еді.

Ашығын айтсақ, қазақ тілінің қазіргідей мүшкіл қалға 
жетуіне тек өкімет орындары ғана емес, ғалымдар да 
кінәлі. Мәселен, математика, механика, биология, физика, 
химия, медицина, тағы да баска салалардан қазақ тілінде 
жазылған әдебиеттің тапшылығынан ғылым мен техника- 
дан оқулықтар көлемінде ғана мағлүмат алған баланың ой- 
орісінің бүгінгі күн талабына сәйкес келе бермейтіні 
белгілі. Ғылыми-техникалық мамандықтарға қазақ жаста- 
рының сирек баратыны, ауылда өскен жігіттер мен 
қыздардың өздерін үйреншікті кәсіпке-малшылық пен



егіншілікке эрнайтыны да осыған байланысты. Бұл ха- 
лықтың парасаттылық, ғылыми-жасампаздық мүмкіндігін, 
қабілетін, келешегін тарылтатын жағдай. “Қазақтар тех­
ника ға бейімсіз” деген елдің ар-намысына тиетін теріс ой 
да осыдан туған.

Жаратылыстану мен техникалық гылымдар бойынша 
қазақша терминология жасалмағандықтан, қазір біз 
жоғарғы ж;әне арнайы орта оқу орындары үшін тіл мен 
адебиеттен басқа төлтума оқулықтар жасай алмай келеміз. 
Мектептерге арналған аударма окулықтардың да сапасы мәз 
емес. Мүндай жағдайда студенттер мен оқушы жастардың 
қаншалықты терең білім алып шығатыны айтпаса да 
түсінікті.

Мүның бәрі, сайып келгенде, жастарда жүмысшы 
пиғылын қалыптастыруға, индустриалдық казақ жүмысшы 
табының кеңінсн орнығуына кесірін тігізіп ксле жатқан 
жағдай. Ал индустриалдық жүмысшы табы дегсніміз 
үлттықтың негізгі белгісі, ол жоқ жердс үлт та жоқ. Бір 
өкініштіоі-қазақ тілін қолдану аясының тарлығынан ауыл 
жастарьгның аса зор кәсіби шсбсрлікті талап етстін инду- 
стргялдық еңбекке стене болмай өсіп келе жатқандығы. 
Казір қазақтың үлесі өнсркәсіпте -20,4, қүрылыста-21,3, 
тракспортта -28,2 проценткс тең. Егер оның республика 
халқының 40 проценттен астамын қүрайтынын есксрсек, 
бұл корсеткіш екі есе төмен болып шықпай ма? Мүның 
барлығын былай қойғанда, қазақ жүмысшыларының басым 
көпшілігінің өнеркәсіптің “Б” тобында, қүрылыста, транс- 
портта еңбек ететіндігін қалай үмытарсыз. Бүл салада 
бағдарлам а ғана ем ес, матсриалды қ ресурстарм ен  
қамтамасыз етілген, ғылыми жағынан дзлелденген мемлс- 
кеттік саясат қажет-ақ.

Соңғы кезде онда-мүнда қайтадан көріне бастаған руға, 
жүзге бөлінушілік, мүны да айту кажет, жерлесшілдік, та- 
мыр-таныстық пиғылдың өзі тілдің жан-жақты дамуына 
кесірін тігізіп отыр. Өйткені қазақтың әдеби тілін оркім 
өз аулына қарай тартқысы келеді. Бір облыста жоқ сөзді, 
егер ол жергілікті халықтың кәсібіне, іс-қаракетіне, 
түрмысына байланысты болса, екінші облыстан тауьтп 
алғанның солекеттігі жоқ. Оған мынау батыстікі, немесе, 
мынау оңтүстіктің сөзі деп айдар тағудың да қажеті жоқ. 
Ортақ термин, балама создер қалыптастыру жағын коптеп 
ойластыратын уақыт та жетксн сыяқты, Қазақстан Ғылым 
академиясыкың жалпы жиналысында қазақ тілін ғылымның 
әр түрлі салаларында кеңінен колдануды дамытуға байла­
нысты мэселе қаралғаны қүптарлық. Бүл орайда бізге тек 
мемлскеттің ғана смсс, мүғалімдер мен ғалымдардың, жа- 
зуілы лар мен онер қайраткерлсрінің ,  қалың 
жүртшылықтың іс-қаракетіне да баса назар аударған жөн. 
Басқаны, мысалға, іс жүргізуді, халыққа қызмет корсету,



байланыс, сауда, транспорт жүйесін, тағы да басқаларды 
/олар бола жатар, буған кәміл сенуге болады/былай 
қойғанда, ең алдымен істі “от басы-ошақ қасынан”, мск- 
тептен, балалардың абайы мен ұғымын, соз құрастыруы 
мен жазуын ана тілі достүрлсріне сай қалыптастырудам 
бастаған жон.

Ана тілін қастерлеудің бірден бір тиімді жолы жүрттың 
сөйлеу мәдениетін жетілдіре түсу. Өз басым мақалдап- 
мәтелдеп сөйлеу мэнерімен жүртты тамсандырып, татаусш  
соз маржанын төге алатын шешендсрді қадір түтамын. 
Байқап қунттайтын тағы бір жағдай бар. Егер қүлақ қойып 
тындасаңыз, қазіргі жүрттың бәрі “қайда ғалды ” демей 
“қайда қалды”, “ала-ғүла” демей “ала-қүла” деи қақалып 
жатады. “Адал гөңұл” деудің орныиа “адал кеңіл”, “аа- 
ды-гөпті” деудің орнына “азды-көшч” дсйді. Сол сыяіс,ты 
“зая гетудің” орнына “зая кету”, “забір гарудіч” орнына 
“зәбір кәру”, “алыс-шүлыс” емес “алыс-жүлыс”, “аи-гүй” 
емес"ан-күй", “боиты” деместен “болыпты”, “кепті” демес- 
тен “келіпті” , “Амангелді” деудің орнына “Аманкслді” 
дейтініміз тағы бар.

Қысқасы, бізде орфоэпияның қарапайым зандылықтары 
сақтала бермейді. Қазақ әдеби тілінің орфоэпиялық 
олшемінің біркелкі қалыптасуына ғасырлар бойғы ауызекі 
сөйлеу дастүрі, дастан-жырлардың атадан балаға ауызекі 
жеткені ерекше эсер етсе, тіліміз кітап псн газеттің тіліне 
айналғалы оның өзіндік нәш-нақышы азайып бара жатқан 
сыяқты.

Басқа-басқа, теледидар мен радиода сойлейтіндер, 
тіптен дикторлардың өздері талай түста создің сазын бүзьгп 
айтатын болып жүр. Демек, өзге шаралармен қатар ор­
фоэпия зандылықтарын қалың қауымға түсінікті тілмен 
үғындыратын көпшілік қолды еңбектер жазуды сстен 
шығаруға болмайды. Москва баспаларынан “Говори пра­
вильно” атты сәздіктер жиі шығып түрады. Теледидар мен 
радио да орысша дүрыс сөйлеуге үйретіп жатады. Бізде 
де солай етуге болмас па еді? Муны да ойланған жон, 
ағайын.

Тағы бір айтатын нәрсе -  эз тілін менсінбейтіндердің 
эзгені де жарылқай қоймайтыны. “Қазақ тілінің болашағы 
жоқ” деп қара аспанды суға алдыраты.ндар да, түк білмесе 
де білгенсіп мүләйімситіндер де осылар. Бірде мен Жлйық 
оңірінде болғанымда орысша тықылдаған бір бикеш /ша- 
масы, ана тілінен бейхабар болса керек/"осы біз оңтүс- 
тіктің тілін түсінбейміз" деп салғаны. Ең болмаса Қызыл- 
орда, Ш ымкентте нсмесе Ж амбылда болып, ондағы 
қазақтармен тілмәш арқылы сөйлескен болса бір сәрі! Бірде 
Семейде болған кезімде сгдс тартқан кісіден “Жетісудың 
қазақтарын адам түсініп болмайды, олар тараншы боп кет- 
кен” дегенін де естігснім бар-ды. Сонда осы жүрт Ақтамбер-



дінің, Мәделінің, Жамбылды былай қойғанда Сүйінбайдың, 
Майлықожаның, Шәдітөренің, Молдамүсаның, Түрмағам- 
беттің тілін, кеңесбаевтардың, балақаевтардың, қайдаров- 
тардың жиған-тергенін қалай түсінген? Бас аяғы он мил­
лиона жетср-жетпсс халық бола отыра, осындай күңкіл 
сөздерді қоятын уақыт жеткен жоқ па?

Өз басым қазақ тілінде диалект болмаған деген пікірді 
қостаймын. Бүл үшін біз бірі мен бірі үнемі араласып, 
шетіне жау тисе жапырыла көшетін бүрыңғы көшпелі елдің 
өміріне, жеті атаға дейін туыстық байланысы бар қауым- 
дастықтың ішінде бір бірімен қыз алысуға болмайтын эк- 
зогамиялық неке қатынастарына міндеттіміз. Ал тілдегі 
кейбір жерлерде кездесетін аздаған айырмашылықтар, же- 
келеген сөздер егіншілікке, жергілікті халықтың кәсібіне, 
түрмыс-салтына байланысты пайда болған. Бір қызығы- 
айналымға қосыла солардың көбінің әдеби тілдің сөздік қо- 
рын байыта түсетіндігі. Бірақ оларды пайдалануға келгенде 
қазақ пиғылындағы жершілдік нышаны көріне кететіні бар. 
Егер басқа жерде кездеспейтін, бірақ әдеби тілді байытуға 
көмегін тигізетін сөздерді пайдаланып, көпі іліктің кәдесіне 
жарата берсек мүның қандай өрескелдігі бар?

Қазақ тілінің үлаңғайыр қазынасы қалай насихаттауға 
да түрарлық. Соңғы оныншы томы осыдан біраз жыл бүрын 
жарық көрген “Қазақ тілінің түсіндірме сөздігі” шын 
мәніндегі баға жетпес байлық, ана тілінің еңселі ес- 
керткіші. Он томда 66 мың 931 атау сөз, 24 мың 498 
фразеологиялық тіркес, олардың барлығын қосқанда 91 
мың 428 лексикалық- фразеологиялық мән қамтылып, 
оларға 103 мың 627 түрлі сараланған мағыналық сипаттама 
берілген екен. Осындай он томдық сөздік жасалған ширек 
ғасырдай уақыт ішінде тіл ғылымының едәуір есейгені, 
әсіресе оның лексикографиясының осы заманғы ғылым мен 
техника мағлүматтары арқылы молая түскені белгілі. Он 
томдыққа енбей қалған сөздер қаншама.

“ Қ азақ  ә д е б и е т ін ің ” бір санында Балғабек  
Қыдырбекүлының “Сөз туралы сөз” деген мақаласы жа 
рияланды. Сондағы “пәйкелді” /маралдың тайыншасы/ де, 
“нүғараны” /дабылдың былғарымен қапталған түрі/да, 
“шілеңгерді” / ”үста", “ш ебер”, “дәнекерлеуш і” деген 
сөздердің баламасы/ де, “күрікті” /ортаға шығарып ат сы- 
найтын шеңбер/ де он томдықтан таба алмайсыз. Менің 
өзімде бүрын қазақтың ханзадалары киген зерлі қалпақтың 
“Мүрақ” деп аталатынын осы кісіден сүрап, біліп алғаным 
бар еді. Мүндай мысалдарды көптеп келтіруге болады.

Л ексикограф ияны  ж ү й ел еу , оған мың-мыңдаған  
дәйексөздерді жадында сақтай алатын бүгінгі компьютерлік 
техниканы іске жегу қажет-ақ. Сонда ары ксткенде сегіз-он 
жылдың о жақ, бү жағында қазақ тілінің түсіндірме 
сөздігінің тағы бір нүсқасын жасауға болар еді. Ол, бәлкім,



он бес, тіпті одан да коп томды болар. Таңдау*мүмкіндігінің 
молырақ болатынын ескерсек, Тіл білімі йнститутының 
корындағы дэйексөздер ол кезге дейін қазіргіден біржарым, 
екі еседей өсетіні анық.

Шүкір, ақын-жазушылардың бүгінгі туындыларында ка­
зак тілінің нсбір қиыннан қиысып, тогіліп түратын әдеби 
орамдары, қайырым,қағыстары жиі кездеседі. Ал ғылым мен 
техникаға, шаруашылық тсрминдеріне келгенде сүрініп-қа- 
бына береміз. Мүны кібіртік сойлсмдсрмен сірестірс ауда- 
рылған мектептсрге, арнайы орта жэне жоғары оку орын- 
дарына арналған оқулықтардан да көріп жүрміз.

Сондықтан да мсктептсрге, арнайы орта жоне жоғары 
оқу орындарына арналған оқулықтардың жатық та түсінікті 
болып аударылуына, қазақша дүниеге келетін толтума 
оқулықтарға, ғылыми еңбектерге бас-көз болу -  Қазақстан 
Ғылым академиясы атқарар басты шаруа. Бүл бағыттағы 
ізденісіміз жемісті болса қазақ тілі соны өрістерге шығуға, 
күнес биіктерге көтерілуге мүмкіндік алар еді.

Тіл туралы Заңға орай жүмысын жандандыра түсетін 
саланың бірі -терминология. Терминкомды алғаш үйым- 
дастырып, жүмысын жолға қойып берген Қүдайберген Жү- 
бановтың игілікті істерін еске алғанда бәрінен бүрын 1934 
жылы Алматыда мәдениет қайраткерлерінің съезі шақы- 
ралып, онда термин қабылдаудың негізгі қағидалары белгі- 
ленгенін айтар едік. Сол съездің қарсаңында 10 мындай(!) 
термин жиналып, тұңғыш рет ресми түрде қабылданған. 
Қазірде осы тақырыпқа бір алқалы жиын өткізіп, қорда- 
ланып қалған мәселелерді ақылдасып алудың реті келген 
сыяқты. Оның үстіне термин қалыптастыруға , сөздерге ба- 
лама табуға қазір барша қауымды қатыстыруға болады. 
Бірде “Егеменді Қазақстан” “Сөз сыры” деген бір жақсы 
айдар ашып, терминді аудару жөнінде үсыныс айтқан 
оқырман хаттарын жариялаған еді. Шынында “светофор- 
ды”-"бағдаршам", “спонсорды”-"демеуші", “юбилейді”-  
'‘мерейтой",“цитатаны”-"дәйексөз", “дискуссияны”-"пікір- 
талас", “комплексы’’-"кешен”, “композицияны”-  “кошен”,
1 комплектіні”-"кешек" деп алсақ қонымды-ақ болар сді. 
Көп болып кеңессек, сөздердің мүнан да сәттірек балама- 
ларын табарымызға күмән жоқ.

Ісләм Жарылғаповтың жалғыз өзі тапқан “балмүздақ”, 
“аялдама”, “шеберхана”, “суреткер”, “қаламгер”, “жаға- 
жай”, “аққайнар”, “теледидар”, “басылым”, “қазанама”, 
“азагүл”, “ілдірік”, “балабақша”, “оқырман”, “көрермен”, 
сыяқты мәйекті сөздерін еске алайықшы. Қолына қалам 
үстап ,сөз індеткен әрбір азаматтан осындай сөздер ха- 
лыққа сіңісіп жатса қандай жақсы!

Тағы бір ескеретін жағдай-қазақ тілінде шығарылатын 
ғылыми әдебиеттің тапшылығы. Академия бойынша жарық 
көретін монографиялардың, ғылыми мақалалар жинақтары-



ныц жалпы көлемінің 10 лроценті ғана қазақша басылады 
екен. Оның өзі де негізінсн одебисттану мен тіл білімінс 
арналады. Тарих, философия, юриспруденция, социология, 
экономика саласында қазақша жазылған кітаптар ілу де 
бір кездеседі. Қосымша қиыншылық-дәл осы бүгін қазақша 
басылымдардың үлес салмағын күрт арттырып жібергеннің 
өзінде ғылыми еңбектерін қазақша жазатык немесе оларды 
біліктілікпен редакциялай алатын адамдардың аздығы. 
Меніңше, Академия үшін тығырықтан шығүдың бірден бір 
жолы — халық ағарту, Баспа және ақпарат құралдары ми- 
нистрліктсрімен бірге ғылыми үйлестіруші орталық қүрып, 
мектептерге, арнайы орта және жоғары оқу орындарына 
арналған оқулықтар мен оқу қүралдарын, оку-тэсілдік, 
ғылыми-көпшілік әдебиет шығару ісін, оның үсгіне Тіл 
білімі, Әдебиет пен онер институтарының күшімсн қолма- 
қол аудармашылар дайындау ісін қолға алу.

Міне, осылайша, қазақ тілі мәселесі сырт қарағанда жай 
ғана шаруа болып көрінгенімен, оның мемлекеттік дең- 
гейдегі маңызы біз ойлағаннан алдеқайда терең. Демек, 
мемлекеттік тілге немқұрайды қарауға болмайды. Оны ор- 
ныктыру үшін қур қаулы қабылдап, заң бекіту жеткіліксіз.

Қоғамдық ойдың соңғы кезеңдегі даму үрдісі қазақ 
халқын да алғашқы бастауларына қайтып оралта бастады. 
Республикада осы уақытқа дейін шешімін таппай келе 
жатқан қазақ тілін дамыту кеңістігін жасау ісі қолға алын- 
са , елдің  ө зін д іг ін , ж асам пазды қ рухы н, дәстүрлі 
мәдениетін сақтап қана қоймай, оларды қарыштата дамы- 
туға тікелей жол ашылар еді.



АБАЙҒА ТАҒЗЫМ ЕТЕЙІК, ХАЛАЙЫҚ!

Жаңа мыңжылдықтың табалдырығын аттардан біраз 
бурын біз, орқайсымыздың жан-жүрегімізгс алуан қырлы 
гауһардай шапақ атып, жақсылық, ізгілік нурын себетін 
иәңгілік түлға - үлы Абайдың 150 жылдық мерейтойын 
откізетін боламыз.

Абай — теңдесі жоқ ақын, аса дарынды композитор, 
асқақ ойшыл философ, қай жағынан алғанда да жаңашыл, 
реформатор, халқымыздың отандық, керек десеңіз, дүние- 
жүзілік өрксннят тарихынан ерекшс орын алған топжар- 
ғаны. Абай-жаңа әдебиеттің, қазақтың қазіргі әдеби тілінің 
негізін салушы, үлы ағартушы, тарихшы, сынгер сезімді 
оятушы. Міне, осының бәрі Абайдың бір бойына сыйып 
та, жарасып та түр. Ал енді “Осыншама қүдірет бір кісінің 
бойына қалай дарыған? Оған не себеп?” деген сауалдың 
тууы да занды. Меніңше, оған бірнсше себеп бар. Абай 
өмір сүрген мезгілде Қазақстан Россияға толығынан 
қосылып біткен, патша өкіметі қазақ елін отарлау үшін 
сахараға біраз өзгерістер әкелген қалалар мен қамалдар 
салған, сауда-саттықты күшейтіп, мектептер мен медресе- 
лер ашып, газет-журналдар мен кітаптар шығара бастаған.

Қысқасы, қазақ қоғамы XIX ғасырдың екінші жаргы- 
сында түгелдей қозғалысқа түсіп, жаңғыруды басынан ке- 
шіп жатты. Бүл кезең орта ғасырлардан кейінгі бейне бір 
ренессанс дәуірі сыяқты еді. Мүндай түста тарих айдынына 
үлы қайраткерлер шығатыны белгілі. Міне осылайша Абай- 
ды тарихи қажеттілік өмірге алып келді. Сондықтан да 
Абай шығармашылығы ренессанстық сипатқа ие. Егер ре­
нессанс болуы үшін ежелгі дүние мәдениетінің элементтері 
бой корсетуі керек десек, Абайда бүл да бар. Алғашында 
медреседе Физули, Шәмси, Сәйхалиді, Навои, Сағди, 
Фирдоусиді,Кожа Хафизді пір түтқан Абай, кейіннен орыс 
тілі арқылы Сократты, Аристотельді оқьш, коне Грек та- 
рихы мен мәдениетімен, ежелгі перпатегиктердің филосо- 
фиясымен танысады. Оларды өз шығармаларына арқау 
етіп, өз пікірін білдіріп ой қосады. Ол Шығыс ренессан- 
сының алтын діңгегі саналатын классикалық поэзия мен 
ислам пәлсапасын, осіресе суфизмді, мағрифат, шариғат, 
тарихат, хақиқат деп бөлінетін таным сатыларын толық 
меңгереді. Бүл жайында ақын ез ойларын поэзияда да, 
қара сөзде де ортаға салып, олардың кейбір қағидалары 
бойынша пікір таластырады.

Абайдың басты ерекшелігі-кәне заман тарихын, Шығыс



пен Батыстары ренессанстың, одан кейінгі жаңа заман мә- 
дениетін біліп, олардың өресінен қазақ санасына жаңа 
идея, ой-пікір әкелгендігі. Аристотель, Платон, Сократ, 
Фараби, Фирдоуси, Низами, Иасауи, Гете, Байрон, Пуш­
кин, Лермонтов, Крыловтар Абай үшін тек ұстаз ғана емес, 
сонымен қатар пікірлес ойшылдар, сырлас достар, ал кей 
түста өн ер  сайысына түсіп, куш сынасатын соз зергерлері.

Бұл бірінші себеп десек, екінші себеп, әрине Абайдьщ 
табиғи дарыны мен кемеңгерлігі. Оның әулетінде үлкен 
дарьіндылық болғанын атасы Ырғызбай мен әкесі Құнан- 
байдың, нағашы жұртынан шыққан шешендер мен өнер- 
паздардың іс-қаракетінен, Абайды тәрбиелеп, өсіруге деген 
үлкен қамқорлықтан көруге болады.

Үшінші себеп дегенде Абайдың өз басының көп ізденіп, 
көп оқып, көп тоқығанын айту керек. Мұқтар Әуезов Абай 
шығармашылығының үш қайнар көзі бар, бірі-қазақ фоль- 
клоры мен әдебиеті, екіншісі-Шығыс әдебиеті, үшіншісі- 
Орыс және Батыс әдебиеті деген екен. Міне, осы үш саланы 
ол өмір бойы танып-іздеумен болған, оларды бір-бірімен 
шебер уштастыра, толықтыра білген.

Әрине, бұл айтылғандар Абай құдіретін толық айқындай 
алмайды. Дегенмен, Абайды түсіну үшін осындай бір тал- 
пыныс керек сыяқты. Жасыратыны жоқ, біз осы уақытқа 
дейін Абайды көбінесе ұлы ақын, ағартушы-демократ деп 
есептеп, оның шығармашылығын таптық түсінік тұрғысы- 
нан ғана бағалап, ауқымын тарылтып алдық. Ақиқатына 
жүгінсек, Абай тек ағартушылық идеямен, демократтық 
бағыттағы өлеңдер шығарумен шектеліп қойған жоқ. Ол 
ез кезіндегі қоғамға ғана емес, бүкіл адамзатқа қатысты 
келелі мәселелерді қамтыған суреткер.

Басқаша айтқанда, Абай — шын мәніндегі жаңашыл түл- 
ға. Ойлап қарасақ, ол қамтымаған сала жоқ сыяқтьі. По­
эзия, музыка, философия, өнср, тарих, этнография, эсте­
тика, педагогика, дін тағы басқа салалар... -міне, бұл шын 
мәніндегі энциклопедиялық сипат смес пе? Олай болса біз 
үлы ақынның 150 жылдық мерейтойына дайындық бары- 
сында Абайды өзімізге де, өзге жұртқа да танытуға тиіс- 
тіміз. Абай сыяқты ұлы тулғаның алатын орны ор урпақ- 
тың уақыт талабына сай, өзіие қажетті нәрді оыаи алып 
отыратындығынан көрінеді. Осындай өлшеммен қарасақ, біз 
Абайдан қазір езімізді толғантып отырған көптеген мәсе- 
лелсрге де жауап табамыз. Оның бізге қалдырған ыура- 
сында жалпыадамзаттық игіқасиеттер де мол қамтшіғанын 
көруге болады. Мысалы, біз ушін, жеткіншек ұрпақ үшін 
аса қажетті болып отырған имандылықты алайық. Пара- 
сатпен пайымдай білген жан Абайдан бүл срайда да өзін 
толғанткан талай сауалға жауап таба алады.

Абай тойына дайындық ерте бастан қолға алыяып отыр. 
Мундай ауқымы улаңғайыр игілікті істі қазіргідсн де ер-



терек бастау керек еді. Шоқан Уәлихановтың 150 жыл- 
дығына озірлік мсрейтойға біржарым жыл қалғанда бас- 
талып, біраз жұмыс кәңілдегідей шықпаған-ды. Дегенмен 
енді уақытты өткізіп алмай, көздегенімізді жүзеге асыра 
берсек, қалған төрт-бес жылда талай шаруаның басын қайы- 
рып тастауға болады-ау деп ойлаймын. Оның үстіне біз 
істі тақыр жерден бастап отырған жоқпыз. Шүкір, үлы 
ақынның атын ардақтап, еңбегін дәйім елге танытуда хал- 
қымыздың үлы перзенті Мүқтар Әуезов салып берген сара 
жол бар. Бұл саладағы Мүқтар Әуезов өнегесінен тағылым 
ала білсек көп шаруамыз жөніне келмек.

Абай жайында соз қозғала қалса жүрт ақын шығарма- 
ларының өзге тілдерге, асіресе орыс тіліне кәңілдегідей 
аударылмай жүргенін айтып жатады. Бұл олқылықтың ор- 
нын толтыру келер күндердің маңызды бір міндеті. Деген­
мен Абай ең алдымен қазақтың Абайы болғандықтан ақын- 
ды әуелі әзіміз танып-білуіміз қажет-ақ. Негізгі мақсат -  
оны туған халқының шын мәніндегі жан серігіне, сырла- 
сына, ақылшысына, демеушісіне, әділ қазысына айналдыру. 
Үлы түлғаның туындыларынан елдің рухани жан-дүниесін 
байыта түсетін қасиеттерді қапысыз танып, оның сезімін 
сүлуландыруға, ойын оятуға, сонымен бірге бүгінгі қилы- 
қилы жағдайдың шиеленісіп жатқан түйіндерін тарқатуға 
пайдалана білу. Талайымыздың ой-сезім ім ізде Абай 
қалдырған ізгілік іздер сайрап жатқан сыяқты. Бүл -  Абай- 
ды оқуды ң арқасы. Ал Абайды оқымаудың, оқыса 
тоқымаудың салдары қандай ? Бүгінге дейін өзіміздің бол- 
мысымызда, ұлттық пиғылымызда, әлеуметтік өмірімізде, 
күнделікті тыныс-тіршілігімізде кездесе беретін, жанымыз- 

дан қалмай, исі қазақты жегі қүрттай жеп келе жатқан 
мерездердің талайы осы Абайдай асылдың бағасын жете 
білмеуден, одан тағылым алмаудан десек асылық болмас 
еді. Яғни, ақын ата алдындағы перзенттік парызымызды 
ақтаудың негізгі жолы да - Абайды бүгінгі үрпаққа жаңа 
қырларынан жарқырата көрсету, соны қасиеттерін таныта 
білу, оның өсиетіне адал болу. Сайып келгенде ауызбіршіл, 
инабаггы, еңбек сүйгіш, бауырмал, достықты төбесіне ту 
етіп көтерген жаны ізгі, іргелі халық екенімізді күнбе-күнгі 
ісімізден таныту.

Сонда ғана “Қальщ елім, қазағым, қайран жүртым, ұс- 
тарасыз ауызыңа түсті-ау мүртың” -  деп күңіреніп өткен 
Абайдай дананың аруағы разы болмақ. Осындай парасат 
биігіне үмтылмасақ, Абай үряағы деген қасиетті үғымның 
әзі әрқайсымызға салімақ салып, жауапкершілік жүктей- 
тінін жан-тәнімізбен сезінбесек, ақынға қанша жерден ес- 
ксрткіш тұрғызып, есімін талай қаланың көшесіне беріп, 
кітабын қанша тілге аударсақ та мерейтойға байланысты 

ындырған шаруамыз шамалы болатыны анық. Осыны есте 
үстайықшы, халайық.

5—3514 129



Эрине, бүл айтылған ойлардан ақынның мерейтойына 
байланысты әзірлік жүмыстарын ойдағыдай жүргізудің 
мән-маңызы бір елі де төмендемек емес. Абайдың 150 жыл- 
дығына орай оның туған жерінде Мемлекеттік тарихи-мә- 
дени және әдеби-мемориалдық “Жидебай-Борлі” музей-қо- 
рығы үйымдастырылды. Бас-аяғы он мың гектар жерді 
алып жататын осы қорыққа берілген аймақта Абай зама- 
нындағы табиғат, тарихи ескерткіштер, олардың Мүқтар 
Әуезовтың “Абай жолы” романында корсетілген оқиғаларға 
байланыстылары толығынан қалпына келтірілуге тиіс. 
Әсіресе Абайдың Жидебайдағы үй-жайы, үлы ақынның зира- 
тымен, оның әке-шешесі, ақындық мектебін қүрағандардың 
мүрделері қайта жөндеуден өткізіліп, үстіне белгі-құлпы- 
тастар қойылатын болады. Қарауылда көпшілік жиын- 
дары өткізілетін арнайы амфитеатр салынуға тиіс. Абай- 
дың Семейдегі әдеби-мемориалдық музейі толық қалпына 
келтіріліп, оның зкспозициясы қайта түзілетін болады. Му- 
зейдің ауласына Абай оқып, тәлім-тәрбие алған Ахмет-Реза 
медресесінің үйі кошіріліп, онда “Абай және Шығыс по- 
эзиясы” атты экспозиция орналастырылатын болады.

Қарауьш селосын, Карауыл-Жидебай-Борлі-Семей тас 
жолын толық жөндеуден өткізіп, көгалдандыру үшін Семей 
облысының Абай ауданында Қазақстан Ғылым академиясы 
Ботаника бағының бәлімшесі қүрылмақ.

Міне, осылайша қарастырылып отырған іс-шараларын 
мүнан ормен жалғастыра беруге де болады. Дегенмен, 
олардың бәрін козінен тізіп шығудың қажеті бола қоймас 
деп ойлаймын.

Әрине, мүндай іргелі іске қыруар қаржы керек. Респуб­
лика үкіметі осы мерейтойды өткізуге қанша қаражат қа- 
жет екендігін анықтап, Қаражат министрлігіне тиісінші 
тапсырма берген. Мәселе үкімет бөлген қаржыны орнымен, 
женімен пайдалануда, атқарылған істі жарқыратып корсете 
білуде болса ксрек.

Біз Абайға жаңғыру заманының жаңаша биігінен қарап, 
тағзым етуге міндеттіміз. Өйгкені Абай мүрасының ағар- 
тушылық сипаткн тым баса айта бергендіктсн оның шын 
мәніндегі үлылығын танытатын қырлары қағажу қалып ба­
ра жатқан сыяқты. Біле білсек Аоайды оқудың өзі адамға 
бір сын. Кезінде Ахмет Байтүрсынов: “Абай создері жалпы 
адамның түсінуіне ауыр екені рас. Бірақ ол ауырлық Абай- 
дың айта алмағанынан болған кемшілік емес, оқушылардың 
түсінерлік дарежеге жстс алмағанынан болатын кемшілік. 
Олай болғанда айып жазушыда емес, оқушыда”-деген екен. 
Ашығы керек, дәл бүгін де осыдан озып кеткеніміз ша- 
малы. Коп жүрт Абайды мектеп хрестоматиясындағы олең- 
дері арқылы ғана біледі. Жаның тілсп қайталай оқып отыр- 
маған соң, Абайдай асқар асу өзін алдыртар ма? Сонан 
барып Абайдан қалайша ақыл күтеміз. Теледидарға жиі



шьіғатын кейбір эдебиетшілердің айтқанына қарасақ, Абай 
кэдімгі дидактиканың ақынындай ғана болып көрінеді. Әл- 
декашан қанатты сөзге айналып кеткен он шақты шумақты 
жаттап алып қайталай бергеннен Абай поэзиясының түң- 
ғиьіқ тереңдігі таныла қалмақ емес. Шын ұлылық күрде- 
ліліктен көрінсді, қарама - қайшылық арқылы ашылады. 
Әсіресе қара создсрінен Абай, бірімен бірі шарпысып, қиы- 
льісып жататын талай-талай философиялық ағымдарға бой 
үрған.

Жүрегіңніц түбіне терсң бойла,
Мен бір жұмбақ адаммын, оны да ойла,-

дейді ақын. Қазақ қауымының дәл қазіргі даму сатысында 
Абай жұмбағын шеше қоямыз деу асылық та шығар, 
дегснмен сол биікке ұмтылмасқа болмас. Сондықтан да 
Мүктар Әуезов дүние салғалы бэсеңсіп қалған Абайтану 
тын серпінмен дамыса дейміз. Ой түсауы алынған қазіргі 
туста Абайды қайтадан қолға алсақ тек үтарымыз анық.

Абай қүдіретінің қыры да коп, сыры да коп. Түсінген 
адамды Абай ой-өрісінің кеңдігі қайран қалдырады. Бір мы- 
сал келтірейік. Ағылшын саяхатшысы Джордж Кеннан 1906 
жылы шыққан “Сібір және қоныс аударушылар” деген кі- 
табында Абайдың философияны егжей-тегжейлі зерттеп 
жүргенін, Милль, Бокль, Дрэпер сынды авторларды түгел 
оқығанын, тіпті оның Дрэпердің “Европа ой-өрісінің өр- 
кендеуі” атты кітабы бойынша қатарынан екі түн (!)өзінен 
“емтихан” алғанын жазған. Ақын шығармашылығына Ба­
тые және Шығыс әдебиетінің тсрсң мағыналы осерін былай 
қойғанда, төл топырағы -қазақ фольклоры мен әдебиетінің 
шсшуші ықпалы да көңілдегідей ашылмай жүр. Бүл орай- 
да, Абайдың алдындағы “зар заман” ақындарын да зерт- 
темей болмайды. Абайдың исламиятқа қатысы, философия- 
лык, саяси-әлеуметтік, педагогикалық, эстетикалық, мінез- 
қүлықтық козқарастары да қозғаусыз жатқан бір элем.

Кезінде әртүрлі себептермен ойдағыдай зерттелмеген 
Абайдың ақындық мектебі деген үлкен сала тағы бар. Күні 
кеше ортамызға қайта оралған Шәкәрімнің шығармашьі- 
лығына Абай ықпалы да түрен тимей тың жатқан тақырып. 
Мьісалы, “Дубровский әңгімесіндегі” “Ат быр-быр, арба 
күр-күр, қоңырау шылдыр” деген жалғыз жолдың өзінде 
қаншама жанды сурет, қимыл-қозғалыс, қандайлық ішкі 
ырғақ, әуезді әуен оар деп таң-тамаша қаласың. Осындай 
ерен шеберліктің бір ұшы Шәкәрімнің рухани әкесіндей 
бодған Абайда жатса керек. Атышулы “Алашордаға” жанап 
кеткені үшін-ақ атымен а>ызға алынбай қалған Абай 
шокірттері қаншама! Оларға да өзіне лайық бағасын беру 
керек. Жалпы рухани түп-тегін таппайынша, әдеби дәстүрін 
танымайынша, ақындық айналасын ашпайынша Абай бар



қырынан көрінбек емес.
Тағы бір айтатын нәрсе -  ақын шығармаларын тексто- 

логиялық турғыдан мұқият зерттеу қажеттігі. Әлі күнге 
әр басылымда әртүрлі алынып жүрген шумақтар баршы- 
лық. Өскен, өркениятты слдерде Абайдай ақындарының бір 
сөзі қате көшірілсе қып-қызыл дау болады. Ал бізде бүл 
мәселеге баса назар аударыла бермейді. Абайдың бастапқы 
түпнүсқасын қалыптастыру керек-ақ.

“Сөзіне заман-дәурен шегі жоқ” Абайдың қадір-қасиетін 
халқымызға, елімізге, қала берді шет жүрттарға танытуда 
одсбиетші, өнер қайраткерлерінің, баспасоздің орны, әрине, 
бөлек. Абайдың “Ескендір”, “Масғүт”, “Әзім әңгімесі” поэ- 
малары бойынша қысқаметражды фильмдер түсіру, ақын- 
ның өмірі мен шығармашылығы жөнінде деректі фильм жа- 
сау, орталықтағы газет-журналдар, теледидар мен радио 
үшін мақалалар мен хабарлар, тақырыптық бейнелі кас- 
сеталар әзірлеу, театр қойылымдарының, әуезді туынды- 
лардың фестивалін өткізу қажет. Абай өміріне қатысты де- 
ректер жинайтын далалық экспедициялар, бейнслеу 
өнерінің көрмелерін үйымдастыру, әсем безендірілген ме- 
рекелік басылымдар шығару сыяқты талай шаруа көзделіп 
отырғаны қүптарлық.

Жалпы, Абайдың мерейтойы барша суреткер қауымның 
шабытына шабыт қосып, ор салада дарынды туындылардың 
дүниеге келуіне себепкер болады деп сенеміз. Ойлап отыр- 
сақ, ақынның ор өлеңі түрмақ, әр шумақ, тіпті ор жо- 
лының өзінен терең-терең ой туындатып, қилы-қилы қиял 
қозғауға, сан түрлі суретті көз алдыңызға әкелуге болады 
ғой. “Желсіз түнде жарық ай...”, “Қараңғы түнде тау қал- 
ғып...”, “Қан сонарда бүркітші шығады аңға...”, “Қараша 
желтоқсанмен сол бір екі ай...” деген жолдар дарынды қыл- 
қалам шебері үшін дайын түрған тақырып емес пе? Немесе 
“Бір сүлу қыз түрыпты хан қолында...” деп келетін өлеңнің 
оқиға желісінен өзге бір көркем дүниенің сүлбасы корініп 
түрған жоқ па? Ең бастысы -  Абай тақырыбына арналған 
туындьілардың мүмкіндігінше ақын атына лайық шығуын 
қатты қүнттаған жөн. Кинематографистердің “Абай жолы” 
эпопеясы бойынша сценариі дайын түрған көп сериялы те- 
левизиялық фильмге кірісіп кетуге тәуекел етпей отырғаны 
да осыған байланысты. Егер Мүқтар Әуезовтың үлы туын- 
дысына лайық болып шықпайтын болса “Абай жолын” 
қазірше қолға алмаған да дүрыс болар. Дегенмен, бізді кейінгі 
кезде қазақ киносы қол жеткізген азын-аулақ табыс 
үміттендіріп, жігерлендіріп қоятыны да рас. Ten, бүл мә- 
селені егжей-тегжейлі қарап, қолда бар мүмкіндікті әбден 
екшеп, сонан кейін ғана бір тоқтамға келген жөн.

Расында шығармашыл қауым белсене араласатын іс көп- 
ақ. Әсіресе сәулеткерлер көмегі ауадай қажет. Абайдың



Семейдегі музейін қайта жасақтау жобасы әзірше коңілден 
щықпай түр. Онда үлттық сәулет өнерінің ерекшеліктері 
сскерілмеген сыяқты. Немесе Жидебайдағы қора-қопсыны 
алайық. Оның қазіргі күйі қыстаудан гөрі совхоздың дала 
қосына кебірск келіңкірейді. Жанына Абайға ешқандай қа- 
тысы жоқ фин үйшіктерін апарып қосып қойыпты. Абай 
дэуіріндегі түрмыс салтты, этнографиялық сипаттарды та- 
нытатын оның қоңсылары түрған бірнеше үйді қалпына 
келтіруді ойластырған жөн. Абай ауданында болғанда ақын 
оміріне катысты орындардың талайын екі күн бойы аралап 
көрдік, Әсіресе жанды түршіктіретіні -  Абайдың, оның ту- 
ған-туысқандарының, ақындық мектебінен дәріс алғандар- 
дың бейіттерінің аянышты жайы. Абайдың басындағы бслгі 
классик ақынның бейітінен гөрі солдат обелискісіне көбірек 
уқсайды, дәл төбесіне қызыл жүлдыз ғана жетпей түр... 
Абай балаларының, ақын шәкірттерінің бейіті тіпті адам 
аярлықтай. Ескерткіш түрғызылмаған, мүрделерін мал тап- 
тап жүр. Мысалы, Ақылбай бейітінің қалған-құтқан кір- 
пішін қайсы бір жылы келімсек қүрылысшылар үй салуға 
пайдаланып кетіпті...

Бізге озімізді қастерлемесек, басқалардың сыйлай қой- 
майтынын да естен шығаруға болмайды. Мүны да ойланған 
жон.



ҮЛЬІСТЫҢ ҮЛЫ КҮНІ

Осы жүрт Наурызды асыға күтетін болып жүр... Шы- 
ғыстың ғүламалары есте жоқ ескі заманның өзінде-ақ күн 
мен түннің теңесетін тәулігін астрономиялық дәлдікпен дөп 
тауып, жер-жаһан жаңғырып, жасарып жататын жайсаң 
бір шақты “Наурыз”, яғни жыл басы -"Жаңа күн" деп 
атаған екен. Оның “Үлыстың ұлы күні” деп есептелетіні 
Үлыста ( елде- деген мағына береді) онан үлкен мереке 
болмайды деген ескі үғымнан туған.

Наурызда қар еріп, жер дегдіп, шөп шыға бастайды. 
Адамның арқа-басы кеңіп, жаны жадырайды. Табиғат тү- 
леп, мал төлдей бастайды. Жаңару, жаңғыру деген түсінік 
осылай туған.

Ежелден келе жатқан есеп бойынша күн мен түннің 
көктемгі теңесер түсы наурыздың 21-нен 22-іне қарай ке- 
летін. Күн мен түн теңелгенде бүкіл аспан денелерінің бәрі 
бастапқы орындарына келіп, айналадағы тіршілік атаулы- 
ның бәрі жаңарады деп есептелген. Найзағайдың алғаш 
күркіреуі, ағаштың бүршік жаруы, кок-ыраңның көтерілуі 
жаңарудың нышаны болған. Халықтың наурызға деген 
ерекше ықыласын байқататын тағы бір жайт-көктемгі күн 
мен түннің теңелу сәтінде туған үлын Наурызбай, Нау- 
рызбек, ал қызын Наурызгүл, Наурыз деп атағандығы. Нау­
рыз күні қар жауса жақсы ырым деп саналған.

Ал енді мереке өтер күн туралы бірер соз. Парсыша 
“Наурыз” ай аты емес, жылашар айдың оірінші күні ғана 
болған деседі жүрт. Демек, мерекені күн мен түн теңесетін 
наурыздың 21-22 күндері атап өткен жөн. Әрине, бүл кезде 
күн жылына қоймайтын жерлерде Наурызды жүрт емен- 
жарқын мерекелей алатындай уақытқа шегере тұруға да 
болатын сыяқты. Әйтсе де кейбіреулер оны сәуір тіптен 
мамыр айларына дейін созып берекесін кетіріп жүр. Бүрын 
қазақта көктемгі ауа райының әр жерде әр қилы болуына 
байланысты мейрам Наурыздың 21-де басталғанымен бұл 
күні жүрт өзінің Наурыз “көжесін” ішетін де мейрам 
“Қызғалдақ”, “Жауқазын” мерекесі болып жалғасып кете 
берген. Қазірде солай етуге болар. Сәуірге, мамырға со- 
зылған мерекені көктем мейрамы “Қызғалдақ” деген атпен 
неге еткізбеске?

Бүрын мүндайда ақындар айтысқа шығып, табиғаттың 
осынау алқызыл аруын (жер дегдігенде қызғалдақ көп 
шықса егін мол болатыны тағы бар) мадақтап, жырға коса- 
тын. Жастар жағы мүндайда ежелгі халық биі “Алқақо-



танды”, озіл-қалжыңы мол “Ақ серек пен кок серек”, “Ай- 
қыш-ұйқыш”, “Аударыспақ”, “Шашбау салды”, “Соқыр 
теке” сыяқты ойындарға алмастырып, қызықшылықты қоз- 
дыра түсетін. Енді бір түста жсзтандай әншілер, ат қүла- 
ғында ойнайтын шабандоздар, керілгсн арқан үстінде онср 
корсстетін даршы, “екі аяқтыға жол бермейтін” арқаның 
қулары мен шаншарлары, оңтүстіктің масқарапаздары эзіл- 
қалжыңға, сықаққа, пантомимаға негізделген қызықшылы- 
ғын ортаға салатын.

Осылайша наурыз мсйрамы шын мәніндс жаңару ме- 
рскесіне айналып, даланың дәл осы бір түске еніп, көктемгі 
күннің шуағымен нүрланған коркімен араласып кеткендсй 
болатын. Әдетте, осындай думанды мерекенің ертеңінде 
жүрт барлығы бірдей жүмыла коктемгі егіске кірісетін.

Күн мен түн тсңесуі қарсаңында жүрт өзінің түрғын 
жайын ретке келтіріп, тіптсн асар (үмс) жора-жолғысын 
пайдаланғанның өзінде де, үй мүлкін, кебеже-сандығын, 
ат әбзелдерін тазартып, өзгеге бсресі қарызын да отсп қоя- 
тын Көнекөз қарттардың айтуына қарағанда, тек осылай 
еткенде ғана жаңарған үйге наурыз кіретін де ондағы ке- 
сел-кесапаттың, түрмыс тауқыметінің оәрі кететін болған.

Көңілі толғанда жүрттың кешірімшіл, жомарт, көпшіл 
болатыны мәлім. Наурыз күні жүрттың бәрінің коңілі кө- 
теріңкі, кездескен корші-қолаңға иіле сәлем беріп, игі ние- 
тін білдіретін, бір-біріне пәле-жаладан аулақ болуды ті- 
лесетін. Жүрт жаңа да таза киінуге тырысатын. Басқа 
ойын-сауық, кәде-жоралғьіларға байланысты әзіл-қалжың, 
тамаша өз қызығымен өзі өтіп жататын болған.

Ал бүгінп Наурыздан біздің көретініміз — лек-лек болып, 
бостан-бос теңселіп жүрген кепшілік. Эрине, Наурыз әкел- 
ген бір жақсылық -  бүрын үмытыла оастаған үлттық та- 
ғамдардың дастарқан мәзіріне қайта оралуы. Қазақстанның 
оңтүстігінде, Сыр бойында жеті қоспадан түратын наурыз 
кожесімен бірге жеті түрлі тағам дайындалатын дәстүр де 
қалыптаса бастаған сыяқты. Алматы облысының Кеген, На- 
рынқол аудандарына бірде жол түсіп бара қалғанда кор- 
геніміз -  дала жағдайында тек қойшылар ғана суға қай- 
натып, сүтке боктіріп, отқа көміп, қыздырылған тасқа 
қақтап еттен, сүттен, үннан, күріштен ор түрлі шоптерден, 
көкөністен дайындайтын тағамдардың 30 дан астам түрлері. 
Несін жасырайық, менің өзім де солардың бес-алтауынан 
артығын білмейді екенмін. Бұл әрине қуанарлық іс.

Әйтсе де Наурыздың басқа да тәрбиелік маңызы бар 
жақтарын үмытуға болмайды. Бүрын Наурыз күні таң 
соріден ерлер жағы алдын ала дайындалған атыз-арықты, тсс- 
кенді, бүлақ көздерін аршитын, ағаш отырғызатын. Әйел- 
дер болса жер-анаға деген сый-қүрмет белгісі есебінде 
жаңадан отырғызылған шыбықтарға, сағасы аршылған 
бастауларға мал ағын тамызатын.



Біздің өмірімізде жетіспейтіндер көп-ақ. Осы жұрт оз 
халқын жан-тәнімен сүйіп қана қоймай, оның бойындағы 
кемшіліктерді, жағымсыз қасиеттерді де көре біліп, оған 
намыстануы керек емес пе? Ақиқатына жүгінейікші, аға- 
йын. Қазақстанның қай түпкіріне барсаңыз да, бәлкім 
бұған кезінде бабамыз Асан Қайғыны тамсандырған “Екі 
Келес- бір Талас”, Жетісу өңірін қосуға болмас, деген- 
мен ең сүрықсыз, кейде бүғатына дейін көң басқан, сырты 
ақталмаған, шарбағы алқам-салқам, ауласында бір түп 
ағаш та бола бермейтін үй кімдікі? Біздікі. Бүл неліктен? 
Жалқаулықтан. Немқүрайдылықтан. Бойкүйездіктен. Тым 
болмаса, Наурызды пайдаланып, өзгелерден қалмауға ты- 
рысу, намыстану қажет емес пе, жұртым?

Қазіргі “майдан” қүрып, советтік қүрылысты онды сол- 
ды сыбап, жалғыз аттыға жол бермей, көше мен алавдарды 
тоздырып жүргендер де халыққа шынымен жаны ашыса, 
неге осындай келеңсіздіктерге қарсы күрес ашпасқа?

Наурыз күні әр үйде дастархан жайылатыны белгілі. 
Қүда-жекжат, жора-жолдас, ауыл-үйге арнап “Наурыз ко­
же” әзірленетіні тағы бар. Коже сол аймақта өсетін торт 
дақылдың - бидай (немесе арпа), тары (немесе қонақ), 
жүгері, күріш дәндерін, ет, май, түз салып пісірілетін. Нау­
рыз коже кейде қолда бар жеті түрлі дәмнен де (ет, май, 
бидай, үн, ірімшік, езілген қүрт, түз) әзірленетін. Бой- 
жеткен қыз қалыптасқан дәстүр бойынша көктемгі жаң- 
ғьіру сәтінде сергек жүрсін деген ниетпен көңілі кеткен 
жігітке, немесе өзіне үрын келіп жүрген күйеуге арнап 
дәмді ет пен уыздан “Үйқы ашар” әзірлейтін. Ескі үғым 
бойынша бүл дәм оның бойында күш-жігер, махаббат се- 
зімін оятатын болған. Бүған жауап ретінде жігіт қалың- 
дығына орамалға орап айна, тарақ, әтір, иіс сабын сый- 
лайтын. Мүны “Селт еткізер” деп атаған.

Той-думан қызған кезде ақындар қақтығысқа шығатын 
да олардың эрқайсысы жақсы мен жаманның, өткен жыл 
мен жаңа жылдың кейпіне кіре айтысатын. Ақындар сайы- 
сы ымырт жабыла аяқталатын. Бүдан соң алтыбақан қү- 
рылып, оның маңына қатарластыра от жағылатын. Жар- 
шылар, ақалақшылар ошақтан алған алауларын үстап, 
“даңғыра, дабыл қақтырып” жақын үйлерді, көрші ауыл- 
дарды аралап журтты қызықшылыққа шақырғаннан кейін 
ғана алтыбақан басындағы тамаша басталатын...

Көптеген ауыл-селоларда, жүздеген қалалар мен аудан 
орталықтарында таң сәріден қара кешке дейія той-думан 
қүрып, жас та, кәрі де бір жасап қалатыны рас. Ана тіліне 
мүрынын шүйіре қарайтын, “ешкінің ішегінен не шығады?” 
деп домбыраны менсінбейтін үлттық мүләйімдерді де озін 
дүниеге келтірген халықтың алдында тағылым етуге, оның 
табиғатына бір табан болса да жақындай түсуге ынталан- 
дыратын да қүрал болды, бүл -Наурыз. Біздегідей көп үлт-



ты республика жағдайында Наурыз арқылы біз халқымыз- 
дың тамаша салт-дәстүрлерін, үйлесімді әдет-ғүрпын, 
асқақтаған әні мен күмбірлеген күйін, мың бүралған биін, 
тіл үйірген дәм-түзын, талғамы мол қол өнерін танытуға, 
насихаттауға, керек десеңіз, жүрттың мақтаныш сезімін 
оятуға мүмкіндік алдық, ағайын. Қазір жүртқа осындай 
ауызбіршілік, ынтымақ, тату-тәттілік керек-ақ.

Өйткені жетпіс жылдан астам уақыт бойы келелі істерді 
“науқаншылықпен” өткізіп, жаман үйренген жүрттың қай- 
та қүрылудың о баста ойластырылғандай оп-оңай болып 
шықпағанын көрген бетте-ақ тауы шағылып, тауаны қай- 
тып қалғаны рас. “Орнында бар оңалар” дегендей, қазіргі 
ел басына түскен кемтарлықтан да, жоқшылықтан да қү- 
тылармыз. Бірақ иманжүзділік, инабаттылық, бауырмал- 
дық сезімнен айырылсақ оның орны тола қоймас.

Ерекше ойланатын нәрсе-әлеуметтік инфрақүрылымның 
жайы. Қазақстандағы мектептер мен ауруханалардың, 
клубтар мен мәдениет үйлерінің тең жартысына жуығы ескі 
үйлерге орналасқан, үштен біріне жуығы бір орталықтан 
жылытылмайды, су қүбыры, нәжіс желісі атымен жоқ. 
Жүртқа түрғын жай, пәтер жетіспейді. Жиырмасыншы 
ғасырдың аяғына жақындап қалсақ та, менің өзім депутат 
болып сайланған Орал облысының Орда, Жәнібек, Казта- 
ловка аудандарының бір қатар елді мекендерінде осы 
уақытқа дейін электр қағанағы жанбайды. Жүрт ауыз суға 
зәру, жол қатынасының зардабын шеккелі қанша заман 
өткен (біз енді ғана кептеп-көмектесіп жүртты ауыз сумей, 
электр жарығымен, жол қатынасымен қамтамасыз етуге 
әрекет жасап жатырмыз). Солай бола түрса да қай үйіне 
бара қалсаңыз “Шүкір, жаман емеспіз” дегенді айтады. Mi- 
не, айналайын қазекеңнің сөзі осы... Әрине, төзімділік, 
шыдамдылық, кендік біздің халықтың бойына біткен қа- 
сиет. Әйтсе де түрмыс деңгейі уақыт талабына сай дәре- 
жеде болуы қажет-ақ. Біз осыған үмытылуымыз керек, 
ағайын.

Үлыстың үлы күні наурыздың елдік, бірлік, берекелік 
сипатын былай қойғанда, оның инабаттылыққа, иманжүз- 
ділікке, ізгілікке баулитын жақтарын аша түсу қажет-ақ. 
Өйткені ол, жұмыр бастыдан от басы-ошақ қасының күй- 
белеңімен ғана шектеліп қалмай, ой-орісін, дүние танымын 
өзгертуді, ілгеріден үміткер болуды талап етеді. Корші-қо- 
лаңмен, жора-жолдастармен тату-тәтті қатынаста болуға 
шақырады.

Халқымыздың басынан талай нәубет өткені, Жүбан 
Молдағалиевтің сөзімен айтқанда, оның “мың өліп, мың 
тірілгені” кім-кімге де белгілі. Миллиондаған адамдарды 
ала кеткен аштық та, жалаңаштық та, бостан бос қүр- 
бандық та болды. Белгілі демограф Мақаш Тәтімовтің де- 
ректеріне қарағанда, 1914 жылы қазақтың нақты саны 5



миллион 350 мыңға жеткен көрінеді. Егер 30-40 жылдар- 
дың аласапыраны болмаса қазақ халқының саны респуб- 
ликамызда 10-12 миллион, ал дүние жүзіндс 15-17 мил- 
лионға жстіп жығылар сді деген соз де айтылып жүр. 
Жалпы, демография мәселеріне келгенде қайсы біреулер- 
дің, нендей мақсатпен екені белгісіз, тым төндіріңкіреп 
Сөйлейтінін түсіну қиын. Мәселен, бірде Қазақстан Ғылым 
академиясының сессиясында бір танымал ғалым 30-шы жыл- 
дардағы ашаршылық құрбандарының санын 6 миллион деп 
бір-ақ қайырды да, оз ойын нақты деректермен дәлелдемей 
қоя салды. Бүлай етугс болмайды ғой.

1989 жылғы санақтың қорытысында республикада қазақ 
ең саны көп халыққа айналған. Бәрінен де қуаныштысы 
халықтың өсімінің жоғары (23.5 процент) екендігі. Бағалай 
білгсн кісіге бүл да шүкіршілік ететін жағдай. “Азбыз, аз- 
быз” дей бергенмен халық көбейе қоймайды. Бізге қазақтың 
ғана емес, республикада орын тепкен барлық үлыстардың 
үлттық мүдцелерін көздсйтін, халықтардың ынтымақтасты- 
ғын нығайта түсетін жүйелі жүмыс қажет-ақ.

Мысалға алсақ, Қазақстанның шын мәніндегі саяси жә- 
не экономикалық тәуелсіздігін, оның озін өзі басқару және 
қаржыландыру жөніндегі түжырымын жүзеге асыру арқылы 
ол оз жеріне, оның қойнауына, тау-тасына, өзен-көлдеріне, 
мақүлықаты мен нәубетаты  дүниесіне қожа болған 
жағдайда дсмографиялық дамуды да халық мүддесіне 
сәйкес реттеуге болар еді. Ал қазіргі жүмыс қолының 
жетісе бермейтіндігі, индустриалдық жұмысшы табының 
ұлттық қосынын қалыптастырудың қиыншылықтары күн 
тәртібінен көпке дейін түсе қоймас деп ойлаймын.

Тағы бір айта кететін нәрсе - жасы 30- бен 40-тың 
арасындағы 40 мыңдай қазақ жігіттерінің, 80 мыңға тарта 
қазақ қыздарының уақтылы түрмыс қүрмай, үйленбей жү- 
ре беретіндігі. Бүл ең алдымен от басының, туыстық әу- 
леттің кемшілігі екені анық. Әрине, қайсы бір жастардың 
қоғам алдындағы жауапкершілігін жете сезбеуі, жылдар бо- 
йы сыбай-салтан, бозбалалық немесе бойжеткендік қүрып 
жүре беруге үйреніп бара жатқаны қынжыларлық. Бүл мә- 
селенің бір жағы. Екінші жағы жастардың отау қүруға де­
ген талабын тежейтін түрғын үй қиындығы. Қалалық жер- 
лерде түрғын үй, көпшілік қолды жатақханалар әлі де аз 
салынады. Бала туудың төмендігінің бір себебі - ажыра- 
судың жиілігі десек, оның көптеген себептерінің бірі - пә- 
тер мәселесінің жылдар бойы шешіле бермейтіндігі.

Республикада қалыптасқан жағдайды ескере отыра, үл- 
таралық қатынастарды жетілдіре беруді, үлттық дамуды, 
халықтың тиісті деңгейде өсуін қамтамасыз ету үшін Қа- 
зақстандағы ішкі және сыртқы кешу-қонуды реттеп оты- 
ратын дербес демографиялық саясат жүргізу қажет. Сонда 
ғана біз халықтың өсуіне септігі тиетін мүмкіндіктердің



барлығын ескере алатын боламыз. Тсгі “сан сапаға айнал- 
май іс бітс қоймайды” дегсн қағида әркімнің ойында жүр- 
гені жон.

Қазір бізде “бала тууды қысқарту қажет” - дейтіндер 
де жоқ емес. Әрине, Қазақстанда Қытайдағыдай немссе 
Үндістандағыдай бала тууды шектеу қажеттігі жоқ, әңгіме 
ана мен баланың салауаттығы төңірсгінде ғана болуы 
қажет. Тіптен солай болған жағдайда да моселені жұрт- 
шылық пікірімен санаса отыра, елдің пиғылын, қалып- 
тасқан салт-дәстүрін есксрс отыра, асқан мүқияттылықпен 
қойған жон. Қалай еткенде де, бізге бала тууды әдейі азай- 
ту жонінде мәселе қоюға болмайды. Шамасы, газет бетін- 
дегі кейбір материалдарға қарағанда, “шаш ал дссе бас 
алатындар” дәрігерлер арасында да табылатын қүсайды. 
Мен бала котеруді әйелдің еркінен тыс тоқтатып, басқа 
да іс-қаракеттср жасалатын болса, бүл “Гипократтың ан- 
тын” ғана емес, адам қүқын бүзу болып табылатынын да 
сске салғым кследі. Коп балалы оулеттер әдетте ауылдық 
жерлерде, көбіне қазақтар мен түркі тектес халықтар ара­
сында кобірек кездссетіндіктен мүның өзі сайып келгенде 
үлттық реңк алып кететінін де ойланған жән.

Ал енді Денсаулық сақтау министрлігінің іс-қаракетте- 
ріндегі құлақ асарлық жайларға келеек, олар негізінен 
Қазақстандағы нәресте өлімінің көбейе бастағанымен бай- 
ланысты. Жыл сайын Қазақстанда 35 мыңнан астам сәби 
сырқат, 18 мың сәби шала туған күйінде дүниеге келеді, 4 
мыңға жуық нәресте өлі туады. Туа бхткен жүрек ақауымен 
ауыратын балалардың саны соңғы он жылда үштің бірінен 
асгам болып отыр. Қазірдің озінде республикада есалаң- 
дыққа шалдыққан 56 мың бала бар. Мүгедек балаларға 
арналған мектеп-интернаттарда ақыл-есі кем 19 мың бала 
тәрбиеленеді. Бүл жағдай, сайып келгенде, ана денсаулы- 
ғына, оның гинекологиялық талаптарды қүнттай бермей- 
тініне байланысты.

Айта берсе коп-ақ, бүгінгі танда бізде жетісе бермейтін 
жағдай - өйелдердің денсаулығына қамқорлық. Сондықтан 
да, әсіресе әйелдер қауымы тарапынан Алматыда аса кур- 
дел! ана мен бала денсаулығьін қорғайтын орталық қү- 
рылғаны аса қанағаттанғандықпен қарсы алынды. Қазір 
Қазақстанда 316 мыңнан астам әйел денсаулыққа зиянды 
немесе қолайсыз жүмысқа орналасқан. Азық-түліктің, әсір- 
есе аяғы ауыр әйелге қажет ет-сүт, көкөністің жетісе бер- 
мейтіні де белгілі. Мамандардың айтуынша, бала табудың 
арасына екі жылдан артығырақ уақыт түскені дүрыс көрі- 
неді. Демек, бала табуды жүйелеу-ең алдымен жиі қүрсақ 
көтеретін, денсаулығының әлсіздігінен нәрестесін шынжау 
табатын аналарға ғана қатысты. Олай болмаған жағдайда 
“әркім 03 несібесімен” деп есептейтін балажан қазақтың 
мұндай теріс қағиданы халқымыздың өсуін қасақана те-



жеуге бағытталған қылмысты іс-қаракет деп үғатыны айдан 
анық. Өйткені ел арасында салқын ақылды сарапқа сал- 
ғанмен балаға қүштар жүректің келісе бермсйтіні белгілі 
ғой...

Осыдан біраз бүрын Алматыдағы білдей бір аурухана- 
ның дәрігері аяқ астынан жүмыстан шығарылды. Жеке ба- 
сына бүрын-соңды кінә тағылмаған, өзіне науқастар тара- 
пынан арыз - шағым айтылмаған қызметкер еді. Сонда 
жазығы не дейсіз ғой. Жазығы -  қарт әкесін интернатқа 
өткізгені. Қаталдау көрінгенмен әбдсн әділ шешім бүл. 
Адам жанын аялауға тиіс дәрігер туған окесінен бас тар- 
тып, оны жып-жылы үйінен қуып шығатын болса, бас- 
қалардан не үміт, не қайыр?

Иә, перзенттік парыз деген қасиетті үғымның қадірін 
түсіріңкіреп алдық, ағайын. Үлкеннің алдын орап сөйле- 
геннің өзін әдепсіздік деп санайтын қазақтан окесі мен 
шешесін сыйламайтын, атасы мен ожесін әжуалайтын, тіп- 
тен оларға қол жүмсайтын жастар да туа бастағаны екі- 
нішті-ақ. Үйдің бөлмесін бөлісе алмай, ата-анасымсн сот- 
тасып жататындардың да хабары бізге жетіп жатады. 
Бүрын мүндай сүмдықты естімейтін едік. Қазір қарттар мен 
мүгедектер үйлерінде қазақтың 700 -ге жуық кемпір-шал- 
дары бар. Біреулер “бүл онша кәп емес қой, оны несіне 
сөз қылады”-деуі де мүмкін. Олай болса, осыдан неборі 
5-6 жыл бүрын мүндайлар қазақтан ілуде біреу ғана 
болғаньін да үмытпалық!

Әрине, өмір болған соң тағдырдың неше түрлі тауқымсті 
кездеседі. Біреудің қартайғанда асырар баласы болмайды, 
ал қайсы біреулердің түрар үйі болмайды дегендей. Жүртты 
шетінен жазғыра сөйлеген жөнсіз. Әйтсе де мүмкіндігі бола 
түрып, тек қарақан басының қамын ойлап, немесе қатыгез 
әйелінің айтқанынан шыға алмай ата-анасын тәрк ететін 
тасжүректерді жаһаннамның жарығына шығарып, аты-жо- 
нін жүртқа жария етуге болмас па еді?! Тым қүрыса, бас- 
қалар сабақ алар. Сүйекке таңба салар осындай келең- 
сіздіктер көбейіңкіреп кеткендіктен де болар, қазір өзге 
жүрт өкілдері бурынғыдай қазақтың алабөтен бауырмал- 
дығы, ата-анаға, қарттар мен мүгедектерге деген оның қа- 
нына сіңген ізеттілігіне таңдана, тамсана қоймайтын қү- 
сайды... Демек, мүндайда “е, оркімнің өзі шешетін нәрсе 
ғой, біреудің әулетінде не жүмысымыз бар?” демей, ха- 
лықтық қасиеттің, үлттық намыстың түрғысынан қараға- 
нымыз абзал.

Иә, халқымыздың ерекше қастерлейтін қасиетінің бірі 
- қайырымдылық. "Қайырлы болсын!” деп тілек, “Қайырьін 
берсін деп коңіл айтамыз. “Қайыры тиді” деп біреуге разы- 
лық білдірсек, енді біреуден “кісіге қайыры жоқ” деп тү- 
ңіліп жатамыз. Әйтсе де біз тым шаруабасты болып бара 
жатқан сыяқтымыз. Экономикалық даму үшін қажет өзін-



озі басқару және қаржыландыру, толық шаруашылық есеп, 
жекешелендіру дегендерді кейбіреулер имандылық дүниссі- 
не де океп салғысы кеп, қалыптасып келе жатқан жағдайды 
оркімнің өзімен-өзі болуы, өз күнін өзі көруі, өзінің коңілін 
өзі аулауы деп үғындырғысы келетін қүсайды.

Жоқ, “адамның күні - адаммен!” деген, қамшының са- 
бындай мына қысқа тіршілікте бәрінен қымбаттысы көңіл 
емес пе? Көшедегі кезекте болмашы бірдеңеге бола бей- 
таныс адамның бетінен алып тастайтындықты былай қой- 
ғанда, ет жақын ағайынның, туған-туысқанның, көрші-қо- 
лаңның, қүда - жекжаттың көңілін аулау кеміп бара 
жатқандығын қалай түсінуге болады? “Мың жылдық” дей- 
тін қүдалардың өзі бір қалада түрып-ақ бір-бірін айлап, 
жылдап көрмейтінін, әркайсысы өз соғымын өзі жеп жата 
беретінін қайтесіз? Менің ойымша, қайрымдылықты, мсйір- 
мандықты ортамызға қайта орнатуда қазақтың туыстық 
қалпының ғасырлар бойы сыннан өткен игіқасиеттерін 
күнделікті өмірде орнықтырудың мәні басқа. Мәселен, жа- 
қын адамын жатсынып үйіне жуытпайтын, немесе қартай- 
ған ата-анасын дастархан басынан аластататын жүгенсіз- 
дерді бірден жиналысқа сүйремей-ақ, ағайын-туған ортаға 
алып, тезге can, жан-жақтан білген ақылын айтып жатса 
айып па?

Соңғы кезде жалпыадамзаттық игіқасиеттердің басқа- 
лардан баяндырақ, бағалырақ сксндігі мойындала бастаға- 
ны рас. Осыған байланысты дінге деген көзқарастың да 
біршама өзгеріп келе жатқаны мәлім. Теледидардан дін- 
басының жексенбілік уағыз айтқанын да онша тосырқамай- 
тын болып қалдық. Рас, бір нәрсені бастасақ, екінші жағы- 
нан, біткенше тыным таппайтын ескі әдетпен қазір біраз 
күрттың біздің қоғам душар болған қиыншылықтарды жою 
'шін ең алдымен діни насихатты күшейту қажет деп есеп- 
'ейтіні, діннің күрделі қүбылыс болғандықтан күңгейі мен 
көлеңкесі болатынын ескере бермейтіні қынжыларлық. Де- 
генмен, діннің бүгінгі өмірге нақтылы ықпал жасай ала- 
ғынын ескермеске болмайды.

Міне, сондықтан да бізгс, жүрттың ождан бостандығын, 
қүқығын қамтамасыз ету, тәрбиелік жұмысты мемлекет пен 
шіркеудің ара қатынасы жайлы қүжаттарға сай қүрып, дін- 
ге сенушілердің де мүддесін қорғаған жон. Әрине, занды- 
дыққа кереғар келетін іс-қаракеттер жасап, теріс насихат 
жүргізетін діни қауымдастықтардың жөні басқа.

Осылайша, оқушым, Наурыз мейрамына байланысты игі 
қасиеттерді жүрттың инабаттьілығын көтеретін бірден бір 
жол деп түсінген жон. Наурызды тек жылда бір рет жи- 
налып көңіл көтеретін, дем алатын ая деп қарауға болмас. 
Ол халықтың жігерін тасытатын, қайратын арттыратын, үлт- 
тық сана-сезімін оятатын қүбылыс. Наурызды қастерлеу- 
баршамызға бірдей ортақ міндст.



“ҚОРЖЬІН ҮЙ” ХИКАЯСЫ

Қазақтағы баспана тұрғызу ісі атам заманнан қалып- 
тасып, бір жағынан аңызақ желді, үскірік аязды болып 
келетін үлаңғайыр кеңістіктегі көшгіелі тіршілікке, ал 
екінші жағынан диханшылықпен айналысып, мал үстаған 
Сыр бойы, Арыс, Келес, Шыршық, Талас, Шу, Іле аң- 
ғарларындағы кешенді шаруашылыққа бейімделгені молім. 
Ескі деректер мен ғылыми мәліметтерге қарағанда,- қазақ 
өте срте заманнан бастап-ақ түрғын үйдің бірнеше түрлерін 
қалыптастырған. Олардың ішіндегі ең көнесі - бір бөлмелі 
шошала. Ол үй қүрлысының басқа тиімді түрлерінің кәптеп 
салына бастауына байланысты асхананың, қойманың мін- 
детін атқарып келгенімен соңғы 20-30 жылда мүлдем істен 
шығып қалған. Арасы дәлізбен болінетін қазақтың екі бөл- 
мелі “Қоржын үйі” де қазір қүрып бітуге айналған. Ор- 
талық Қазақстанның қоныстарындағы түрғын жай түрмыс 
ыңғайына қарай қора-қопсымен итарқасы бір, тіркестіре са- 
лынатын көп бөлмелі үйлерден түрған. Шығыс Қазақстанның 
орманды алқабында қазақ ағаштан қиыстырып, шыбықтан 
өріп те үй соққан. Ал, Каспий мен Арал балықшылары 
қам кесектен соғылған жертөлелерде тұрған.

Бізге тән түрғын жайдың қашан жэне қалай қалып- 
тасқандығын үғыну үшін, оны қазақтағы қүрылыс мәде- 
ниетінің дамуымен байланысты қараған жөн. Олай дейтін 
себебіміз : қазақ даласында сақталған сынтастар мен тас 
мүсіндерден, дыңцар мен күмбездерден, академик Ә.Мар- 
ғүлан зерттеген - ағаштан қиыстырылатын немесе бүтақ- 
тармен шабақталатын да іші-сырты сылана салынатын, кейде 
тастан, кейде қам кесектен соғылатын шошалалардан, үй 
тұрғызу әдістерінің жан-жақты дамуына байланысты кейін- 
нен азық-түлік қоймасына айналған түрақты жайдың осы 
бір кене нүсқасынан, шатырсыз итарқалы қыстаулардан, 
тіптен киіз үйдің өзінен де - қүрылымдық қаңқалардың- 
көтерме қабырғалардың, тіреме ұстындардың, арқа-жабын- 
ның түрақталуы мен дамуын көруге болады.

Ал тарихи деректерге, қазба зерттеулердің нәтижелеріне 
khj жүгіртсек, үлттық сәулет онсрінс негіз болған дала 
құрылыстарына біздің дәуіріміздің алғашқа жылдарында-ақ 
Сыр бойында , Қаратау бәктерінде, сол сыяқты Қазақстан- 
ның оңтүстігі мен Жетісу арқылы откен ежелгі “Жібек 
жолының” үстінде бой түзеп, соңынан аса ірі сауда орта- 
лықтарына - қалаларға айналған Отырар, Оқсыз, Шілік, 
Сайрам, Тараз, Баласағүн сыяқты қолонершілер мен егін-



шілер түрақтарының мол эсер еткендігін байқауға болады. 
Дегснмсн, дала сәулеткерлерінің де сол кездегі қала қү- 
рылысына жасаған ықпалын естен шығаруға болмайды ғой 
деп ойлаймын.

Мысалға алсақ, бізде сақталған сәулет есксрткіштерінің 
көпшілігі күмбезді болып келеді. Ал күмбездің, белгілі сәу- 
леткер Т.Бэсеновтың пікірі бойынша, киіз үйдің қаңқасына 
еліктейтіні белгілі. (Қараңыз: Памятники архитектуры в 
районе Сам. Алматы, 1947, 39-бет). Оған Маңғыстаудағы осы- 
дан кем дегенде мың жыл бұрын салынған Шақпақ Ата 
жертөле мешітінің төбесінде шаңырағы бар киіз үйдің күм- 
безін қайталайтыны да дэлел бола алады. Тіптен, қазіргі 
Жамбыл қаласына жақын жерде Х-ХІ ғасырларда тұрғы- 
зылған Бабаша Қатын бейітінің шатырлы күмбезінің өзі, 
шығыстанушы ғалым, аса корнекті совет археологі 
А.Н.Бернштамиың дәлелдсуіне қарағанда, күмбезді-дарба- 
залы сәулет онеріне жол ашқан алғашқы күрылыстардың 
бірі болғанға үқсайды. Сәулеткерлікте ксздесстін күмбезді 
ғимаратты, ондағы дарбазалы кіреберісті, оюлы-мәнерлі 
қыштардан құрастырылатын әшекейді жалпы Орта Азия 
құрылыстарына тон негізгі үш срскшелік дсп есептей оты- 
ра, А.Н.Бернштам мүндағы күмбез түрғызу, оның біртүтас- 
тығын қамтамасыз сту идеясын көшпслі-малшы қауым жа- 
сампаздығының жетістігі деп білген.

Қазақта көшпелі және түрақты түрғын жайлардың екеуі- 
нің бірдей болуын - оның әткендегі күн көрісіне, басым 
көпшілігінің көшпелі, ал бір қатарының жартылай оты- 
рықшы немесе отырықшы болуына байланысты қалыптас- 
қан өмір салтынан туған жағдай деп қараймыз. Қыстау 
түрғызу үшін қазақ әдетте күн шуақты, қалың бүталы то- 
ғайды, малды жусатуға қажетті шөбі мол, желдің отінен 
ықтасын болатын қопа-қамысы бар көл жағасын немесе 
ойлы-қыратты болып келетін өзен бойын тандап алатын 
болған. Нақтылы қүрылыс материалдарына байланысты 
қыстау көбіне кам кесектен, жүмбаздан, шымнан, сирегірек 
тастан не күйдірілген қыштан соғылатын да, қамыспен жа- 
былатын. Қыстау қора-қопсысымен тіркестіре салынатын- 
дықтан оның түрғындары ауелі отынхана, астық қоймасы, 
төл үстайтын “ауыз үй” арқылы ғана бойы аласа, тере- 
зелері тар, табалдырығы биік, тек қазан асылатын от- 
тықпен ғана жылытылатын “жатақ үйге” (бөлмеге), онан 
кейін 03 алдына от жағылатын “қонақ үйге” кіре алатын.

Бізге жеткен қыстаулардың көпішлігінен арқа жабынды, 
қүрылыстың бастырма-бағаналарын, сәулет бэлшектерін, 
әсіресе есік, терезе, қақпа ойықтарын орналастырудағы ба- 
рынша мүқияттылықты көруге болады. Мүның өзі атақты 
Альберти айтқандай “біздің ата-бабаларымыздың ақылды 
да қарапайым еркектерінің... әсіресе қүрылыс ісінің пар- 
қына үқыпты болғандығын” аңғартатын жағдай.



Сыр бойының, Жетісудың жартылай отырықшы және 
отырықшы халқы арасы дәлізбен ажырасатын екі болмелі 
немесе қарсы есікті үйлерін қора-қопсыдан аулақ салатын 
болған. Тұрғын үй езі орналасқан, айналасы шарбақпен 
не дуалмен қоршалған ауланы екіге бөлстін де, оның тысқы 
жағына 4-5 атыз бидай, жүгері, қауын-қарбыз, жоңышқа 
егілетін, ал кіреберіс жағына - күннің ыссы болатындығына 
байланысты түнде ашық аулада үйықтауға тура келетін- 
діктен, үстіне дәке масахана қүрылатын ағаш сәкі, қүрт 
жаятын шыпталы соре, бастырмалы ошақ сыяқты қажетті 
үйлеспелер орналастырылатын. Қоңы барлар аулаға киіз 
үй де тігетін.

Екі бөлмелі немесе қарсы есікті тұрақты жайдың (оны 
Жетісуда ’’Тоқалтам" деп те атайды) нүсқалары соңғы 
кезге дейін Шымкент облысының Шаян, Шәуілдір, Мая- 
қүм, Қарғалы, Шілік, Жамбыл облысының Мерке, Ақкөл, 
Ойық селоларында; .Алматы облысының Нарынқол, Кеген, 
Ше./>ск аудандарында; тіптен Жамбыл, Қызылорда, Қаза- 
лы, Түркістан, Арал қалаларында да көптеп кездесетін.

Профессор М.Меңдіқұловтың айтуына қарағанда, қазақ 
арасында кеңінен тараған түрақты жайдың қайсысын ал- 
сақта, қоржын іспетті үядан қүралатын тұрғын үй сарынын 
аңғаруға болады. (Кдраңыз: Архитектура Казахстана, Ал­
маты., 1959, 155-бет). Оның үстіне Кенді Алтай қазақ- 
тарының арнайы кіреберісі болатын ағаш үйлерінен де, тіп- 
тен Арал мен Каспий балықшыларының жертөле үйлерінен 
де “қоржын үй” сарыны козіңізге елестейді.

Осыған қарап, тіптен жоғарыда айтылғандай, қазба зерт- 
теулердің нәтижелеріне сүйене отыра, қазақтың “қоржын 
үйін” шошаламен қатар өте ерте заманнан келе жатқан 
тұрақты жайдың нұсқасы деп таныған жөн.

Тек ескінің кәзі ғана болып, сәулеткерлік немесе та- 
рихи-зтнографиялық түрғыдан маңызы шамалы болса “қор- 
жын үй” хикаясын осымен де доғаруға болар еді. Біздің 
олай етпей отырғанымыздың басты себебі - Қазақстанның 
түпхір-түкпірінде сақталған ескі түрғын үйлер арқылы хал- 
қымыздың өткендегі емірін, өндіріс күштерінің дәрежесін, 
әлеуметтік қатынастарый зерттеп-білуге болатындығы. 
Оның үстіне, Октябрьден кейінгі дәуірде Қазақстанда, көр- 
ші Өзбекстандағы секілді немесе Грузия, Армения, Балтық 
боны республикаларындағыдай тікелей үлттық үлгіде үй 
түрғызу ісі әртүрлі себептермен дами алмады. Алғашқы 
бесжылдықтарда кеңінен өріс алған қам кесектен түрғы- 
зылатын, итарқасына қамыс теселіп, балшықпен сылана- 
тын түрғын үй нұсқалары бірте-бірте дағдылы қүрылыс эк- 
лектикасының үлгілерімен алмастырылды. Мүның өзі 
түрғын үй салуда бұрынғымен салыстырғанда бір шама 
алға кеткендік болғанымсн, ауыл-селолардың сырт кес- 
кінінде жабырқаңқы біркелкілікке әксліп соқты. Тіптен қа-



зіргі салынып жатқаи үйлердің бөлмелерінің саны мсн 
аумағы жағынан, немссе атқаратын қызметі жағынан ал- 
ғанда да, одетте коп балалы боп келстін, оның үстінс бүкіл 
әулетімен бірге түрғанды үнататын ауыл халқына қолайлы 
бола бермейтіндігін дс айтқан жон. Екі-үш болмелі үйдің 
қарақан басынан басқа оның қүрамында жүк жиятын ойық, 
ыдыс-аяқ текшесі, азық-түлік қоймасы, нан жабатын от- 
тық, жазда көлеңкелейтін бастырма, тасмонша, отынхана 
т.б. жетіспейді.

Бүл салынуға тиісті үйлердің жобалаушылар дайындаған 
үлгі-жобасын жергілікті жағдайға, қалыптасқан түрмыс 
дәстүрлеріне бейімдеп отыратын әрбір ауыл-селоның құқы 
бар өз сәулетшілерінің жоқтығынан да болуы мүмкін. Бізде 
әрбір үйдің, ауыл-селоның өзіндік ксскіні болуы үшін 
жсргілікті материалдарды, дәстүрлі сәулет бөлшектерін, 
ою-орнектерді пайдалануға коңіл беліне бермейтіндігі де 
қынжыларлық жайт.

Бүлар тиісті орындарды ойландыратын және шешімін 
табатын жағдай.

Үлттық үй қүрылысының өзіндік ерекшеліктерін, 
заңдылықтарын үғынудың өзі - бар өмірі дала жағдайымсн 
тікелей байланысты ауыл түрғындарына қолайлы үйлср 
түрғызу ісін жстілдіре беруге көмектесетіндігі даусыз. Бүл 
жағдайды қазақ қүрылысшыларының уақыт талқысынан 
өтіп бізге жеткен туындыларынан толық аңғаруға болады. 
Мәселен, Сарыарқа мен Орта Азия қүрылыс аудандарының 
шекарасына орналасқан Шымкент облысының Созақ село- 
сында ерлі-зайыпты қарттарға , жас жүбайларға, бала- 
ларға, келетін қонақтарға арналған тіркеспе бөлмелері, ас- 
ханасы, астық қоймалары, бастырмасы, ауласында егістік, 
бақшалық жерлер, мал қорасы бар үйлср кездеседі.

Осындай үй қүрылыстарының ізі Орталық Қазақстанның 
кейбір жерлерінде де табылып отыр. Соның бірі Жезқазған 
облысындағы Бозтүмсық селосына жақын жерде орналасқан 
Қасен Қасқабайүлының үйі. Мүнда әдеттегідей ең алдымен, 
“ауыз үйге”, асханаға, онан кейін жатақ балмелерге кіруге 
болады. Қүрылыс тастан қаланған, оған жапсарбас ретінде 
саз балшық пайдаланылған. Ал Қарасеңгір өзенінің бойында 
салынған Мақат Ерденүлының қам кесектен түрғызылып, 
сырты күйдірілген қышпен қапталған кең бөлмелі үйінің 
сыртына оюлы қыштардан бүғаттама қүр берілген, қабыр- 
ғасының төменгі жағы озінше өрнек қүрайтын қыштармен 
қиғаштап қаланған.

Маңғыстаудағы Форт-Шевченко қаласындағы ЬІдырыс 
Сәрсенбаевтың үйі де өзінің үлутас бөліктерінен түрғы- 
зылып, терезе ойықтарының қосқыш қүрылғысы сынамен 
бекітілгендігімен, есік жақтауының, сол сыяқты бүғатының 
тастан оймышталып, қосымша сырлы орнектермен безен- 
дірілгендігімен көз тартады.



Қазалы қаласындағы бүрыңғы Ғани байдың тіркеспе 
болмслері бар үлкен үйінде кіреберіс қақпаның үстінен бас- 
тырмалы лоджия берілген. Үйдің шатыры ағаштан ойылған 
өрнектермен әшекейленген. Қүрылыста кездесетін бүғаттама 
қүр да, табақшалар да оз үйлесімділігін тапқан.

Өзіндік ерекшіліктері бар қазақ шеберлерінің қолынан 
шыққан ескі үйлер Қызылорда, Ақтөбе, Гурьев, Орал, Се­
мей облыстарында әлі де кездеседі.

Өкінішке орай, тарихи ескерткіштер больш табылатын 
мүңдай үйлердің көпшілігінің қазіргі жағдайы мәз емес, кей- 
біреулерінің төбесі ашық, қабырғалары қүлап бітуге айнал- 
ған. Бүл, әрине, ескі түрғын үйлердің жаңа түрмыс талап- 
тарына сай келе бермейтіндігінен ғана емес, жергілікті 
орындардың көне қүрыльістарға үқыпсыздығынан туған жағ- 
дай. Оның үстіне мүндай үйлерді зерттеу, олардың ішіндегі 
сәулеткерлік немесе тарихи-этнографиялық түрғыдан маңызы 
барларын болашаққа сақтап қалу үшін есепке алу, қүры- 
лымдық ерекшеліктерін қазіргі дағдылы үй қүрылысына пай- 
далану жүмыстарына соңғьі кезге дейін жөнді көңіл бөлінбей 
келді. Бұл салада ғылыми зерттеулер, қүрылыс жобалары 
да жоқтың қасы. Алматы маңында қазақтың қүрылыс мә- 
дениетін, оның өткендегі салты мен түрмысын көрсететін 
ашық аспан астындағы музей үйымдастыру мәселесі де көп- 
тен шешуін таба алмай жүр. Ескерткіштерді қорғау және 
пайдалану жөніндегі заңға сәйкес, республикада ескі түрғын 
үй қүрылыстарын түгелдей есепке алу, аса корнектілерін 
қайта жондеп, мемлекет қарамағына беру жүмыстары да 
түбегейлі жолға қойыла алмай келеді.

Қалыптасқан жағдайды ескере отыра, сәулеткерлік нс^ 
месе тарихи-этнографиялық маңызы бар ескі үйлсрді іздес- 
тіріп, есепке алу, қайта жөндеуден өткізу - халық мүра- 
сымен қүрамдас түрақты жайды зерттеп білу ісіне қосылған 
үлес болар еді.

Соңғы кезде қазақы киім көненің көзі, бізге жеткен 
заттық модениеттің бірден бір көрінісі екендігі жайында 
көп айтылып жүр. Уақыт өткен сайын оны сақтап, зерт- 
теп-білудің де қиынға түсе беретіні белгілі. Оның таби- 
ғатына орынсыз араласа бсретін суретші-модельерлер де 
молшылық. Тіптен жүрттың санасына “ мен мүвдалап” 
айқайлап түратын қып-қызыл, алабажақ, киізге тән “қош- 
қар мүйіз” өрнектер жапсыра салынған “үлттық" киімдер 
меңдеп бара жатқан сыяқты. Мүны ақындар айтысынан, 
мерейтойлардан, когілдір экраннан да коріп жүрміз.

Қазақы киімді қастерлеу мәңгүрттікке қарсы іс- 
қаракеттермен тікелей байланысты болғандықтан, қоржын 
үймен қатар мәселенің бүл жағына да баса назар аударған 
жен. Ең алдымен оның қарапайымдылығы, үйлесімділігі, 
жүріп-түруға ыңғайлылығы көзге түседі. Мүның өзі түрмыс 
қажетінен, кеше ғана басым копшілігі көшпелі өмір сүрген



елдің көлік үстіндегі іс-қаракетінон туған жағдай. Деген- 
мен, қазақы киім табиғатына жүгінсек, ондағы екі жақты- 
лықты — тұрмыс қажеті мен сымбаттылыққа құштарлықты 
аңғарамыз. Олай дейтініміз -  заттық өндірістің озі барлық 
жағдайда халықтың әсемпаздық талғамымен біте қайнасып 
жататын қүбылыс. Мысалы, зергсрліктегі ор түрлі қүстардың, 
жыртқыштардың, бал арасы мен көбслектің, осімдіктердің 
кескінін қашау — адамның болжамындағы табиғаттан тыс 
күштердің “салқынын” олар өз бойына тартады-мыс деген 
ескі үғымнан туған. Мүның түп тамырын ежелгі сақ, мас- 
сагет тайпаларының мәдени жетістіктерін бойына сіңірген 
көне үйсін ескерткіші болып табылатын атақты “Қарғалы 
қоймасындағы” алтын тәтіден де көреміз.

Қазақта күнделікті киім-кешек пен салтанаттық киімнің 
пішімінде айырмашылық бола бермейді. Соңғысының тігісі 
жатық, пішімі сыпайылау, зерлі-оқалы, кестелі, бас киім- 
дері биіктеу, аяққа киетіндері биік өкшелі, қайқы түм- 
сықты, түсті қайыстармен, зерлі жіптермен, боялған көн- 
мен өрнектелген болып келеді. Күнделікті киетін киім- 
кешек шекпен тоқымасы, дөрекі кездеме, кенеп, шыт, сә- 
тен, қой терісі секілді қарапайым материалдардан тігілсе, 
салтанаттық киімге барқыт, масаты, бедерлі жібек, бәтес, 
қырмызы шайы, мәуіті, седеп маталар, қамшат, сусар, буд­
или, қүндыз терілері, бүлан немесе бүғы күдерісі пайда- 
ланылған.

Киімдегі әлеуметтік ерекшеліктерді оған пайдаланылған 
материалдың қүндылығынан, ошекейінен, бірінің үстіне 61- 
pi киілетін бешпет, шапандардың санынан, бас киімдерінің 
көлемінен ажыратуға брлады. Халық шеберлері киім тік- 
кенде іс тапсырушының талғамын, жас ерекшелігін, дене 
қүрылысын, бет әлпетін мүқият ескергендігін республика- 
ның музей қорындағы киім үлгілерінен аңғарамыз.

Әйтсе де қазақша киімде, осіресе, оның әйелдерге тән 
нүсқаларында, бүрын үлаңғайыр кеңістікте кошіп-қонып күн 
кешкен дала тайпаларының езара байланыстылығына қа- 
рамастан, Қазақстанның жекелеген аудандарында материал 
тандауда, киімнің пішімін, бояу-нақышын үйлестіруде іші- 
нара ерекшеліктер кездеседі. Бүрын оны мүмкіншіліктеріне 
қарай әр жерде өзінше тіккенімен қыздар, әйелдер, кейуа- 
налар киімін бір-бірінен ажырата білген. Мәселен, қыздар 
бүрын белі қымталған, етек-жеңіне екі-үш қатар желбезек 
жүргізген қосетек немесе етегі әдіптелген, арқасы немесе 
белі бүрілген тіке кәйлек, қаусырмасына, етегіне оқа жүр- 
гізілген, кесте тігілген қамзол, басына үкілі тақия, аяғына 
биік әкшелі етік, кебіс киіп, қапсырмамен бекітілетін бел- 
беу немесе нәзік белдік буынатын болған. Ескі дәстүр бой- 
ынша тақия, әсіресе, жастық дәуреннің белгісі іспетті бол- 
ған белдік асқан үқыптылықпен безендірілген.

Егер қыздарға өз қалауымен кестелі немесе қос етск



көйлек киюдің ешқандай ерсілігі болмаса, 2-3 бала тапқан 
әйелдерге шымқай түсті матадан, кестеленген не қос етекті 
көйлск кию үят деп есептелген. Ал қазіргі той-томағаларда, 
тіптен сахнаға шығып онср көрсетіп жүрген “Әжелер ан- 
самбльдерінің” үстінен қос етекті көйлекті, шымқай кестелі 
қамзолдарды көріп жүрміз. Бүл өкінішті-ақ. Қыздар ша- 
шын екі бүрым етіп өріп, бас киімсіз-ақ жүре беретін бол- 
са, әйелдер күйеуге шыққан соң самай шашын басқаларға, 
әсіресе, еркектерге көрсету күнә дейтін ескі дәстүрге сай 
кимешек киген. Қейуаналар астарланған жон көйлектің үс- 
тіне қамзол, басына сәлде ораған кимешек, аяғына кебіс- 
мәсі киіп, шапанының қаусырмасына айқара белбеу буы- 
натын болған.

Қыста әйелдер шапан, пүшпақ ішік, күпіге оранып, бас- 
тарына берік, кимешек киетін немесе жаулық, орамал са- 
латын болған.

Еркектің киімі қазақта біркелкілеу. Тіптен жейде-дам- 
балды, қаптал шапанды, түйе жүн шекпенді, сеңсен тонды 
барлық жерлерде бірдей киген. Ал, жалпыға тән еркек 
киімі - кокірекше, шапан, шалбар (сым), борік, қалпақ, 
тақия секілді бас киімдерді, көксауыр, саптама, мәсі, кебіс 
секілді аяқ киімдерді қамтиды. Еркектің осындай киім-ке- 
шегі ғасырларды артқа салып бізге жеткенімен, оның көше- 
нінде, гіішімінде, тігісінде уақыт талабына сай әрбір үрпақ 
енгізген сапалы өзгерістер болғаны ықтимал.

Қазақ, әсіресе жігіттің киіміне көп көңіл бөлген. Жі- 
бектен, шыттан тігілгсн қисық немесе тік жағалы көйлектің 
сыртынан жігіт (бозбала) белі қымталған, денеге қонымды 
бешпет, кәкірекше, кеудеше, балағын етіктің қонышына 
салатын, жүріп түруға ыңғайлы үшкілді шалбар киіп, қа- 
йыс белдік, кейде жібек белбеу буынған. Бешпет-шалбарды 
көбінесе, көгілдір, қоңыр, шымқай қара мәуіті, барқыт, бе- 
дерлі жібек маталардан тігетін болған. Бешпеттің қаусыр- 
масы, етек-жеңі әдетте кестелі ызбамен, тоқыма жолағ 
тармен безен д ір ілетін . Ж астар арасында нәубетатт  
өрнектермен кестелекетін күдері бешпет пен жарғақ шал 
бар жоғары бағаланған.

Үйлі-жайлы болып егде тарта бастаған еркектің киім 
кешегі жігіттікіне тән белгілерден түрғанымен бешпстініғ 
белі қымтылмайтын да, кесте жүргізілмейтін, оның үстін< 
пішімі молдау, шалбары кендеу тігілетін болған.

Қарттардың киімі мейілінше қарапайым, әшекейсіз ара 
сына жүн салып, көктеп тігілетін болған. Оларға арнаг- 
қалыптасқан дәстүр бойынша үзын жонс мол жейде-дам 
бал, көкірекше, бешпет, шалбар, шапан тігілетін. Ауқатть- 
қарттар, әсіресе, олардың аңшылықпен айналысқандары. 
көкірекшенің (кеудешенің) үстіне жібекпен кестеленген кү- 
дері бешпет, жарғақ тон, жарғақ шалбар киетін де, оқ- 
шантайлар мен пышақты қын ілінген кісе белбеумен қау-



сырынатын.
Еркектер қыс кезінде сыртына күпі, сеңсең тон, түлкі 

немесе қасқыр терісінен тігілген қаптал ішік, байпақты сап- 
тама етік, тақияның үстіне бөрік, тымақ, малақай киген.

Балалардың киімі қазақта нәрестеге арнайы тігілстін 
“ит көйлскті” қоспағанда негізінен ересектердің киімін 
қайталаған. Қазақ бүрын арнайы түрде қаралы киім 
тікпеген. Әйелдер, әдетте, бүрымын тарқатып, шашын жая- 
тын да киіміндегі әшекейлерді алып тастап, иығына қара 
жамылған. Еркектер сүр түсті шыт пен сәтеннен қаралы 
белбеу буынатын. Қазақтьщ жауынгерлік киімі жалпыға 
мәлім ескердің, аңшының киімін қайталаған. Мсталдан 
кіреуке тоқытуға мүмкіндігі бола бермейтіндер, сыртқы 
киімінің астына арасына жүн салып, көнмен қаптай сы- 
рылатын көкірекше киген.

XIX ғасырдың аяғы мен XX ғасырдың басында товарлық 
өндірістің дамуы, осы негізде капиталистік қатынастардың 
өркендеуі, көрші халықтармен экономикалық және мэдени 
қарым-қатынастардың нығаюы, орыстардың, украиндық- 
тардың, немістер мен татарладэдың, тағы басқа халықтар- 
дың кептеп қоныс аударуына байланысты қазақ түрмысына 
ене бастаған өзгерістер, сол сыяқты қалалық сәннің осері 
халықтық киімғе де ықпалын тигізбей қойған жоқ.

Қазақша киім дәуір талғамынан өтсе де, ғылыми түр- 
ғыдан әлі толық екшеле қоймаған, тереңдеп зерттей түсуді 
қажет етегін қүбылыс. Себебі киім үлгісіне біте қайнасқан 
көне дәстүрлер арқылы үлттық мэдениеттің атам заманнан 
бергі қалыптасу ерекшеліктерін, халықтың шыққан тегіне, 
бет-пішін, сөйлеу тілі, ауыз әдебиеті сыяқты біртүтастыққа 
меңзейтін түстарын зерттеп-білуге, халықтың өткендегі өн- 
діріс күштерінің деңгейін, шаруашылығының даму дореже- 
сін, тіптен құлазыған даланың қатал табиғатының әсерін, 
сол сыяқты көрші елдердің қазақ оміріне ықпалын аңғаруға 
болады.

Қазақы киім алі де болса халық игілігінс, әсіресе, еіде тарт- 
қан адамдарға қызмет етіп келе жатқан түрмыстық мә- 
дениеттің түйіні. Тіптен кәркемөнерпаздықты, театр-кон­
церт үйымдарын былай қойғанда, әр түрлі маталардан 
тігілген қаптал шапан, бешпет, қамзол, бағалы аң тері- 
лерінен, қаракөл елтірісінен, жүқа ақ киізден тігілген бө- 
рік, тымақ, қалпақ секілді бас киімдер, саптама етік, мәсі, 
кеоіс республика түрғындары арасында кеңінен танылып 
келеді. Қазақы киімнің қонымдылығьін, пішімінің мүқият 
ойластырылғандығын, келбеті мен әшекей бірлестігін дэ- 
ріптейтін дэстүрлер қазіргі киім үлгісіне де кеңінен пай- 
даланылуда. Үйлену салтанатына киетін тойлық киімдер 
де оріс ала бастады.

Әйтсе де, адамның жекс басына қажетті киімнің барлық 
түрлерін дайын күйінде сатып алуға мүмкіндік туғандық-



тан, қазір үи жағдайында қазақша 
тіптен көп жерлерде бұл кәсіптің

киім тігу азая тускенін, 
жойылып кеткенін де

аитқан жөн.
Кейінгі 15-20 жылда қазақы киім тігуді оңайлатқанымыз 

сонша, тіптен белгілі кәсіби артистердің, көркемөнерпаз- 
дардың басынан тақия, қасаба сыяқты кестелеп өрнектеуді, 
әр түрлі әткеншектермен, інжу-маржандармен әшекейлсуді 
қажет ететін бас киімдерді аз көріп жүрміз. Оның үстіне 
қазақы киімнің табиғатын үқпағандықтан, көрермендер ал- 
дына шығатындардьің киіну мәдениеті де барлық жағдайда 
қазіргі әсемпаздық талғамға лайық бола бермейді. Ал, кон- 
церттік үйымдар, теледидар мен кино соңғы кезде сахна 
мен экранға үлттық нұсқаға қатысы шамалы киім үлгілерін 
итермелеп жүр. Қазақы киімді ескерткіш ретінде болашақ 
үрпаққа сақтау қажеттігін ескерсек, мүндай жауапсыз- 
дыққа үзілді-кесілді тыйым салған жөн.

Қазақша киініп өскен, оның қыры мен сырын егжей- 
тегжейіне дейін жете білетін аға үрпақ ауыспай түрғанда 
жоспарлы түрде кең көлемді экспедициялар үйымдастырып, 
әлі де болса кездесетін киім нүсқаларын жинауды ел 
аузындағы мәліметтерді жазып алумен қатар жүргізе бер- 
ген жөн. Бүл салада ғылыми-көпшілік тақырыптар бойын- 
ша деректі фильмдер шығарудың, теледидар хабарларын, 
баспасөз беттерінде арнайы мақалалар үйымдастырудың 
маңызы өте зор.

Қазақы киімге қажетті, әзірше баламасы жоқ, дәстүрлі 
материалдарды, мәселен, түйе жүнінен шекпен тоқуды, ха- 
лықтың заттық мәдениетінің осы бір туындысын қалгіына 
келтіру қажет. Шекпен тоқымасынан тігілген киімдердің, 
басқаларды былай қойғанда, үнемі көлік үстінде жүрстін 
малшылар түрмысына ыңғайлы екендігін үмытуға болмай- 
ды. Оның үстіне көрші республикалардан да шекпен то- 
қымасын сатып алатындар таоылатындығы даусыз. Ал, кап­
тал шапанның шалғайына жүгіртілетін ызбаларды, қамзолға 
қажетті зерлі оқаны, қыздардың киіміне керекті алқа, та- 
мақша, нәзік белдік сияқты зергерлік заттарды жеңіл және 
жергілікті өнеркосіп орындарында көптеп шығаруға толық 
мүмкіндіктер бар. Оларды қазіргі киімге де пайдалануға 
болады.

Сөзіміздің төркіні тарихи мәңгүрттікке байланысты бол- 
ғандықтан қазақта “мазар мен киіз үйден басқа сәулет 
өнеріне қатысты ештеме жоқ” деп көкитін кейбір маман- 
сымақтарға жауап ретінде, сол сыяқты дәстүрлі киім ке- 
шекке орынсыз араласа берудің қажеті жоқ ексндігін тағы 
да бір еске салу мақсатымен көптен бсрі кокейде жүрген 
осы бір ойларды ортаға салуды жон кордік.



БИ ҚАНАТТАНСА...

Қанша тьірмыссақ та қазақта би болмаған -деген жалаң 
пікірден құтыла алмай келе жатырмыз. Казақтың би онсрі 
жайында сөз қозғағанда, оның ерте заманнан қалыптасып, 
халқымыздың аса бай ауыз әдебиетімен, он-күйлерімен, 
дәстүрлі түрмыс-салтымен біте қайнасып ксле жатқанды- 
ғын еске алған жөн. Біз жоғарыда өнердің осы бір түрінің 
о баста үйлестірілген билеу жүйесімен де, денс қимылда- 
рымен де шектеле бсрмейтіндігінен, оның үстіне әр түрлі 
тарихи себептермен ежелгі ойындардың алғаш қалыптасқан 
түрлсрінің көпшілігінің бізге жетпегені жөніндс айттық. Деген- 
мен ел есінде олардың мазмүны, оқиға желісі, әр түрлі 
кәде жоралғылармсн біте қайнасқан қимыл-тэсілдері қалды.

Егер ауыз әдебиетіне, заттық мэдениеттің ескерткіш- 
теріне, ою-өрнектерге, жазба деректерге һәм қазақ тілінің 
өз лексиконына жүгінсек, би өнерінің де ата-бабадан қал- 
ған модени мүраның аса маңызды болігі ретінде қазақ қоға- 
мымен бірге жасасып, оның рухани өмірінс азық болған- 
дығын аңғаруға болады. Тіптен ел арасында сақталған азды- 
көпті билердің өзінен-ақ халықтың өткендсгі өмір салты, 
істеген кәсібі, оның айналадағы ортаға көзқарасы көрініп 
тұрған жоқ па? Қазақ билерінің ғүрыптык-салттық ("Ай 
қосақ", “Жез тырнақ”), еңбектік ("Өрмек би"), аңшылық 
("Қүсбегі", “Бүркіт пен қоян”), салтанаттық ("Шалқыма", 
“Айда былпым”), көпшілік ("Үтыс би", “Алқа қотан”) бо- 
лып бір нешс топқа бөлінуінде де үлкен мән жатқан сыяқ- 
ты. Ал жануарларға еліктеуге бағышталған “Ортеке”, “Те- 
пеңкөк”, “Қара жорға” секілді билерден халықтың үшқыр 
қиялы, жүгіртпек ойы корінетіндігіне күмәндануға болмай- 
Ды.

Бүрын “қазақта би болмаған”, “бүл өнер тек менен ғана 
басталды” -деп көкірегін соғатын кейбір мамандарға жауап 
бере келе, халқымыздың үлы перзенті, әлемге аты әйгілі 
жазушы Мүқтар Әуезовтің Шымкент түрғындарымен бір 
кездескенде “бүрын ел ішінде ақын-жыршылармсн, онші- 
күйшілермен қатар ежелгі халық билерін орындайтын ор- 
текешілер де болған” -дегенін өз қүлағымызбен естіген едік. 
Ал кейбір зерттеулердің нәтижесіне қарағанда, бізде бүрын 
әр тайпа елдің “қүлар”, “масқарапаздар” деп аталып кел- 
ген өз бишілері де болғанға үқсайды. Тіпті Т.Паулидің 1854 
жылы басылып шыққан “Россия халықтарының этногра- 
фиялық мінездемесі” деген кітабында “Дәулетксрейдің 
үйіндегі думай” деген сурет берілген. Онда халық музыка



аспаптарының ырғақтарына билеп тұрған жігіт бейнслен- 
ген. Мүмкін ол би өнерін жете түсініп оны қүрметтей 
білген атақты күйшінің өзі сыйлаған қадірлі қонақтарының 
бірі болар. Мүндай долелдерді былай қойғанда, қазақ 
тілінде кездесетін “би”, “билеу” деген сөздердің немесе 
көне мүрамыздағы “би күйлерінің” болуы да онердің бүл 
саласының біздің халыққа да тән екендігінің кепілі іспетті 
екені де талай рет айтылды.

Бүл түрғыдан алып қарағанда біз зерттеуші Л.Сарыно- 
ваның “Қазір ізі табылған ежелгі халық билері,- осы кезде 
айтылып жүргендей ’’түрпайы билердің бастамасы" немесе 
“билеу элементтері ғана” емес, -белгілі жүйеге келтірілген, 
бірақ та мәнерлі тәсілдері патриархалдық-шонжарлық 
қоғамның мәдени дәрежесімен шектелген достүрлі би 
өнерінің нағыз өзі болып табылады" (Қараңыз: Л.П.Сары- 
нова, “Балетное искусство Казахстана”, Алматы, 1976 к. 
26 б.) деген пікіріне қосыламыз.

Би өнерімен бүрын көптеген ақын-жыршылар да, әнші- 
домбырашылар да айналыскан. Олар той-думанньщ гүлі, 
ал ән-жыры мол, әзіл-қалжыңы пантомимамен үласып жа- 
татын ойын-сауықтар көрсететін жәрменкелердің де асыға 
күтетін жандары болған. Мысалға ел арасында есімі аңызға 
айналған Берікбол Көпенүлын (1861-1932) алсақ, екі 
аяғына бақан байлап алып, желген аттыға ілесіп билегені 
үшін кезінде “Ағаш аяқ” атанған екен. Ол сан алуан халық 
билерін нақышына келтіріп орындаған Ертіс оңірінің топ- 
жарғаны, домбыраны алдына алып та, арқасына қойып та, 
тіптен башпайымен шертіп те күй тартқан шебер әуезшісі, 
жанынан әндер шығарған композиторы, үртымен де, 
көмейімен де, мүрынымен де әр түрлі жануарлардың, әр 
жастағы адамдардың дауысын, баланың жылағанын айныт- 
пай салатын сауыққой өнер иесі болған.

Би онерін жете игергендердің қатарына белгілі халық 
ақыны, онші, композитор Шашубай Қошқарбаевты (1865- 
1954) да қосуға болады. Жасынан домбыра, сырнай тартып, 
ән салған Шашубай замандастарын бишілігімен де қайран 
қалдырады екен.

1966 жылы Алматыдағы бір қызметкердің баласын 
үйлендірген тойында Павлодар облысынан келген қарт 
биші Жүнісбек Жолдиновтың жас дәрежесіне қарамай, де- 
несінің әрбір бүлшық етіне дейін ойнақтатып билегеніне 
қайран қалғанымыз бар еді.Бүл кісі қазір арамызда жоқ, 
оның онері марқүм Қанабек Байсейітов айта беретін 
Қарқаралының атақты бишісі Зэуірбаевтың өнерін еске 
түсірді.

Қазақ билерінің әзіне тән ерекшеліктері олардың мей- 
лінше ширақы, шүғыл қимылдьц қунақы, оылпымды болып 
келетіндігінде. Олардың бүрын тек жекелеген бишілердің 
ғана үлесіне тиген онер болып қалмай, қалың кепшіліктің



тұрмысында да орын тепкендігін XIX ғасырда бізде болған 
орыс зерттеушісі Д.Исаев жинақтаған материалдардан да 
байқауға болады.

Ол былай деп жазған болатын: “Тойға дайындық үстіндс 
қалыңдықтың замандастары мен құрдастары қолқабысын 
тигізіп жүрді. Көптеген әндер айтылды, тіптен сауық кеш- 
тер домбыра мен қобыз сүйемелдейтін билермен тамамда- 
лып отырған кездер де болды” (Қараңыз: “Русский днев­
ник”, N 93, 1859).

Тағы да бір айта кететін жағдай -қазақтарда бүрын Орта 
Азия мен Шығыс Түркістанда әдетке айнала қоймаған 
“Келіншек”, “Бүркіт пен қоян”, онмен қосылып орында- 
латын “Әлде не ойыңыз” сыяқты жүптық билер де болған.

Дегенмен билеуге баулитын арнайы мектептер бол- 
мағандықтан олар үрпақтан үрпаққа тек дарынды енер- 
паздар арқылы ғана алмасып отырған. Ал мүндай жолдың 
тура соқпақты бола бермейтіндігі де анық.

Сонымен қазақтағы би онері сан ғасырларды артқа са- 
лып, ежелгі ойындар мен дала топжарғандары қалыптас- 
тырған қимыл-тәсілдерден нәр алған рухани қүбылыс бол­
таны даусыз. Оған халықтың өзі қастерлеген баурау 
әдістерімен, сермеу тәсілдерімен қатар аңшылық, малшы- 
лық, диқаншылық, кәсіпшілік еңбек дағдылары, түрмыс- 
салты негіз болғандығына қазір ешкім де күмәндана қой- 
мас.

Әйтсе де халық билерінің кең қанат жайып, қарыштап 
дами бастауы совет өкіметі орнаған және қалыптасқан 
жылдардан бастап кәсіби өнердің дамуымен тығыз байла- 
нысты. Соның әсерінен 30-жылдардан бастап өнердің бүл 
түрі шын мәнінде түрмыстық сипат ала бастаған. Той-ду- 
мандарда озі билеген адам қалаған замандасын, ал ол болса 
келесі қүрбысын, онан кейінгі азамат та өз жолдасын ор- 
таға шығарып билететін одет пайда бола бастаған-ды. Ол 
кезде коркемөнерпаздар үйірмелерінде де билеушілер 
көбір ек  болғанға үқсайды . Халық таланттарының  
байқаулары да елдің ең асыға күтетін мейрамдары іспетті 
боп өтіп түрған.

1934 жылғы Бүкілқазақстандық енерпаздар слеті жөнін- 
де өзінің естеліктерінде Қанабек Байсейітов : “Менің әсіре- 
се есімнен кетпейтіні-қазақ бишілерінің коптігі:”Қазақта би 
жоқ, болмаған" дегенде таңдайлары тақ-тақ ететіндердің 
талайы сол слеттен кейін ойлап сөйлейтін болды"-деген 
(Қараңыз: Қ.Байсейітов, Қүштар көңіл, Алматы, 1981, 124 
б.).

Халықтың билеу м әдениетін оркендетудің үлкен  
әлеуметтік мәселе екені белгілі. Соңғы кезде бүкіл- 
халықтық мейрамдарда, той-томағаларда көпшіліктің 
қатысуымен орындалатын халық билерінің коріне бермей 
жүргені тағы оар. Ал бүкіл ел болып билемейінше үлттық



би өнерін шын мәнінде жан-жақты дамыту мүмкін емес 
екснін де білеміз. Бүған тіптен орыс, украин, грузин 
түрмысын былай қойғанда, бізбен тектес өзбек, әзірбайжан, 
татар, башқүрт, қарақалпақ халықтарының қазіргі омірі де 
дәлел бола алады. Бақсақ, бүрын билемеген деп жүрген 
башқүрттар да өнердің бүл саласынан көп алға кеткен.

Әрине, бүл мысалдардан қазақтың халық билері мүлдем 
тоқырап қалыпты деген пікір туа қоймас деп ойлаймын. 
Әңгіме республикада үлттық би өнерін насихаттау, үйрету, 
жаттықтыру жағының жетісе бермей жатқандығында болып 
отыр. 1991 жылдың 1 қыркүйегінен бастап қазақ мектеп- 
терінде ендіріле бастаған оқушыларға имандылық-эстети- 
калық тәлім-төрбие берудің жаңа жүйесі бүл салада 
игілікті істерге жол ашады гой деп үміттенеміз.

Нссін жасырайық, бізде Е.Брусиловский, М.Толебаев, 
А.Жүбанов сыяқты аға буынның өкілдері болмаса, халық 
билеріне арнайы әуез шығарған немесе шығарып жүргсн 
композиторлар жоқтың қасы. Би қойғанда көбіне халық 
күйлерін, тіптен халық әуендерін пайдалануға тура ке- 
летіндіктен, оны қонымсыз болса да күйдің немесе әннің 
атымен атай салу кеңінен өріс алған. Қимыл бейнелері 
шүбалаңқылау, баурамы шамалы, сайып келгенде бірін-біій 
қайталай беретін “Қосалқа”, “Айжанқыз”, “Былқылдақ' 
“Аққу”, “Сәулем-ай”, “Бозіңген”, “Куә бол” билері мін- 
осындай туындылар. Тіптен мүндай билерді қайта қойғанда 
бастапқы автордың үйлестірген хореографиясы сақтала бер 
мей, әр балетмейстрдің өз “Қосалқасы”, өз “Айжанқызы' 
өз “Былқылдағы” бола бсретіні ел арасында нақтылы бн 
үлгілерін қалыптастыруға нұқсан келтіріп жүргенін де ес 
керген жөн. Ал концерттік бағдарламаларға Дәулеткерейдц* 
күйі “Қосалқа”, орындайтын ән-би ансамблі немесе Тәттім 
беттің күйі «Былқылдақ» орындайтын бишілер тобы — деп 
жаздырмай-ақ, сол күйлердің атымен “Қосалқа”, “Был 
қылдақ” халық билері деген атауларды ендіре беруге бол 
мае па?- деген заңды сүрақ туады. Өйткені, Игорь Мой 
сеевтің айтуына қараганда, этнографиялық негіздегі 
билерді қай уақытта болса да жасай беруге болатын 
қүсайды . Осы к езге  дей ін  үрма аспаптарды н  
сүйемелдеуімен ширақы һәм шүғыл қимылдарды талап 
ететін “Ортеке”, “Алқақотан”, “Айқосақ” сыяқты ел ара­
сында сақталған билерге лайықтап, нотаға түсірілген мате- 
риалдың жоқтығы қынжыларлық жағдай.

Ә детте би л еу  тәс іл д ер і хақында сөз қозғағанда  
“Әттеген-ай, дарынды композитор мен көзі ашық хорео- 
графтың ынтымағы қалыптасса өнердің бүл саласында да 
халқымыздың өмір салтына орай көп жүмыс істеуге болар 
еді-ау” деген ойдың тілге орала беретіні де міне осыдан.

Қазақтың халық билеріне тән “Қүбылма ж үріс” , 
“Айналмалы-ауыспалы”, “Сыпайы жүріс”, “Сақ жүріс”,



“ М олдас” , “ С е к ең д еу ” , “ Ө кш елеу” , “Т әр тқ ұл ақ ”, 
“ Ш алқы ма” , “ Қ ы м ты м а” , “ Б үр аң бел ” , “Д ү л е й ” , 
“Бүлғақтау”, “Сырма”, “Зырылдауық”, “Сүйретпе” сскілді 
қимыл-тәсілдерді балаларға жас кезінен, тіптен бала 
бақшаға баратын кезден-ақ үйрете бастаса (жоғарыда біз 
айтқан ж аңа т ә л ім -т әр б и е  ж үй есі осы негізге  
қүрылмақшы), жеткіншек үрпақтың жан жақты дамуына 
қосылған үлкен үлес болар сді. Өкініштісі, балабақшада 
да, тіптен қазақ тілінде оқытатын мектептердс де, керск 
десеңіз, педагогтер дайындайтын арнайы орта және жоғары 
білім берстін оқу орындарында да, тіптен модени-ағарту 
мекемелсрінде де бүл мәселегс көңіл аударыла бермсйді. 
“Ей, осының не қажеті бар?” дейтіндер де табылады.

Қазақша билеу көбіне топтасып он салумен, қыздар мсн 
жігіттердің айтысымен, өз қызығы өзімен отіп жататын 
“Белбеу тастау”, “Шашбау салды”, “Қассың ба, доссың 
б а ? ” , “А йқы ш -үйқы ш ” , “А қсерек пен к өк серек ” , 
“Қолсоқпақ”, “Көрші-көрші” секілді үлттық ойындармен, 
тіптен “Арқан керу”, “Қүда тартар”, “Ит ырылдатар”, 
“Тойбастар”, “Беташар”, “Ж ар-жар” сыяқты кәде-жо- 
ралғылармен тікелей байланысты болған. Ал көптеген 
тәрбиелік маңызы зор үлттық ойындар мен кейбір әдет- 
ғүрыптардың үмытылып бара жатқандығы да белгілі.

Үлттық би өнерінің түрмыстық сипатын нығайту клуб- 
тар мен мэдениет үйлерінің, оқу орындарының қызметімен 
тікелей байланысты. Арнайы семинарлар мен жаттығу 
дәрістері, конкурстар мен байқаулар уақтылы өткізіліп 
түрса, осындай игілікті істің мерейі үстем болар еді.

Казақтың би өнері сонау ежелгі заманнан бері қарай 
жүрттың көңіл-күйіне, ой-арманына, тілек-аңсарына, тіп- 
тен уақыт талабына, дәуір талғамына сай өзінше дамып, 
үрпақтан үрпаққа алмасып қеле жатқан халық жасампаз- 
дығының үлгісі болып табылады. Оның өзіндік сипаты, 
мазмүны, қайсы бір билердің оқиға желісі, сермеу тәсілдері 
ғылыми түрғыдан әлі де болса зерттей түсуді қажет ететін 
халық мүрасы ретінде белгілі болғанымен, мәселенің 
дағдылық жағы қоғамдық үйымдардың, мәдениет және ха- 
лыққа білім беру жүйесінің қызметімен тікелей байланыс­
ты. Би өнеріне жетік маман кадрлар дайындау, оқулықтар 
мен оқу жабдьіқтарын көптеп шығару өз алдына оір сала.

Кезінде ән салып, би билегендердің бірі, сырнайшы 
Қарсақ Қопабайүлының (1886 -1974) жетпісінші жылдар- 
дың басында Арқалықта өткізіліп келген “Торғай өуендері” 
фестивальдерінің біріне келгенде “Би қанаттанса, қарағым, 
сл қанаттанады” дегені бар еді. Елдің өскендігін, оның 
оскелең өмірін аңғартатын би қанатын қомдауға қазір бізде 
толық м үм к ін д ік тер  бар. Оларды пайдалану қай 
қайсымыздың болса да ел алдындағы, тарих алдындағы 
қасиегті борышымыз.



Тарих- дәріс, өткеннің өкінішін де, мақтанышын да бойы- 
на сіңірген өмір мектебі. Атадан балаға қалып келе жатқан 
тәрбие, өнеге жолы. Есімізді енді ғана жиып, іргелі, 
тәуелсіз ел бола бастаған қазіргі тұста, кешегі қиян-қилы 
заманда халықтың бірлігін, елдігін сомдай түсе, үш жүздің 
басын қосып, қазақ еліне ашқар көзін тігіп, қанды қолын 
созған қас дүшпан -Жоңғар шапқыншыларына қарсы 
бүкілхалықтық қозғалысты үйымдастырушылардың бірі хан 
Абылайдың (1711-1781) түлғасы, оның тарихтағы ролі жайын- 
да көп айтылып жүр. “Қазақтың аңыз-жырларында,-деп 
жазған Шоқан Уәлиханов, - Абылай есімі ерекше бір эсерлі 
м әнге ие болған . Абы лай д әу ір ін  ж үрт қазақ  
қаһармандығының кемелдеген түсы сыяқты сезінеді. Абы- 
лайдың жорықтары, батырларыньің ерлігі түрмыстық-салт- 
тық дастандардың арқауына айналған” (Қараңыз: Записки 
Русского географического общества СПб., 1904,29 т.,7 б).

Бүл жерде ғалымның Абылай дәуірі, Абылай заманы 
деп атап түстеуі тегін емес. Шынында да, Абылай омір 
сүрген  X V III ғасыр Қ азақстан тарихы нда өзгеш е, 
өркештеніп көрінетін, қазақ қоғамының сілкініп, оянып, 
қанатын қомдап, оң-солына жіті қарай бастаған түсы. 
Мүның өзі ең алдымен ол жүргізген ішкі және сыртқы 
саясатпен, оның қазақ рулары мен тайпаларының басын 
қосып, іргелі ел етуге тырмысқан іс-қаракетімен, өзі ор- 
нықтырған дешті-қьіпшақтың үлаңғайыр кеңістігінде ша- 
руашылық-экономикалық, этномәдени және этносаяси бай- 
ланыстардың негізінде қалыптасқан аймақтық бірлестіктер 
- жүздерді аға билер арқылы басқару жүйесімен, жандана 
бастаған егіншілікке, сауда-саттыққа, қол өнерін дамытуға 
жасаған қамқорлығымен, тағы басқалармен тікелей байла- 
нысты еді. Сол кездегі ел басынан кешкен отаншылдьіқ, 
қаһармандық оқиғалардың қай-қайсысы болса да Абылай 
есіміне қатысты болған.

Қазақ жасақтарын жауға қарсы жүмылдьіра отыра, та- 
лай-талай шайқастарда көзсіз ерлік көрсеткен жүрттың дем 
берушісі болған Абылай ел арасында аса зор Ьеделге ие 
болған. Қазақ оның есімін өзінің жауға шапқанда айтатын 
үранына, басына іс түсіп “Нәртәуекелге!” бел буған кезде 
сыйынатын аруағына айналдырған. Тіптен жорықта баспа- 
на етуге бейімделген , қысқа уықтар шаншылатын кішкене 
ғана шаңырағы бар үш-төрт қанатты жол үйін де қазақ 
“Абылайша” деп атаған.
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Абылай аса ірі тарихи түлғаға тон зеректігімсн, ақьіл- 
парасатымен, қалың елге деген қамқорлығымен дараланған 
жан. Тіптен қазіргі кезең өресінен ой жүгіртсек те оның 
халық игілігі үшін күресіп, қазақ қоғамының ілгсрі басуына 
қызмет еткенін айқын аңғарамыз. Іскер басшы, терең ойлы 
қайраткер болған Абылай қазақ елін өз кезіндегі ықпалды 
жүрттармен тең дәрежеде үстаған.

XVIII ғасырдың ортасында Евразия белдеуіне орна- 
ласқан күштердің ара салмағын, даланың табиғи байлығын 
иемденіп, оның қолайлы географиялық жағдайын пайда- 
лануға үмтылған шығыстағы қүдіретті қоңсы -Қытай им- 
периясы тарапынан туған қауіп-қатерді, оңтүстік жэне 
оңтүстік-батыстағы Орта Азия хандықтарының мендей бас- 
таган жортуылдарын ескере отыра, Абылайдың 1740 жылы 
жоңғар шапқыншылығы кезінде қүрғақ созден басқа көмек 
көрсете қоймағанына қарамастан Россия бодандығын 
қабылдағаны жөнінде ант беруі, 1772 жылы өзінің орыс 
мемлекетіне адалдығына екінші рет иландыруы оның 
кәреген саясатшы, заманының аса көрнекті мемлекет 
қайраткері болғандығын көрсетеді.

Абылай жөнінде белгілі тарихшы Алексей Левшин бы- 
лай деп жазған: “Өзінің қадір-қасиетін жақсы түсінген ол 
(Абылай) жұртты ақыл-айласымен, сабырлы-салмақты- 
лығымен маңайына топтастыра білді. Жауын сұстымен 
де, күшімен де сескендіре білген Абылай ыңғайына қарай 
біресе Россия, біресе Қытайға бағыныштымын деп уәде 
беруге мәжбүр болғанымен, шын мәнінде ешкімге де 
бойұсынбаған, тәуелсіз басшы болды“ (Қараңыз: Левшин 
А. Описание киргиз-кайсацких орд и степей, ч. II., СПб 
1832, 265 б.).

Қарапайым халықтың Абылайға арқа сүйеп, оны хан 
көтеріп, соңынан еруі де тегіннен-тегін болмаса керек. 
Оның шын мәнінде елдің қамын ойлаған пиғылы, ха- 
лықтың бірлігін нығайтуға үмтылуы қазақ хандарынан 
бүрын-соңды ешкім көрмеген абырой мен даңққа бөлеген. 
Өз билігін нығайту жолындағы күресте, әсіресе жергілікті 
хандар мен сүлтандардың билігін әлсірету үшін Абылай 
үш жүздің аға билеріне арқа сүйеген. Абылай хандық 
қүрған түста олардың ішкі және сыртқы саясатқа ықпалы 
оте зор болған. Әсіресе 1730 жылдың көктемінде Үлытауда 
/Арғанаты/ өткен тарихи жиында жүртқа ақылымен дем 
беріп, бірлікке шақырған үш жүздің аға билері - Төлс- 
Қаз дауысты Қазыбек, Өйтекенің жалынды сөздері, олар 
дың алдағы шешуші үрыстың одіс-тәсілін бслгілеуге үлкен 
эсер еткені ел есінде қалған.

Қарсы жақпен жүргізген келіссөздердің бірінде Қаз да 
уысты Қазыбек былай деген екен Біз қазақ деген мал 
баққан елміз, бірақ ешкімге соқтықпай жай жатқан слміз. 
Елімізден қүт-бсреке қашпасын деп, жеріміздің шегін жау



баспасын деп, найзаға үкі таққан елміз. Ешбір дүшпан j 
басынбаған елміз, басымыздан сөзді асырмаған елміз. До- 
сымызды сақтай білген елміз, дәм-түзын ақтай білген: 
елміз. Атадан үл туса, қүл боламын деп тумайды, анадан 
қыз туса күң боламын деп тумайды. Үл мен қызды 
қаматып отыра алмайтын елміз. Сен қалмақ болсаң, біз 
қазақ-қарпысқалы келгенбіз. Сен темір болсаң, біз көмір 
сріткелі келгенбіз, қазақ, қалмақ баласы табысқалы кел-j  
генбіз, танымайтын жат елге танысқалы келгенбіз, таны- | 
суға келмесең, шабысқалы келгенбіз. Сен қабылан болсаң, ; 
мен арыстан-алысқалы келгенбіз, жаңа үйренген жас 
түлпар сары желіммін, жабысқалы келгенбіз, берсең 
жондеп бітіміңді айт, бсрмссең, дірілдсмей жонінді айт, не 
түрысатын жерінді айт" (Қараңыз: Қазақ халқының XVIII 
ғас.бірінші жартысында өз бостандығы мен тоуелсіздііі 
үшін азаттық күресі. Целиноград, 1991, 13-14 б.б.)

Абылай дәуірінің тағы бір ерекше сипатын тізе қосып ; 
қимылдаған халық батырларының ерен түлғасынан да 
көреміз. Хан төңірегіне топтасқан Қанжығалы Бөгенбай, ; 
Қаракерей Қабанбай, Шақшақ-үлы Жәнібек, Серкеқара 
Тілеуке, Қарақалпақ Қүлашбек, тігіден шыққан ер Терек, ; 
шапырышты Наурызбай, қүдаменді Жібекбай сынды ба- : 
тырлардың қай-қайсысын алсақ та , қалың қол бастап, е л ; 
қорғаған, ақыл-парасатымен, ержүректігімен, иманжүзді-1 
лігімен ел есінде қалған жандар болған.

Тсгі, “Ерлік -елдіктің белгісі”-деп қазақ босқа айтпаған. ' 
Арқаның үлаңғайыр кеңістігін еркін төстеп, кең жайлапі 
тіршілік еткен ел ежелден-ақ еркіндікті, елдікті аңсаған.| 
Ол “Ақтабан шүбырынды” кезінде де сол үшін күрескен, щ  
өр түлғалы, еркін тынысты тіршілікті ту етіп, жырға і  
қосқан. Аты аңызға айналған осындай батырлардың бірі 
49 жыл қол бастаған Бөгенбай қазақ тарихында орыны 1 
ерекше, асқан қолбасшы, мемлскет қайраткері, XVIII • 
ғасырдағы қазақ батырларының ең жасы үлкен ағасы, бүкіл ] 
ел сыйлаған “Қарт Богенбай”, “Қанжығалы Бөгенбай” боп \ 
тарихқа енген адам.

Ғалымдардың айтуынша, ол 1680 жылы Сыр бойында I 
дүниеге келіп, 1775 жылы Арқада көзін жұмған. Бөген- 1 
байды өзінің өтініші бойынша Түркістандағы «Әзірет 1 
сүлтан” қорығында жерленген деседі. Бірақ ауа райының ! 
қолайсыздығынан батырдың денесін Торғай өзенінің бойын- 1 
да ыстап, уақытша қойған да салқын түсісімен бүзылмай- 
тындай етіп алып жүрген. Қаралы көшті батырдың немересі ; 
Бапан бастаған дегенді айтады. Жол бойындағы кейбір жер 
аттары, мысалға, сол бір қаралы көштің Есіл өзенінен өткен ! 
жері -Қараөткел, батырдың денесі уақытша жерге берілген 
түс -"Бөгенбай coped" деп аталған екен.

Қалыптасқан дәстүр, елдік сана-сезім  түрғысынан 
қарағанда, бүл деректің өзі де кеп жайды аңғартса керек.



Біздің айтпағымыз, қазақ даласының бір бүйірінде туып, 
скінші бір шетінде қайтыс болған батырдың бүкіл омірі 
ел тағдырымен біте қайнасып, аптасып жатқандығы. Осы 
себеппен ел ауызында Бөгенбайдың ерлігін, батырлығын 
доріптеген аңыз-оңгімелер, дастандар көп-ақ.

Бөгенбай түңғыш рет сайысқа түсіп, жауын мерт ет- 
кенде 13 жаста екен, алғаш қолбасшы болып сайланғанда 
жиырма сегізде болған. 1708 жылы Қабанбай 30 мың 
қолмен қазақ елінің қүтын қашырып, берскесін кстіргсн 
казактарды талқандап, Еділден асыра қуып тастаған.

Тарихтан біз 1710 жылы Қарақүмда бүкіл қазақтың 
қүрылтайы откенін білеміз. Сонда жиналғандардың бір то- 
бы жазмышқа көніп, жоңғарға бас июді, скінші біреулср 
Еділ сыртына қоныс аударуды, үшіншілсрі жан-жаққа бы- 
ты рап, көш іп к етуд і үсы нған .Б өгенбай  мүндай  
орекеттіктердің бәріне үзілді-кесілді тыйым салып, слді 
бірігіп қимылдауға шақырған өз ұсынысын өткізген 
(Қараңыз: Қазақ халқының XVIII ғас. бірінші жартысында 
оз бостандығы мен тоуелсіздігі үшін азаттық күресі. Це­
линоград, 1991, 10-11 б.б.)

1726 жылы Сарысудың батыс бетіндегі Бүланты деген 
жерде Қанжығалы Бөгенбай бастаған қазақ жасағы дан- 
дайсыған жоңғарларға қатты соққы беріп, “оларды жеңуге 
болмас!” деген жалған лақаптың күлін көккс үшырған. 
Түркістанды қорғауға қатысып, жауды Сауран түбінен бас- 
тап Жоңғар Алатауынан асыра куған Богенбай жасағы 1730 
жылы Балқаш кэлінің оңтүстігінде Аңырақай (кейбір де- 
ректерде - ЬІңырағансай) деген жазықта Қабанбай, Олжа- 
бай, Малайсары сыяқты батырлардың қолымен біргс Жоң- 
ғар қонтайшысының қалың оскеріне қайтып басын 
көтерместей етіп соққы берген. Бірақ жоңғармен шайқас 
ол үшін мүнымен бітпеген. Бөгенбай қатысқан Талқы, 
Аякөз жорықтары..., Өлеңті, Кәрітау аңғарындағы айқас 
өз злдына бір хикая.

Ел есінде ссімі мәңгі орныққан халық батырларының 
бірі - жоңғарға қарсы соғысқа 103 рет кірген Қаракерей 
Қабанбай 1725 жылы әйгілі Алакол шайқасында, 1728 жы­
лы ІПүбартеңіз шайқасында, 80 күнге созылған Шорға 
ш айқасы нда, әс ір есе  1730 жылы болған Аңырақай 
шайқасында көзсіз ерлік көрсетіп, үлкен атақ, абыройға 
ие болған. 1750 жылы Аоылай, Бөгенбай, Қабанбай 
басқарған қазақтың қалың қолы Жоңғар қақпасының 
аузында жаудың негізгі күштерін тас-талқан етіп, үлы 
жеңіске жеткен. Қабанбай ерлігі үшін кезінде “Дарабоз”, 
“Хан батыры Қабанбай” атанған адам.

Ж оңғар шапқыншылығы к езін д егі ш айқастарда  
шыңдалған батырлардың қатарына Олжабай, Жантай, Жа- 
сыбай, Еспсмбет, Атан, Досай, Малайсары, Сеңгібай, 
Шүйкебай, Таңсыққожа, Райымбек, Жоламан, Баянбай,



Мамыт, Ақтамберді, 'Молдабай, Айнақұл, Байғозы, Ора- ' 
зымбет, Елшібек, Есет, Жаулыбай, Үсен, Бура, Шөңкей, |  
Томаша, Алтай, та ты басқаларды жатқызуға болады.

...Жылдар өтер. Бір ұрпақты екіишісі алмастыра берер. Ц 
Сонау сл басына күн туіан қиян-қилы заманда оның 
еңсесін көтеріп, ары мсн намысын сақтап қалған халық |  
батырлары бүгін де бізбен бірге. Олардың ерлік істері жас- 
тарға, болашақ үрлаққа үлгі-өнеге, мәңгі бақи еліктеуге X 
түрарлық айнымас нүсқа болып қала бермек.

Өкінішке орай, көптеген жылдар бойы мәселенің бүл - 
жағына коңіл бөлінбсй келді. Хан Абылайдың, оның соңы- 
нан сргсн батырлардың ерлігін дәріптеуді былай қойғанда, і  
сол кездегі сл басынан кешкен тарихи оқиғаларға сыңар- I 
жақ баға берілді. Тіптен Қазақстанға қатысты мэселелерде | 
екіжүзділік көрсетіп, қүйтырқы саясат жүргізген патша үкі- 
метінің іс-қараксттсрі басқаша түсіндірілді. Өзінің Сібірдегі 1 
мүддссін кобірек ойлаған Россияның қүр уәдеден аса алмай, 
қазақтың жоңғар шапқьшшылығына қарсы бүкілхалықтық қоз- 1 
ғалысына нақтылы жәрдем көрсеткігі келмегенін сезгсн АбылайД 
1755 жылы аса зор қүрметпен қарсы алынған қазақ |  
елшілігін Қытайға озі басқарьш барған. Келіссоздерден ксй- я  
ін Қытай жағы жоңғарға қарсы 90 мың қол шығарып, ту 1  
сыртынан тиіскендіктен^ әбден қансыраған Жоңғар мемле- 1  
кеті екі жақтан бірдей берілген соққыға төтсп бере алмай, | 
көп үзамай-ақ бір жола омір сүруден қалған.

Атамыз қазақ “жығылғанға, сүрінгенге күлме” дсйді. М 
Дегенмеы, бәлкім бүл да тағдырдың тәлкегі шығар, бүкіл 1 
қазақ жерін күйзеліске салған сол жоңғардан қазір |  
“Жоңғар Алатауы”, “Жоңғар қақпасы” деген атаулар ғана |  
қалған. Қытай императорына жолдаған Абылайдың өтініші |  
бойыяша, қазақ жоңғар жеріне малый жаюға мүмкіндік 
альіп, сол кезден бастап Шығыс Түркістанға қоныстана | 
бастаған.

Әйтседе жоңғарды талқандауды өз мүддесіне пайдалана 
білгеи Қытай империясының әскерлері 1758-1760 жылдары 
Орта жүздің шебіне сне бастаған. Шұғыл қимылдамаса ; 
жағдайдың қиынға соғатынын түсіне білген Абылай, оларға | 
қарсы Бөгенбай басшылық еткен қол жіберген. Қытай жағы 1 
кейін ш егінуге душар болған. Дегенмен қауіп-қатер * 
мүнымен де біте қоймаған. 1762 жылы Абылай ордасьша I 
жіберілгсн Қытай слшілігі оз мемлекетінің Орта Азияны 1 
жаулап алғысы келетінін білдіріп, ханнан зскери кәмек І  
сүраған. Мүндай өтінішті қабылдау, “Ағайынның атыЯ  
озғанш а, ауылдастың тайы озсын!" дсйтін қ а за қ қ а .і 
коршілерімен жауласу ©зін-озі отқа салғанмен бірдей еді. 1 
Абылайдың оз сөзімен айтқанда, кескілескен қан майданда, '■ 
елді бостырыл ж іберген аш -жалаңаш тық, ’’Ақтабан і  
шүбырынды - Алқакол сүламаға" байланысты қуғын-сүргііі 1  
кезінде халқымыздың үштен екісінек айрылған екенбіз 1



Ханға олардың басын қайта қүрап, “қой үстіне боз торғай 
жүмыртқалайтын” бейбіт заман орнату үшін де тыныштық 
керек сді. Абылай кесімді жауабын айтпай, Қытай импе- 
раторына адалдығының белгісі ретінде аманат етіп өз үлы 
Әділді, қасына елшіліккс Қаз дауысты Қазыбекті, Қанжы- 
ғалы Бөгенбайды қосып Пекинге жіберген.

Мінс арагідік үзілістсрімен, қақтығыстарымсн қосқанда 
қалмақ, жоңғар атаулымен жүз елу жылдан астам уақытқа 
созылған ғаламат соғыс осылай аяқталған. Ел басына күн 
туған қиян-қилы заманда бой көтергсн алып түлға - Абы- 
лайды да, оның Төле, Қаз дауысты Қазыбек, Әйтеке 
секілді дана кеңесш ілерін де, қамал-қорғаны болған 
Богенбайын да, өзі “Дарабоз”, “Хан батыры” деп ат қойған 
Қабанбайын да елге, жергс деген перзенттік сезім тарих 
белесіне шығарған. Олар біз үшін үлгі-онеге, үрпақтан- 
үрпаққа алмасатын отаншылдыққа, ерлікке, бірлікке бас- 
тайтын қүдірет.

Өкінішке орай, кешегі рухани жүдеушілік кезінде осын- 
дай ел арыстарына, олардың тарихтағы роліне аса мәнді 
баға берілмей келді. Тіптен, жоңғар шапқыншылығының 
өзін 1723-1729 жылдармен ғана шектеп келдік. Шүкір, 
қазір 1985 жылдың сәуір самалы ала келген қайта қүрылу 
халыққа оның Абылай, Бөгенбай, Қабанбай сыяқты елеусіз 
қалған үлдарының есімін қайтарып беруде. Мүның өзі ар- 
найы зерттеуді қажет ететін Казахстан тарихының әлде 
де беймәлім беттері іспетті. Оларды жете тексеріп, игілікке 
жарату түйіні қиын, күрделі мәселе. Сондықтан да, та- 
рихтың тағылымды беттері кейінгі толқын назарынан тыс 
қалмаса екен-дейміз.

Халықтың табиғатын, жан дүниесін тану үшін, ең ал- 
дымен оның тарихын танымақ шарт.Бүл орайда өкінішіміз 
де, жоғалтқанымыз да молшылық. Бүгін де өзіміз оңгіме 
етіп отырған Абылай дәуірінің шындығы мен зандылығын 
жстс түсіне қойдық дей алмаймыз. Тек қазіргі бастама 
аяқсыз қалмай, қазақ тарихындағы күрделі кезендерді ех- 
жей-текжейіне дейін зерттеп-білуге үласса екен. Теле би, 
Қаз дауысты Қазыбек, Әйтеке ои айтқан толғам, үлағат 
сөздер, Бөгенбай, Қабанбай сыяқты батырларға қатысты 
қаншама деректер, аңыз-әңгімелер, дастандар әлі де болса 
басы бірікпей шашырап жатыр. Абылайдың өз қолынан 
шыққан қүжаттар қаншама. Солардың бірі жуырда Казах­
стан Ғылым академиясының кітапханасындағы сирек 
қолжазба қорынан табылған.

Іздене білсек, әлі де көп нәрселер ашуымызға болады. 
Өйткені үңіле қараған жанға тарих алдындағы парызымыз 
бен қарызымыз шаш етектен. Абылай мен оның қолбасшы- 
батырларының бір заманның төлдері, бір дәуірдің арыстары 
екенін, туған елін бір-біріне қанаттаса, бірге қорғап өткенін 
біреу білсе, біреу біле бермейді. Оларға қүрмет көрсету
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отс орынды, бірақ, окінішке орай, ол отс кеш корсстіліп 
отыр.

Жүрт өзін өзі тануы үшін де есеюі керск екен ғой. 
Абылайды зер ттеуд ің  аса қаж ет екенін  ол туралы  
ақиқаттың ертс ме кеш пе жарық көрстініне коміл сенген 
Мүқтар Әуезов :"қазақтың дербес ел болуына, әрі-беріден 
соң қазақтың қазақ болуына, басы қосылып “бір жеңнен 
қол, бір жағадан бас шығаруына” ерен еңбек сіңірген Абы- 
лайдан артық адам болған жоқ. Жасымыз болса келе жа- 
тыр, ксйінгілср түсіне ме, түсінбей ме, Абылай туралы 
бір күрдслі ғылыми сңбек жазылса скен. Әзірге баспаға 
басу қиынға түсер, бірақ арнайы архивтс қалса дүрыс болар 
сді" дсген ексн.

Хан Абылай - қазақ елінің өткендегі тарихында соншама 
күрделі түлға болғанымен кешегі рухани жүдеушіліктен 
“Хан” дсгсн созді айтудың өзі қауіпті болған жағдайда ол 
туралы зерттеу жүргізіп, кітап жазу, кино түсіру қайдан 
болсын. Ресми түрдс солай болғанымен Абылай есімі халық 
санасынан ошкен емес. Абылай туралы өлеңдер, жырлар, 
дастандар үрпақтан-үрпаққа ауысып, бізге де жетті. Ендігі 
жерде Абылай туралы жалған түсініктсрді жою үшін ең 
бастысы - Абылайдың жазба деректерге, ғылыми зерттеу- 
лерге сүйенген нақтылы өмірбаянын жасау, оны Қазақстан 
тарихымсн үштастыра білу. Абылай түлғасын аңыз- 
оңгімелсрден арылтып, айқындай түсу. Бәлкім, тарихшы- 
ларға тек орыс дерсктеріне ғана емес, моңғол, қытай, 
ағылшын, жапон, араб-парсы мәліметтеріне де үңілу қажет 
болар.

Абылай туралы сонау XIX ғасырдың алпысыншы жыл- 
дарында Шоқан Уәлиханов жариялаған “Абылай” атты 
шағын ғана мақаладан басқа, күні қазірге дейін жазылған 
мардымды ғылыми сңбектің болмауы окінішті-ақ. Соның 
салдарынан Абылайға, оның айналасына бізде де, шетел- 
дерде де осы уақытқа дейін әділ баға берілмей келді. Мүны 
да ойланған жон, ағайын.

Абылай жонінде сөз қозғағанда, жүмыр басты пенденің 
басында болатын кемшіліктерден ол да қүралақан емес 
скендігін айтқан жон. Оның шсктен тыс қаталдығы, 
қатыгездігі (бәлкім, бүл ол кезде қажет те болған шығар!), 
тізгін-тежеусіз тәкаппарлығы кейбір ел аузындағы әңгіме- 
жырлардан слес беретіні белгілі. Бірақ, Абылай зиялы 
қауымның пікірін аяқ асты етпей, оның кеңесіне қүлақ 
аса білген адам. Мысалға алсақ, езінің түстасы, кезінде 
замана бүлбұлы атанған, ойшыл Бүқар жырау үнемі хан- 
ның қасында болып, оның ақиқат жолынан танбайтын, ақ 
пен қараны көрер көзі, ақылдасатын кеңесшісі болған. 
Бірде Абылайдың ағат кеткен сәтінде Бүқар жырау:



“Ай, Абылай, Абылай 
Сені мен алғаш көргенде 
Тұрымтайдай ұл едің 
Түркістанда жүр едіц 
Әбілмәмбет гөреніц 
Қызметксрі боп едің.

- деген екен. Сонда Абылай қарт жыраудың созінс тоқтап, 
райынан қайтқан екен дейді халық. Мұның озі дс ханның 
пайымдылығын, әділсттігін аңғартатын жағдай. Шындықты 
шіміркенбей бетіне айтатын кеңесшілері болмағандықтан 
қазіргі кейбір басшылардың азьш-тозғанын да көріп жүрген 
жоқпыз ба? Әлде біздс азын-аулақ биліктің мастығына 
еліте қалатындар аз ба ? Тура созді тыңдауға бас ксрск 
болса, оны айтатын батылдық та ксрек-ау. Осы екі қасиет 
Абылай мсн Бүқардың екеуінде дс болған екен.

Абылайды зерттегенде таразының екі басын тең үстап, 
оның қүптарлығы мсн кемшілігінің баршасын салмақтап, 
сын елегінсн еткізе қараған жөн. Оның қайшылығы мол 
түлғасында асыра сілтегсн түстары болғанымен қиян-қилы 
кезеңде казақ қоғамының басын қосқан, оның тектестік 
түтастығы мен үлттық тәуелсіздігін сақтап қалуға тыр- 
мысқан аса көрнекті мемлекет қайраткері ретінде тарихқа 
енгені хақ.

Қайсы бір тарихшылар Абылайдың бар өмірі тек өзінің 
хандық өкіметін нығайтудың қамымен өтті деп түсіндіргісі 
келеді. Бүл шындыққа үйлесе бермейтін жайт. Халық ара- 
сында кеңінен тараған көп аңыз-әңгімелердің бірінде Абы- 
лайдың “ел басына күн туып, етігімен су кешкен қазақ" 
өз бас бостандығына өзі ие, іргелі ел болса екен деп арман 
еткені жөнінде оте орынды айтылған.

Бірде ауру меңдеп, қартайып, көзін жүмар сәті таян- 
ғанын сезген хан, қасына Бұқар жырауды шақыртып ала- 
ды. Есен саулық сүрасқаннан кейін жыраудың “жүртыңа 
айтар не мүңың бар?” деген сауалына Абылай біріншіден 
-қан көп төгілді, оған қас дүшпан мәжбүр етті; екіншіден
- сахараны жайлаған елді егіншілікке үйретіп, жер емшегін 
емізе алмадым, қала салып, сауда-саттықты дамытып 
үлгірмедім; үшіншіден елдің басы түгелдей бірікпеді, тен- 
тегі, телісі коп болды"- деген екен.

Сол Әз-Абылайдан не қалды? Ел есінде оның ерлік 
істері қалды. Ханның қасында болған ақын-жыраулардың 
оған арнаған өлең-жырлары, аға билерінің нақыл сөздері, 
алуан түрлі аңыз-әңгімелер қалды. Ал оның тікелей өзімен 
байланысты нәрселердің бізге жеткені шамалы. Керек де- 
сеңіз, қазақ хандығына үш жүз жылға жуық уақыт астана 
болған қасиетті Түркістандағы “Әзірет-сұлтан” қорығында 
жерленген Абылайдың басына түрғызылған ғимарат та 
қүлап қалған. Жазуын 1894 жылы Әбубәкір Диваев, 1956



жылы Әлкей Марғүлан оқыған қулпытасы да /оны  
1964 жылы мен де көрген едім / жоғалып кеткен.

Әбубәкір Диваевтың айтуына қарағанда, онда құранның 
қасас сүресінен алынған мынадай сөздер жазылған:

“Алладан басқа қүдірет жоқ. Бір Алладан басқаның бәрі 
ғайып болады. Үкім шығару соған ғана тән. Бәрің де Ал- 
ланың алдына барасындар” /қараңыз: Известия Общества 
археологии, истории и этнографии, 1895/.

М әселенің бүл жағына біздің баса назар аударып 
отырғанымыз Г.Е.Грумм-Гржимайлоның қазақ өзінің 1781 
жылы қайтыс болған ханы Абылайдың басына дешті 
қыпшақтың ханы Ә білхайы рды ң /  1 4 1 2 -1 4 6 8 / ұлы 
Сүйінішқожаның қүлпытасын қойған деген топсама пікір 
айтқанымен байланысты еді. /қараңыз: Грумм-Гржимайло 
Г.Е. Западная Монголия и Урянхайский край. Ленинград, 
1926, 64 б.) Өйткені тастағы жазуды алғаш көшірген 
Түркістанның сол кездегі қазиі Лутфулла қожа да, оны 
түңғыш рет оқыған Әбубәкір Диваев та, тіптен Әлкей 
Марғүлан да бүл жөнінде ештеме айтпаған. Сонда Грумм- 
Гржимайло мүндай қисынсыз мәліметті қайдан алған? Гәп 
міне осында болып отыр.

Бүл сүраққа тікелей жауап беруге мүмкіндік беретін 
Сүйінішқожаның басына қойылған құлпытас та /мен оны 
да көрген сыяқты едім/ жоғалған. Бүкіл қазақ болып ақтык 
сапарына шығарып салған, үш жүздің ханы Абылайдың 
мүрдесіне қоятын бір метрден сәл-ақ асатын мәрмәр тас 
/ ол сондай-ақ болатын/ табылмады дегенге сене қою қиын. 
Тіптен бір мүрденің құлпытасын екіншісіне қоя сал> 
бүрын-соңды қазақ дәстүрінде де, мүсылман ғүрпында да 
болмаған жағдай десек қателесе қоймаспыз. Оның үстіне 
бүл пікірдің Абылайдай бүкіл ел қадір түтқан аса көрнекті 
мемлекет қайраткеріне қатысты болғандықтан да қисыны 
келмейтін сыяқты.

Казіргі Сайрам ауданына /Оңтүстік Қазақстан/ қарасты 
Қарабүлақ қыстағынан Арыс өзеніне қарай алты шақырым 
жерде орналасқан Абылай ордасының орны да жоғалған. 
Бүл жер коп жылдар бойы “Хан қорған” деген атпен 
белгілі болған екен.

“ Ә з ір е т -С ү л т а н ” қорығіяна Абы лайдан басқа  
Тәуекелхан, Есімхан, Тәукехан, Қаз дауысты Казыбек, 
Бөгенбай батыр сыяқты Қазақстанның әр кездегі белгілі 
мемлекет қайраткерлері жерленген. Тіптен жүрт кіші 
жүздің аға биі Әйтеке де осында қойылған дегенді айтады. 
Олардың да Есімхан мен Қаз дауысты Қазыбектен  
басқасының қайда жатқаны белгісіз. Елдің осындай арыс- 
тарына арнап Түркістанда мемориалды пантеон түрғызатын 
уақыт та ж еткен сыяқты. Қызылжарда /С ол түстік  
Қ азақстан/ ханға арнап патша әкіметі салдырған сл 
арасында “Абылайдың ақ үйі” деген атпен белгілі күрылыс



та /мүнда Абылай тұрмаған/ калпына келтіруді қажет 
етеді. Абылай есімімен тікелей байланысты Талдықорған 
облысындағы “Үйген тас” та мемлекет қамқорлығына 
мүқтаж.

Мүндай қажеттіліктерді мысалға коптеп келтіре беруге 
болады. Абылайға байланысты оқиғаларды зерттеп-білу 
оның алып түлғасын аңыз - ертегілерден арылтып, 
нақтылы өмірбаянын жасауға мүмкіндік туғызар еді. 
Кезінде Шоқанның әкесі, түңғыш қазақ этнографтарының 
бірі Шыңғыс Уәлиханов Санкт-Петербургге өтксн көрмеге 
тапсырған Абылайдың киім-кешегін, қару-жарағын, тағы 
да басқа заттарын қайтарып алу қажет-ақ. Абылай жонінде 
кинофильм шығару, оның ерлік істерін паш етстін көркем 
туындылар беру де кезек күттірмейтін нәрсе.

Жақында ғана Қазақстан “Абылай аспаған асудан” 
асып, өзінің мемлекеттік тәуелсіздігін жария етті. Іргелі 
ел болып, жан-жақты даму жолына түсуге мүмкіндік алды.

Мүның өзі елім деп еңіреген Абылай секілді ерлердің 
арманы жүзеге аса бастады деген сөз.



ҚАЗАҚ ЖЕРІНІҢ ТҮТАСТЬІҒЫ 
ЖӨНІНДЕГІ МӘСЕЛЕГЕ

Біздің қоғам тарихтың қатал да оділ сынына түсіп 
отыр.Муның өзі сенімсіздік пен секемшілдіктен қүтылудьщ 
бірдсн бір кспілі -  адам рухын, арын, ожданын бойкүйездік 
псн дүборалық қүрсаудан біржола арылту міндетін алға 
қойғандықтан қоғам оміріне олсумсттік бағыт-бағдар бе- 
рерлік аса зор мәселе -  өткенімізді қайта қарап, саралай 
түсу қажсттігін туғызды. Өйткені бүхараның олсумсттік 
белсенділігінін, бірдсн бір нсгізгі шарты , қозғаушы күші 
-  үрпақтар сабақтастығы нақ осы түста тарих тағылымына, 
тарихи санаға тікелей байланысты қалыптасатыны белгілі 
болып отыр. Жаңару үстіндегі қоғамның тағдыры мен та- 
рихшылардың жауапкершілігінің арасындағы байланысты айқынырақ сезінетін уақыт та жеткен сыяқты. Жариялы- лық зерттеушілерге тарих ғылымында мықтап тамыр жай- ған идеологиялық кертартпалықтан арылуға, „жаңа саяси 
мәдениеттің” маңызды шартына, бэлкім, басты түғырына 
айналған халықтың тарихи санасын арттыруға мол 
мүмкіндік туғызғанына кәміл сенуге болады.

Әринс, бүгінгі таңда өткеніміз бен қазіргі заманның 
күрделі түзіл ісінсн түратын тарих дәрісінің, тарихи 
тәжірибенің ғылыми мәні ғана емсс омірлік маңызы аса 
жоғары қүбылыс екені белгілі. Мүның озінің концептуал- 
дық түрғыдан алып қарағанда бағыт берерлік мағынасы әте 
зор. Өйткені тарих пен қазіргі заманның тікелей ара 
қатынасы бүрын-сонды омір сүрген коптеген көрнекті та- 
рихшылар үшін қашанда басты методологиялық мәселе бо­
лып келгені даусыз.

Өкінішке орай, қазақстандық тарихшылар жүрттың та- 
рихты танып-білуге қүштарлығын қанағаттандыра алмай, 
сылбырлық, бойкүйездік корсетіп отыр. Мүның өзі бізді, 
осіресе айдан анық тарихи шындықты басқалар озінше пай- 
даланып кеткен сәттерде қай жағынан алып қарағанда да 
үты лы сқа үрындыратыны даусы з. М әселен , тарих  
ғылымның докторы В.И.Козлов (Москва қаласы) тектестік 
негізі қазақ халқынан түратын жерде сол аттас республика 
ҚҮРУДьщ заңдылығына күмән келтіруге дейін барған. “Бүл 
Каспий мен Тянь-Шаньға дейін кеңінен созылған автоно­
мия, деп жазды ал ’’История СССР" журналында (Кдңгар,1990)- 
солтүстік-батысында экономикасы жағынан Еділ бойы мен 
Ж айы ққа бей ім  Орал казак әск ер л ер ін ің  орыстар  
қоныстанған жері мен оңтүстік-шығысында Сібір казакта-



рының иелігінде болған Жстісу казактарының жерін Вер­
ный поселкесімен (оның негізінде кейін Алматы пайда бол- 
ды) бірге қосып алған. Соз орайында айта кететін бір жай, 
Қазақ АССР-і Советтерінің құрылтай съезі Орынборда 
(1920 ж.) өткен. Егер, сол кезде қазақ делегаттарының 
біреуі қазақтардың бүкіл республика жерінде сгеменді, рес­
публика шегіндегі орыстар алдындағы (жер иесі ретінде) 
артықшылықтары жоніндс айтқан болса, оны кем дегендс 
күлкіге айналдырып, мазақ етер еді".

“ К ом сом ольская п р ав да” газет ін ің  1990 жылғы 
қыркүйектің 18- індегі санына арнайы қосымша ретінде 
жарияланған А.И .Солженицы нның “ Россияны қалай 
түлетеміз” атты мақаласы да тура осы сарынға қүрылған. 
“Атың шықпаса, жер өрте” дегендей, дүниені дүрліктірген 
бүл мақала авторының жазушылық дарынын қаншама 
қүрметтесек те оның бүл туындысының тарихы шындық 
атаулының боріне қарсы қарабайыр қүрғақ уағыз екені дау- 
сыз.

Солженицын мырзаның сөзімен айтсақ, Оңтүстік Сібір, Оңтүстік Орал тұсы орыстар, солдаттар (!?) мен жер ау- 
дарылған халықтар игеріп, көркейткен шөлейт жа- 
зы қтардан қ үр ал ған , “ қазақтары ны ң саны барша 
түрғындарының жартысына да жетпейтін Казахстан, ком- 
мунистердің ессіздігінен шектен тыс кеңейтілген" көрінеді. 
Ол тіптен кодімгі казак атаманының бүйырып одеттенген 
мәртебелі нүсқау мәнерімен: ’’Олардың (қазақтардың) 
шоғырланған түсы, турақты атамекені -  негізінен солар 
түратын үлаң-ғайыр кеңістіктің қиыр шетінен Батысқа 
қарай, Каспийге дейін (!?) созылып жатқан облыстардың 
оңтүстік доғасы. Ал егер осы ораммен бөлінемін десе, 
б ө л ін с ін , тәң ір  жарылқасын!" деп  жомарттық та- 
нытқансиды.

Автордың осындай сәуегейлікке сүйенген сөз төркінінен 
бөле-жара билеп-төстеуге машыққандардың пиғылы көрініп 
түрған жоқ па? Бар оолған-біткені осы емес пе? -  деген 
заңды сүрақ туады.

Шындығына келеек, Солженицын мырзаның, бүл 
уағызы қай жағынан алсақ та түкке түрғысыз. Бар 
болғаны Батыс европалық сықақ новеллаларда кездесетін 
әйгілі кейіпкердің “бүл өз пікірім, сондықтан соны 
үстанамын” дегеніндей, автордың өзгелерге қарсы шови- 
нистік уытқа барынша уланған, көкейкесті ниетінің белгісі 
ғана. Сондықтан да, осы бір білгіш үлыдержавашыл отан- 
шылдың қазақ халқына “көшпелі табын” деп айдар 
таққанына да танданудьщ қажеті жоқ. Дегенмен, оны жа- 
уапсыз қалдыруға да болмас. Өйткені, көшпелілер, Солже­
ницын мырза ойлағандай, соншалықты тағы ел болмаған. 
Көшпелілік евроцентристік бағыттағы зерттеушілердің та- 
лай буыны түсіндіріп келгеніндей, дүниежүзілік тарихи да-



мудың тұйык, тармағы емес. Бұл жаңа тарихқа дейінгі 
Евроазияның қуаң және шөлейт аймақтарындағы адам 
тіршілігін ұйымдастырудың бірден бір тиімді жолы болған. 
Бұл ж өніндс көрнекті орыс ғалымьі С .П .Швецов өзі 
жүргізген көпжылдық зерттеулерге сүйене отыра, сол кез- 
дегі “қазақ шаруашылығын белгілі бір табиғат жағдайьіна 
мейілінше бейімделген, бұл түста барынша өнімді шаруа- 
шылық ретінде қараған ж өн” деп кесіп айтқан екен 
(Қараңыз: Казахское хозяйство в его естественно-истори­
ческих и бытовых условиях. Л, 1926).

Оның үстіне, Қазақстан сыяқты үлаңғайыр физико-гео- 
графиялық аймақта кошпелі шаруашылық тіршіліктің 
жалғыз ғана түрі болмаған. Архсологиялық деректерге, 
ежелгі және ортағасырлық тарихи мәліметтерге, тіптен со­
вет ғалымдарының зерттсулеріне қарағанда, бүл олкеде ер- 
те дәуірден бастап-ақ қуатты қала өркенияты дамыған, 
көшпелі және отырықшы іс-қаракеттер біртүтас бірегей 
модени-тарихи кеңістік қүраған.

Автордың тағы бір таңқаларлық үшқарлығы “орыс 
халқы”, “казак” деген қарама қарсы үғымдарды бірге пай- 
даланған бишаралығынан да көрінеді. Бұл екеуін бір ха- 
лықтың синонимі деп қарауға бола қоймас. Өйткені, ка- 
зактардың орыс этносының бір бөлігі ретінде патша 
армиясының қүрамында айырықша қүқы бар ерекше әскери 
сословие ғана болғандығы баршаға аян. Ал Запорожье ка- 
зактарын алсақ, олар түгелдей украиндықтардан түрған. 
Оларды да орыс этносына жатқызуға бола ма?

Демек, Солженицынның Қазақстанның солтүстік. орта- 
лық, шығыс, батыс боліктерін ежелгі орыс жері ретінде 
көрсеткісі келгенін казактардың яғни Россия тәжінің орыс 
мемлекетінің шегіне орналасқан бүратана халықтарды 
бағынышты, тәуелді қалыпта үстау үшін пайдаланған қол 
шоқпарының, бүрыңғы артықшылықтарын қайтаруға тыр- 
мысып, мүләйімсіген қамқорлығы деп қарау керек.

Казактардьщ, жалпы казачествоның, XIX ғасырдың 
екінші жартысында түтастай орыс отаршылығына душар 
болған қазақ еліндегі сорақылық іс-қаракеттерін кезінде 
А .И ,Г ерцен о зін ің  “ К олоколы нда” ш егіне ж етк ізе  
әшкерелеген болатын. Бүл ретте “Колоколдың” “Казак- 
тардың қазаққа не істейтінін білесіздер ме? деген сүрақ 
қойып, оған жауап берген хабарламасы казактарға байла- 
нысты жағдайды мейлінше дәл көрсететінін де атап өткен 
жөн. Онда былай делінгеп: ’’Қазақтың күллі мал-мүлкі ка- 
зактың өз меншігі торізді. Оның қойын тартып алу, өгізін, 
не жылқысын үрлау казак үшін керемет бір батылдық, 
жігіттік өнер сыяқты көрінеді. Ол үшін төменгі шен- 
дегілерге ескертіп, сөгіс беріп жатқан офицерлер де жоқ, 
ауық-ауық олардың өздері де ауылдарды тонап түрады. 
Есауыл Бутаков, подполковник Абакумов секілді қоқыс



қылықтарымен даңқы шыққан мырзалар да бар... Бүкіл 
Сібір әскерлері қазақ есебінен күн көріп отыр десе де бо- 
лады". /Қараңыз: “Колокол”, 1861 жыл/. “Полковник 
Слуцкийдің қазақ даласына ’’өрксният” (тырнақша мснікі 
-Ө.Ж.) әкелген сәуегейлері болған казактары,- деп жазған 
о л ,-Е р т іст ің  арғы жағындағы “т и ім д і” қы зметке  
кошпелілерді тонап, пайда табу үшін барған” (Қараңыз: 
“Колокол”, Прибавочный лист. 1867 жыл).

Осындай фактілерді Солженицын мырзаның білгісі кел- 
мсгені өкінішті-ақ. Эрине, бүл айтылғандар да қазақ жерін 
казактардың отарлауының шын сипатын терең ашып бере 
алмайды.

Ал, егер автордың “орыстар, сотталғандар мен жер ауда- 
рылған халықтар игеріп, ’’көркейткен" бейтарап жер ту- 
ралы айтылған пікіріне келеек, алыс Вермонтта жатқан жа- 
зушының өрескел түжырымы ешқандай сын көтермейтіндігі 
өзінен өзі түсінікті болар деп ойлаймын. Осы жерде автор 
ізгіліктен жүрдай, орыс жүртына қатысы жоқ дүниеніц 
бәріне жирене қарайтын үлыдержавашыл сәуегей ретінде 
көрініп отырғандығын ерекше атап откен ләзім. “Орыс от- 
рядтары орналасқан бос жатқан жерлер шын мәнінде 
ешқандай ” иесіз жерлер" емес-ті, керісінше көшпелілердің 
жыл бойы кошіп-қонып жүретін қыс -  қыстауы, ж аз- жай- 
лауы болған" (Қараңыз: Реальность о некоторых идеях пе­
ресмотра границ республики. “Казахстанская правда”, 1990 
жылғы 30 июнь).

Тіптен орыс деректерінде көрсетілгендей, XIX ғасырдың 
екінші жартысында мейілінше мендей түскен жергілікті ха- 
лықтың мал жайылымы мсн шабындықтарын “иесіз жатқан 
ж ер” ретінде тартып алу түп-тура тізе батырып, күш 
корсету арқылы жүргізілгендігін қалай ескермеске? Сонау, 
1853 жылдың өзінде-ақ Батыс Сібірдің генерал-губернаторы 
Гасфорт та :"Россия бодандьіғындағы қазақтардың барлық 
жері олардың меншігі емес, сол жерді шетелдіктерден (?) 
әскерм ен қорғап, қазақтарға мүрсат беріп отырған 
өкіметтің иелігіне жатады" - деген алып-қашпа пікір 
айтқан екен. Кейінірек, бүл пікір “Орал, Торғай, Ақмола 
және Семей облыстарын басқарудың уақытша ережесі” де­
ген қүжатта заңдастырылған түжырымға айналған. Онда 
қазақ көшпелілері алып жатқан жер мемлекеттікі, оларға 
қауым болып пайдалануға (?) бер іледі" ,- делінген  
(Қараңыз: Қазақ ССР тарихы, 1 том, 252 б.).

Тағы бір озгеше жәйтке назар аударайық. Барлық 
дсрлік ресми орыс деректерінде қазақ, республиканың 
қ азір г і орталы қ, со л тү ст ік , шығыс ж ән е батыс 
аймақтарымен сәйкес келетін, ал солтүстік-шығьіс пен 
солтүстік-батыс бойлықтарында Қазақстанның қазіргі ше- 
гінен тыс шығып кететін Оңтүстік Сібір және Оңтүстік 
Орал түсын алып жатқан үлаңғайыр географиялық



кеңістіктің автохонды турғыны ретінде мойындалған. Ал 
шаруаларды Қазақстан жсріне кошіру, патшаның отарлау 
саясатын жүзеге асырудың негізгі тәсілі екендігі сөзсіз. 
Қоныс аударуға арналған жер қоры дегсннің озі шын 
мәніндс қазақты ғасырлар бойы өмір сүрген табиғи орта- 
сынан күштеп айырудың қамынан туған.

1917 жылы қоныс аударушылар қоры 45 миллион де­
сятина жер болыпты. Оның үстінс бүл қорға көшпслі 
жүрттың сң қүнарлы шабындықтары мен жайылымдары 
алынып отырған.

Қазақстан жерінде “жат жүрттар” XVII ғасырдың 
аяғында пайда бола бастағаны мәлім. Орыс тіліндегі дс- 
ректерде олар “қашқын шаруа, қылмыскср сектанттар мсн 
ор түрлі қаңғыбастардан қүралған ’’еркін отарлаушылар” 
деген атпен белгілі. Ал орыс және басқа халықтардың 
Қазақстан өңірінс топ-топ болып келе бастауы XIX 
ғасырдың соңғы жартысы мен XX ғасырдың басы. Ксйінде 
бүлай “қоныстану” күшейіп, жалғаса түсксн.

Мүның озі бүл олксні жайлаған слдің тсктестік карта- 
сының түбегейлі озгсруінс, әрі этнодемографиялық ахуал- 
дың ш и ел ен ісу ін с  әк еп  соқты. Егерде 1890 жылы 
Қ азақстандағы  орыстар мен украинды қтар мүнда  
түратындардың 8,2 процентін қүраса, 1897 жылы бүл 
корсеткіш 12,8 проценткс, ал 1917 жылы 29,3 процснтке 
ж еткен. Д егенм ен славян тсктес үлыстар ол кезде  
Қазақстанда түратын халықтың көпшілігі бола қойған жоқ 
еді. Алайда, 1917 жылдың қарсаңында олар Ақмола облы- 
сында, әсіресе, Омбы, Қызылжар, Кокшетау уездерінде сан 
жағынан басым болмағаны м ен, қалған аудандарда  
Қазақстанның жергілікті халқы копшілік болып кала бергсн.

Аса әдептілікті талап ететін жер мәселесіне Солжени­
цын мырзаның соншама пәтуасыз қарауы қазақ еліндс бсй- 
эастықпен аты шыққан казак-орыс атамандары мен патша 
чи новни ктерін ің  орескел  қылықтарын еріксіз еске 
салғандай.

Біздің этнологиялық немесе этносаяси мәселерге ерекше 
назар аударып отырғанымыздың себебін бір жағынан рсс- 
публикада шовинизмді, үлтшылықты уағыздап жүрген 
қайсы бір үйымдардың іс-қаракеттерімен, екінші жағынан 
Россияда мендей бастаған ашық шовинистік пиғылдармсн 
түсіндіруге болады. Бүл осіресе Қазақстан республикасы 
тіл заңы мен Республиканьің егемендігі жәніндегі Декла- 
рацияның жобаларын талқылау кезінде корінді. Коп үлтты 
Қазақстан жағдайында өзгелерді “орысша тілді халық” де­
ген жасанды атпен оның жергілікті халқына қарсы қоюға 
бағытталған оғаш қылықтар мен республика шекарасын 
қайта қарауға бағытталған арандатушылықтың халықтар 
арасындағы қақтығыстарға әкеліп соғуы мүмкін сксндігін 
жете түсінетін уақыт та жеткен сыяқты.



Белгілі бір үлыстағы этноцентризм одеттс өзгс тектестік 
қауымдардағы экстремистік пиғылдың үдеуін е әкеп 
соғатыны белгіл і. Ал мүның өзін ің түйыққа тірелу 
скендігін, одан шыға қоюдың мейілінше қиындығын Тау- 
дағы Карабах, Ферғана, Жаңа Өзен, Душанбе, Бішкек, Ош 
сияқты көп үлтты мекендердегі қайғылы оқиғалар да 
корсеткен жоқ па?!

Өкімет орындары, ецбск коллективтері,оку орында- 
ры,ғмлыми мскемслср, баспасоз Казақстанда қоныс тепксн 
барлық үлыстар арасында шынайы сыйласымға нсгізделген 
қарым-қатынастарды оркендетуге, әрі олардың ор 
қайсысының әлсумсттік-экономикалы қ ж әне рухани  
мүдделерін қорғауға барлық күш-жігерін жүмсауға міндетті. 
Өйткені, біздің қоғамымыз бүгін халықтардың өзара ынты- 
мақтастығына мсйілінше мүқтаж. Парасаттылығы мен рухани 
дүниесі бай орыс халқы, оның біздің Қазақстанда түратын 
окілдері, қазақ халқының үлттық мүддесі мен арман-аңсарын 
түсіне біледі гой деп ойлаймын. Тарихи себептермен орыстар 
мен басқа 82 үлыстың окілдсрі үшін қазақ елі олардың екінші 
отанына айналды. Үлттық мүддсні “кызғыштай” қорғап 
жүргендердің ойлағанындай, жаңа өмірді жеке-дара емес, 
барлығымыз жүмыла, бір оулеттің үрпағындай ынтамақтаса 
қүру ~уақыт, омір талабы. Бүл біздің Казақстанда бсрік орын 
тспксн игі достүрге нсгізделген талап. Халықтар достығы мен 
туысқандығының игі қасиеттсрін коздің қарашығындай 
сақтап, байыта түсейік!



ҚАСЫМ ЕСКЕРТКІШІ АЛДЫНДА ТУҒАН ОЙ

Ақын созінің қүндылығын езі жеткізеді, сыншылар тал- 
дайды, қадірін жұрт таниды. Бүгін озіміз 80 жылдығын 
тойлап отырған Қасым Аманжолов қазақтың корнекті 
ақыны, уақыты тар, арманы асқақ аяулы азаматы болды. 
Небәрі 44 жыл ғана өмір сүріп, оның да бірнешеуін қан 
майданда откізген Касым жырлары міне, жарты ғасырдан 
аса уақыт бойы туған елінің көкірегінде күмбірлеп түр. 
Азаматтығы, қалтарыссыз қайсар мінезі, таза сезімтал 
өлеңдері үшін замандастары оны шексіз сүйіп, қүрмет 
түтты. Ақынға деген, осы бір қалтқысыз сезім, қүрмет 
үрпақтан үрпаққа жалғаса бермек.

Өз басым, өлеңнің, өнердің қүдіреті кім? - дегенде 
Қасым түлғасын, Қасым тағдырын куәлікке көлденең тар- 
тар едім. Қасым тағдыры - ғажайып ақындық, азаматтық 
тағдыр. Қара бастан гөрі халық қамын көбірек ойлап, 
күңіреніп откен Қасымның “ауыз толтырып” тізбелейтін 
шен-шекпені де, лауазым атақтары да болмаған екен. 
Оның есесіне Қасымға мойын үсынбайтын қазақ жоқ. Ол 
оның мансабын емес, өр мінезін, өлмейтін сөзін тілге тиск 
етеді. Осылай бола бермек. Бүл да өнеге, бүл да даралық.

Қасым тек қазақтың ғана емес, бүкіл елдің мақтанышы. 
Ақынның отаншылдық, халықтық сезім айырьіқша көрінген 
“Ата мексн”, “Туған жер”, “Қазақстан”, “Өзім туралы”, 
“Ертіс”, “Сарыарқа” атты өлендері бүкіл қазақ әдебиетінің 
шоқтығынан кәрінген туындылар. Қасым ескерткішінің ал- 
дында үятты болатынымыз - оның шығармаларын аудар- 
масының жүпынылығынан орыс және дүниежүзі оқырман- 
дарына әлі дс болса толық таныстыра алмай ксле 
жатқандығымыз. Бүл ойланатын жағдай.

Қасым туралы сөз болғанда, одетте оның алып 
түлғасының ел өміріне, өлеңінің халық кәңіліне орнығып, 
үлы ағысқа үласып бара жатқаны айтылады. Оның 
ақындық мектебінен дәріс алған Мүқағали Мақатаев:

Дейсіңдер-ау! Қасымның несі басым?!
Қасым солай болмаса несі Қасым.
“Ақынмын” деп қопацдап жүргендердің
Әммесінен Қасымның десі басым!

-деп ақын түлғасын оқшаулап , сомдап бір-ақ қайырған 
екен. Бүл күндері Қасымды устаз түтқан Мүқағалидің де 
туғанына 60 жыл толуы арнайы аталып өтуде. Қасымның 
да, Мүқағалидің де мүшсл тойларының халықтық мәні аса



юр екендігі күмәнсіз. Бірақ осындай үлағатты оқиғаларға 
гек қана марапат, ойын-сауық деп қарасақ, шын өнердің 
қадірін жонсіз түсіріп алар едік. Өйткені ақын тағдыры 
арқылы түтас бір кезеңнің тарихи шындығы танылады. 
Қалың елдің кәшін, парасат-танымын осындай үлағаты мол 
асыл қазыналар бергсн ақындар бастайды. Елдің рухани 
жағынан биіктей түсуіне, тазарып-түлеуіне дем береді.

Қасым сынды халқымыздың үлы перзентінің де арман- 
мақсаты жүрттың рухани жан дүниссінің кемелденуі бо- 
латын. Сол үшін қызмет етті, сол үшін күресті. Сондықтан 
да ақын тойы - парасат тойы.

Дупиеге келер элі талай Касым,
Олар да бул Қасымды бір байқасын.
Өртке тиген дауылдай өлеңімді 
Қасымның өзі емес деп кім айтасыц!

Ио, дүние озар, қаншама жаңа толқын дүниеге келер... 
Соның бел ортасында қасиетті қазақ өлеңінің оқ көрген, 
орт кешкен оайтерегі Қасым түлғасы биіктей бермек.

“Жақсыға сөздің басын айтсаң, аяғын өзі түсінеді” де- 
гендей лауазымды қауымның басын қосқан осы бір жиында 
С03 қуып, сөз теріп кетсек, күнделікті күйкілжіңнен ары 
кете алмайтынымыз айдан анық.

Бары мен жоғы, үміті мен күдігі, тапқаны мен 
жоғалтқаны қатар жүріп жатқан қазіргі кезенде “атыңнан 
айналайын Қарқаралы” жсрінде Қасымға ескерткіш ашу 
салтанатында оны тәрбиелеп-өсірген қазақ әдебиетінің 
кайта қүрылу жағдайында ең алдымен елді рухани 
гүрғыдан терең танып, түсін ісу қасиетінен көрініп 
отырғандығын ерекше атап өткен жөн. Дегенмен, бүрын 
надан едік, барлығы жаман еді, енді адам болдық, қазір 
жарқырап сала бердік деген жаттанды сыңаржақтықтан, 
арғы-бергіні тергеуден ары кете алмай сергелдең боп 
жүрген әдебиетшілер де жоқ емес.

Қайсыбір ақын-жазушылардың ой-пікіріне, сөздері мен 
мақала, толғаныстарына қарағанда, олі де болса сол кешегі 
бір кездің әр түрлі “жерінен” арыға бара алмай жүрген 
сыяқтымыз. Әдебиетті бір адам жасамайтыны, Жазушылар 
одағы да, оның басқармасы мен бірінші хатшысы да жасай 
алмайтыны мәлім. Алдағы кезенде әдебиетіміз қандай болу 
керек? Оны қайткенде халыққа, оның рухани еміріне 
жақындата түсеміз? Өсіп келе жатқан жаңа толқынның 
тағдыры қалай болмақ? Меніңше осы жайларды ойланған 
жөн сыяқты.

Елдегі экономикалық күйзеліс, ауырлау соғып отырған 
нарықтық негіздегі тіршілік, меншікті мемлскет иелігінен 
алу және жекелендіру оң-солымызды орап, дүниеге мүлдем 
жаңа қырынан қарауға мәжбүр етіп отырған жағдайды 
қалай ескермеске. Қазір Мемлекеттік қүрылымнан бастагі



шығармашыл одақтардың қызмет срекшеліктеріне дейін 
озгеріп бара жатқан жоқ па?

Рас, сшкім дс, үкімст те, тіптен, президент те жазушыға 
былай етіп жаз деп нүсқау бере алмайды. Дегенмен, заман 
ағымына сай, кәз көріп отырған мәселелерге меңзеу кімнің 
де болсын азаматтық борышы. Сайып келгенде мүның борі ; 
де халық үшін іст^.іуге тиіс ортақ мүддеден туған жайт.

М үш елтойлар, прсмьералар, ор түрлі кездесулер  
өткізуді, шығарымпаздық портрсттер жасауды үйрендік. 
Бүл қүптарлық. Дсгенмсн Жазушылар одағына үлаңғайыр 
Казақстанның рухани, модени тіршілігін үлксн орсгс 
к отср угс бағы ш талған, ж ан-ж ақты  ойластырылған  
үйымдастырушылық жүмыс керек-ақ. Казір бізде одеби ' 
кітаптар жетіспсйді, жалпы кітап саны қүлдырап азайып : 
барады. Кезінде оқырман қауымның көңілінен шыққан та- ; 
лай-талай тамаша кітаптар шығарған әйгілі баспа орын- і 
дарымыз қаражат, қағаз тапшылығын көруде. Оның ссесіне I 
әр түрлі бірлестіктер мсн кооперативтер шикілі-пісілі кітап J 
өнімдері мен бір қайнауы ішінде жүрген басылымдарын 
тоғытып жатыр. Бағасы удай. “ Қ ү р а н н ы ң ” озін базар 
нарқымен шығарып сата бастағандар да жоқ емсс. Бір 
қазақ тілінің озінде оның үш түрі шығарылыпты. Енді ; 
тортіншісі Қытайда шықпакшы дегсн қауесет бар.

Осы сел-тасқынның отінде халықтың эдебиеті мен 
онерін кім қорғайды, оның мүддесін кім ойлайды? Бәлкім, : 
шығармашыл одақтардың бірегей Ассоциациясын қүрып, 
күллі мәдени-шығармашыл істі жүйелі-желілі түрде түтас 
жүргізген де тиімді шығар?

Мәдсниеттің, одсби-мәдени-тарихи мүраның жағдайы 
мемлекет қамқорлығынсыз түзеліп көрген емес. Меценат- 
тык демеу де қажет болар. Бүл мэселеде дс пікір алмасқан 
жөн. Соңғы төрт-бес жыл қаншама қиын-қилы, шиеленісті 
жағдайда өтті дегенмен, одебиет пен өнср саласында 
бетбүры с боларлы қ қадам ж асалды . Шығармашыл 
одақтардың дербестігі артты. Жүрт өзінің төл әдебисті мен 
мәдениетінің бүрын үмытыла бастаған асыл мүраларымен 
қайта қауышты. Мүның борі де жақсы, игілікті нышандар, 
үлкен істің басы ғана. Шүғыл кірісіп парасаттылықпсн та- 
нытар істер коп-ақ.

Соның бірі тарихқа дүрыс козқарас қалыптастыру. : 
Шындықты қалпына келтіре отыра, елдің рухани жағынан 
қайта түлеуін қамтамасыз ету. Әділеттік пен зандылыққа , 
жүрттың сенімін нығайта түсу. Алайда, халықтың өткендегі 
омір салтын, әсірссе оның рушылдыққа, тайпашылдыққа, 
ж ү зш іл д ік к е  байланы сты  жақтары н қайсы бір  
эдебиетш ілердің қатысуымен кейбір газет-журналдар  
арқылы елдің тектестік санасына қүя беру кең оріс алып 
келе жатқан сыяқты. Имандылықтың негізін бастапқы 
нүсқа ретінде діннен іздестіріп әлек боп жүргендер де бар-



шылық. Сонда, И.А.Крыловтың “Аққу, шаян және шор- 
тан” атты мысалында айтылғандай, әркім әр жаққа тартып 
әкететін болса, онсыз да тағдырдың тәлкегінен талай опық 
ж еген  қазақ  қоғамы н жаңа “ ақ таң дақ тар ” мен 
қарадақтарға ұрындырып алмаймыз ба?

Әдеттегідей тақырып, көккейкесті мәселелср демегеннің 
өзінде драматургия өрісінің өзі тарылып бара жатқанын 
біреу сезсе, біреу сезбейді. Театр репертуары да “Сталинге 
хат”, “Біз періште емеспіз”, “Ақбілек” сыяқты шығармалар- 
мен ғана шектеліп қалмауы керек смес пе? Сахна онерінің 
де, актер шеберлігінің де сан алуан қырларын құбылтып 
ашатын коп сырлы, сан қырлы драматургияға олі де 
зәруміз. Кәркем шығармалардан үлгі болар улттық пиғыл, 
мінез-қулық та көріне бсрмейтіні тағы бар.

Әдеби сын да бағыт беруші бола алмай отыр. Әрине, 
бұл жерде әңгіме іреп соятын урда -жық сын хақында емес. 
Ондайдың заманы алда қашан өткен. Сірә, бұл істі бір 
кезде сыншылар қауымы қозғаған әдеби сын “Уақыт жоне 
қаламгер” төңірегінде құрған дұрыс болар.

Жазушылар көтеріп жүрген жер-су аттары жөнінде де 
белгілі бір жүйелі, орынды талаптар қалыптастырған жөн. 
Мәніне бойламай әйтеуір бүрынғы айтуына умтылушылық 
(мәселен, “Кереқу”...) я болмаса жергілікті елдегі бір атау- 
ды екінші атаумен ауыстыра салуға әуестенушілік қүптай 
қоярлық жайт емсс.

Нарықтық қарым-қатынас кезінде қалай дегенде де ру- 
хани дүниенің дамуына шаруашылық-есеп экономикалық 
дағдарыс, тапшылық зардабы тиюі ықтимал. Бірақ бүл да 
түзелер, шаруа да қалпына келер. Ал сол күйзелістің өрті 
жайлаған көркемдік ойдың, рухани дүниенің күйігін басып, 
тез арада олқысын толтыру онайға соға қоймас. Мүны да 
естсн шығармайық дегіміз келеді.



Қазақстан тарихында, осіресс қазақ халқының шыққан 
тегін, емір тынысын, түрмыосалтын, озіне тән моденистін 
қалыптастыруда, қазір біздің көз алдымызда үйіндісі жи- 
ырма гектардай жерге көсіліп жатқан ежелгі Отырар 
қаласы ны ң ж ән е ол дүн и еге келтірген Отырар 
өркениятының алатын орны ерекше.

Археологтардың айтуынша, Отырардың берік қамалы, 
айнала қазылған сулы ор үстіндегі аспалы копірмсн жаб- 
дықталған үш қақпасы болған. Олар арқылы жүрт мүқият 
орналастырылған кошелермен қала алаңына шығатын 
болған. Ақша соғатын орынның, қолөнсршілер түрағының, 
су қүбырының, нәжіс желісінің болуы мүндағы қала 
тіршілігінің ортағасырларда ксң қанат жайып, астаналық 
сипатта болғандығын корсстсді. Оның үстіне қалаға тіркссе ! 
жатқан когалды алқаптың өзінде оннан астам үлкенді- 
кішілі елді мсксндер болған қүсайды. Ғажайып суландыру 
жүйесі бар қала сгістігінің озі коп шақырымға созылып ; 
жатқан.

Қаланың омір сүрудсн қалуының озіндік ссбсптсрі бар- 
Т Ы Н - Д Ы .  К өпш ілік  ж үрт О Н Ь І Ң  к үй р суін  М О Ң Ғ О Л  (j 
шапқыншылығымен байланыстырады. Рас, жарты жылға 1 
созы лған срлік қорғаны стан к ей ін , опасыздықтың  
нотижесінде жауға оз қақпасын озі “ашуға” мәжбүр болып, 
күлі кокке үшқан Отырар, монғол шапқыншылығынан 
кейін де қайта бой котергснімен тағдырдың толкегінс талай > 
рет түскен. Ол оуелде Дешті қыпшақты (оңтүстік Сібір 
мен Сарыарқаны -Ө.Ж.) жайлаған кошпелі өзбектср мен 
Алтын Орда билеушілсрінің қол астында болды, онан кейін 
Темірланға бағынды, Қазақ хандығы мен Орта Азия мем- 
лекеттерінің арасындағы қиян-кескі қақтығыстардың 
шеңберіне ілікті, жоңғар шапқыншылығын басынан кешіп, 
тағы да күйзеліске түсті. Оның үстіне үлы географиялық 
ашылулардан кейін коне “Жібек жолының” бүрыңғы 
маңызын жоғалта бастауына байланысты XV ғасырдан бас- 
тап бұрыңғыдай сауда ксруендерінің мүнда келуі бірте- 
бірте тоқтала бастаған. Қолөнсрі, сауда-саттығы тоқырап, 
суландыру жүйесі, егістігі істен шыққаннан кейін XVIII 
ғасырдың алғашқы ширегінде соңғы түрғындары тастап кст- 
кен Отырар, он сегіз ғасырдан астам өмір сүрген Үлы қала, 
бүгін де өзінің ауқымымен таң қалдыратын алып төбеге 
айналған.

Отырарды қабат-қабат қыртысынан



К.Ақышев, К.Байпақов, Л.Ерзакович сыяқты археологтар 
қала әмір сүре бастаған алғашқы жылдардан ХУІІІ 
ғасырдың бастапқы ширегіне дейінгі заттық мәдениет ес- 
керткіштерін тапқан. Муның біз үшін маңыздысы - олар- 
дың қазіргі қазақ түрмысы мен мәдениетіне меңзейтін 
үқсастығы. Өйткені біз , мәселенің бүл жағын түбегейлі 
зерттей отыра уақыт, замана, үрпақтар байланысын 
айқындай аламыз.

Крзір ғылым тарапынан толық қолдау тауып отырған 
Отырар оркениятын Отырар мен оның өзінен кем түсе 
қоймайтын іргелестері Кокмардан, Кедер (Қүйрық төбе), 
Оқсыз, Қарақоныс (Қаракөншек), Шілік (Бүзық), Отырар- 
дың тікелей ықпалында болған Иасы (Түркістан), Сауран, 
Сығынақ, Шорнақ, Қарнақ, Хүзақ (Созақ), Баба Ата, 
Қүмкент, Қараспан, Хүрлық (Шымкент), Сайрам, Сүткент 
секілді ортағасырлық қоныстар қалыптастырған. Отырар 
көгалды алқабьі әлемге Әбу Нәсір әл-Фараби (870-950), 
Ғаббас Саид әл-Ж ауһари (790-860), Ысқақ әл-Фараби 
(т.ж .б.-1002), Ысмаил әл-Жауһари (т.ж.б.-1010), Ахмет 
Әл-Фараби (т .ж .б .-1 174), Ахмет Иасауи (1094-1166), 
Әбілқасым ол-Фараби (1130-1210), Әдіб Иұғнақи (ХІІ-ХПІ 
ғ.ғ.), Ысмаил әл-Отрари (т.ж.б.-1489) сыяқты энциклопе­
дист ғалымдар, ақын-жазушылар беруі, ал олар шыққан 
түркі-қы пш ақ ортасынан кейінірек Д әу іт  Әділбақи  
Т үркістани, Қадырғали Ж алайыри, қазақ арасынан 
Ақтамберді, Майлықожа, Қүлыншақ, Шаді төре секілді 
ғылым мсн мәдениет қайраткерлерінің өрбуі Отырар 
өркениятының кезінде шарықтап дамып, Қазақстан тари- 
хында өшпес із қалдырғанының белгісі.

Отырар мен онымен аттас көгалды алқап (бір кезде оны 
Фараб деп те атаған) тарихта көне заманнан белгілі өңір. 
Олар жәнінде мағлүмат көптеген ортағасырлық авторлар- 
дың еңбектерінде кездеседі. Отырар арқылы бір тармағы 
Таразға (қазіргі Жамбыл), Баласағүнға, онан әрмен Шығыс 
Түркістанға, екіншісі -Шашқа (Ташкент), Соғдыға, Мерв- 
ке, Нишапурға кететін ежелгі керуен жолы өткен. Сауда 
жолдары оны Көне Үргенішпен (Хорезм), Еділ бойымен, 
Қара теңіз жағасымен, Кавказбен байланыстырған.

Алғашқы отырықшы қоны стар Отырар когалды  
алқабында Қаңғүй /қазақ транскрипциясында - қаңлы) эт- 
носаяси бірлестігінің негізінде мүнан кем дегенде екі мың 
жыл бүрын пайда болған. 6 тайпадан, 12 рудан түрған 
қаңғүйлардың /қаңлылардың/ қазақ халқының тектестік 
қүрамында маңызды қоспа / кірме/ болғаны тарихтан 
белгілі. Қазаққа тиісті мәселелерді көне қытай жазба де- 
ректеріне сүйене зерттеген түрік ғалымы Мүқтархан Ораз- 
байдың айтуына карағанда,қаңғүйлар біздің заманымызға 
дейінгі I ғасырдың скінші жартысында Фергана аңғарынан 
солтүстік батысқа қарай Сыр бойы мен Қаратаудың ара-



лығындағы /  бұл Отырар когалды алқабына дәл келеді/ 
бірыңғай тарихи-мәдени кеңістікті қүраған сл болған 
/Караңыз: М.Оралбай. Біздің заманымызға дейінгі бес 
ғасыр- біздің заманымыздың бсс ғасыры. Канд.дис. Анкара 
-Алматы, 1991, 110-111 б ./

Тарихи деректер арқылы Міржақып /Мір-Якуб/ Дула- 
тов та б ізд ің  халықтың өзі ж өнінде тікелсй жазба  
мағлұматтар кездесетін X ғасырдың ар жағынан келе 
жатқан сжелгі сл ексндігін, ал оның тсктестік қүрамын 
түзгендсрдің негізгі үйгқысы түркі нәсілді қаңлы, қыпшақ 
тайпалары болғанын қостаған пікір айтқан. /Караңыз: 
М .Д улатов. Қ ы рғы з-қазақ тарихы туралы. “ Қазақ  
әдебиеті”, 5  көкск, 1991/.

Осы айтылғандардың өзінсн-ақ біз қазақ халқының 
шыққан тегі сыяқты әлі де болса озіндік шешімін таба 
алмай ксле жатқан аса ірі ғылыми-танымдық және саяси 
мәні бар м әселсні дендеп саралай отыра , Отырар 
өркениятының қазақ халқына, оның конс модениетіне негіз 
болғанын дәлелдсй аламыз. Тағы бір коңіл аударатын 
жағдай -  Отырар көгалды алқабының диханшылықпен 
айналысқан Орта Азия мсн көшпелі Дешті қыпшақтың 
шсгіне орналасқандығынан қаңғүй мәдениетінің малшы- 
лы қпен қатар дамы ған егінш ілік  достүрл ер ін е  
бейімделгсндігі. Мүны біз Отырар -Қаратау мәдениеті дс- 
гснге жататын Көкмардан, Күйікмардан, Қыркескен 
қазбаларынан табылған ссксрткіштерден, осіресе күйдірген 
саз балшықтан жасалған, тастан қашалған, металдан 
соғылған бүйымдардан, еңбск қүралдарынан аңғарамыз. 
Каңғүй тайпаларына байланысты нәрселср озіміз соз ғып 
отырған біздің заманымыздың алғашқы жылдарына жата­
тын қоныстар мен зираттардан да корінеді.

Жүздегсн жылдарды артқа салып, V11-V1II ғасырларда 
көне түркі қағанатының қүдіреті күшейген шағында Оты­
рар көгалды алқабын арабтар басып алуға тырысқан. Сол 
кездегі араб жазба деректсрінде түркі - соғды жағында 
соғысқан қаңғарлар (кеңгсрестер) жөнінде айтылған. Бүл 
мәліметтерде когалды алқаптың негізгі қаласы Кангу-Тар- 
бан, Түрарбан дсп аталған. Болкім, Отырар деген атау 
Түрарбаннан туындалған да болар. Отырардың ол кезде 
аса маңызды роль атқарғандығын жергілікті тамғамен ақша 
шығара бастағанынан да аңғаруға болады. Ол кездегі 
'Гүрарбан (Отырар) тек жазба деректердсн ғана емес, ар- 
хеологиялық зсрттеулсрден де молім. Қала сәулстксрлігінің 
деңгейін  археологтар  ашқан Ксдер (Қүйрық тобе) 
бекінісінің (бәлкім, бүл қаңғар билеушісінің қаладан тыс 
түрағы болар) кескінінен дс коруге болады. Биіктігі он метр- 
ден астам үйіктің үстіне түрғызылған бүл ғимарат айнал- 
малы долізбен қоршалған салтанатты залдан, қонақ жай 
мсн шаруашылыққа қатысты бәлмслерден түрған. Салта-



натты залдың бұгатына ағаштан ойып, бояулы суреттсрмсн 
толықтырылған бас құр берілген. Онда құда түсу, үйлену 
салтанаты, қамалды қоршаған садақшылар, қүбыжық бей- 
нелер, тақта отырған торт аяқты қүдайдың кескіні бейнс- 
л енген . Б екін іс бүрыштама мүнарлары бар қамал- 
қорғанмен қоршалған.

IX ғасырда Отырар қүр аты болса да Иранның сама- 
нидтер әулетіне бағынған. Бүл кезенде қала омірі жаңа 
белсске котсрілгсн, Оған тіркесс жаңа слді мсксндер пайда 
болған. Ескі қала рабадтың -  қол онершілер тұрағының 
есебінен кеңейе бастаған. Ол кездегі Отырар скі жүз гектар 
жерге орналасқан дегсн дерек бар. Шамасы біздің қазіргі 
көріп отырғанымыз қаланың орталық бөлігі ғана болған. 
Қала қүрылысы реттелген ж үйем сн ж үргізіле бас- 
тағандықтан біркелкі үйлер бой түзей бастаған. Қалада су 
құбыры, нәжіс жүйесі пайда болған. Қаланың орталығы 
да, іргел іс елді м екендер і де қам ал-қорғандарм сн  
қоршалған.

Х-ХІ ғасырларда Оңтүстік Қазақстан түгслдей ислам- 
дана бастаған. Бірақ ата-бабасынан бүтқа табынуды мирас 
еткен Отырар көгалды алқабының халқы арасында 
мұсылман діні бірден орныға қоймаған. Ел арасында ис- 
ламға дейінгі сенім (зороастризм, манихейлік, буддизм де 
болуы мүмкін), түркі жазуы сақтала берген.

Дсгенмен, жаңа дін қала түрғындары арасында қызу 
қолдау тапқаннан кейін мешіт, медресе т.б. діни орындар 
салына бастаған . Итқарқасы (төбе жабыны) ағаш  
үстындармен (бағаналармен) тірелген осындай бір алғашқы 
меш іттің (X ғас.) қалдығын археологтардың Кедер  
қаласының орнынан тапқаны ислам сәулет өнеріндегі 
“үстынды” қүрылыстар салудың қай кезден бастап 
Қазақстан жеріне ене бастағаны жөнінде қүнды материал 
болып табылады.

Тағы бір көңіл аударатын нәрсе сол кезден бастап қала 
сыртында мүсылман зиратының пайда болуы. Мүнда кейін 
ел аузында “Отырарда отыз баб, Түркістанда түмен баб, 
Сайрамда сансы з баб , ең үлкені Ары станбаб” деп 
дәр іптелген  исламды уағы здауш ы , бүкіл мүсылман 
қауымына белгілі шейх, Ахмет Иасауидің үстазы Арыстан­
баб жерленген. Қам кесектен түрғызылған күмбезді ма- 
зарлар осы бір ескі зиратта тіптен соңғы кезге, XX 
ғасырдың 40- жылдарына дейін сақталған болатын.

Отырар тарихында Х-ХІ ғасырлар тікелей қыпшақ дәуірі 
болып табылады. Археологтар ашқан қыш күйдірстін 
қүмдандар, моншалар, түрғын жай, қоғамдық орындардың 
қалдықтары сол кезеңнен қалған. Осы мезгілде кемелден- 
ген ш егін е ж етк ен  қала XIII  ғасырда моңғол  
шапқыншылығына тап болып, үлкен күйзеліске үшыраған. 
Қазақстанға жау басып кірердің алдында ғана Отырар Хо-



резмшах мемлекетінің қурамына еніп, оған басшы болып 
белгілі қыпшак батыры Қайырхан (өз аты Альш-Дерек) 
тағайындалған. Ол узаққа созбай қаланың қорғаныс шебін, 
бекінісін нығайтып, күрделендіре түскен. 1219 жылы қала 
қақпасының алдына кслген моңғолға өзгелерден бұрын той- 
тарыс берген де осы Отырар болған. Алты айға созылған 
ерлік қорғаныстан кейін, қаланы қорғауға жәрдемге келген 
хорезмдік оскербасы опасыздық жасап түнде қакпаны 
ашқан соң, әрбір әулідс (эулада), көшеде, алаңда жанта 
ласа қарсыласқан Үлы қала жауға берілген. Бһіспе. 
дұшпан қаланы тонап, өртеп, бекінісінің кулін көкк- 
ушырған. Елдің басым көпшілігін қырып, қалғанын 
Моңғолияға құлдыққа айдатқан.

Өкінішті-ақ... Бізге сол ерлік қорғаныска қатысып, қан 
төккен ерлердің есімі белгісіз , ерлігі ғана сл есінде. 
Кезінде талайды тамсандырған әсем қаладан алдымызда 
ж алпиған үй ін д ісі ғана жатыр. Қаншама ата-баба  
мұрасынан айырылдық. Отырардың кітап қоры жоғалды. 
Қала қорғанысын басқарған, басқаны былай қойғанда жеке 
өз басына зәулім  ескерткіш коюға түрарлық есіл ер 
Қайырханды, алып Інәлшік Жаған-Түғдыны жау Са­
марканда ж атқан Ш ыңғысханның алдына апарк п, 
масқаралап, өңешіне қорғасын қуйып, азаптап өлтірген. 
Қандай жауыздық десеңізші. Өз басым осы бір есіл ердің 
әруағы алдында барлық уақытта бас иемін.

Отырар тағдыры - осы жердің автохонды тұрғындары 
болған біздің ата-бабамыздың тағдыры, қазақ халқының 
тағдыры. “Жақыныңды жаттай сыйла, жат жанынан 
түңілсін!” деп босқа айтылмаған, өзімізді озіміз сыйлама- 
сақ, өзгелер сыйлай қоймас. Үлы Отырар алдында, оның 
жазықсыз құрбандарының алдында бас иіп, тағзым етейік, 
халайық!

Біз Отырардың моңғол шапқыншылығынан кейін де бой 
кетергені жайында айттық. Ежелгі керуен жолдарының 
түгіскен жерінде, Қазақстандағы егіншілік күнкөріс пен 
кошпелі тіршіліктің шегінде орналасқандықтан иесіз қалған 
қала бірте-бірте қалпына келтіріле бастаған. XIII ғасырдың 
ортасына қарай-ақ мұнда ақша шығаратын орын жумыс 
істеп, алтын, күміс, мыс теңгелер шығарыла бастаған. 
Әсіресе XIII ғасырдың аяғында Масуд-бектің ақша рефор- 
маларынан кейін қала шаруашылығы қайта жанданған.

XIV ғасырда қала қалпына келтіріліп, айналасына жаңа 
қ ам ал-қ ор ған  тұрғы зы лған. Қ азба зер ттеул ер д ің  
нәтиж есінде табылған осы кезеңге жататын хумдар, 
қумыралар, сырлы ыдыс-аяқ,қүрлыс материалдары, тіптен 
Еділ бойы мен Кіші Азиядан, Шығыс Түркістан мен 
Қырымнан әкелінген заттардың қалдықтары, Алмалықта, 
Б ұқарда, Ж ен тте , Омылда соғылған ақш алар, Са- 
м арқаннан, Г ераттан, Ш ираздан келген зергерлік



бұйымдар қала омірінің қайта қалпына кслгсндігін 
көрсетеді.

XIV ғасырдың екінші жартысында Тсмірланның қол ас- 
тына енген Отырар көгалды алқабы ол өлгеннен кейін 
Моғулстан мен Мауреннахрды билсп-тостсгсндсрдің, қазақ 
хандары мен көшпелі өзоек мықтыларының арасындағы 
тартыстың шеңберіне іліғіп, талай рет қолдан қолға өткен. 
Тек XVI ғасырда ғана бір жола қазақ хандығына бағынған 
Отырар, қайта салынып, ескі кала аймағындағы омір қайта 
жанданып, қыза түскен. Жаңа шеберханалар ашылып, осы 
түста қазақ хандарының атынан гқша соғыла бастаған. 
Отырар Қаратау жотасының екі жағындағы елді мекен- 
дерді, Арыс, Сыр бойындағы Сығынаққа дейінгі қалаларды 
өз өнімімен қамтамасыз етіп келген. Бүқар тарихшысы 
Рузбиханның айтуына қарағанда, Отырардың қолжазба 
кітаптары Сығынаққа дейін таратылған. Мүның өзі Оты- 
рардың оз кітапқоры болған деген пікірді қостауға 
мүмкіндік беретін жайт.

Қ азақ хандығының күш ею і, оның экономикалық 
мүмкіндіктерінің арта түсуі, саяси жоне халықаралық 
жағынан нығаюы қала өмірінің дамуына қатты эсер еткен. 
Отырар Сыр бойының аса маңызды мэдени және эконо- 
микалық орталығына айнала бастаған.

Археологиялық зерттеулерге қарағанда, XVII ғасырда 
Отырарда бес мыңнан астам халық түрған. Отырар басқа 
Сыр бойы қалалары сыяқты “Ақтабан шүбырынды - Алқа 
көл сүлама кезінде” жоңғар шапқыншылығының зардабын 
түгелдей тартқан. Әйтсе де мәні бөлсктеу мына бір деректі 
бөле жара атаған жөн. Шымкент, Түркістан, Созақ, Сай­
рам сыяқты түрақтанған қоныстарды айтпағанда, күйреп 
тозығы біткен ескі мекендердің өзінде де ол кезде тіршілік 
белгісі өшпеген-ді. Аман қалған түрғындар шағын-шағын 
топ болып, егіншілікпен, саудамен, малшылықпен айна- 
лыса берген. Қазіргі тэбе-тобенің айналасына шоғырланып, 
үй салатын дәстүр сол заманнан қалған. Сүрай келсеңіз, 
сол төбе боп жатқан қонысты мекендегендердің үрпағы бо­
лып шығатыны тағы бар.

Отырар өркениятының біз үшін аса маңызды екендігі, 
ең алдымен, элемге әйгілі осы бір көгалды алқапты ежел- 
ден мекендеген қаңғүй (қаңлы), қаңғар, қыпшақ сыяқтьі 
тайпалардың қазақтың тектестік қүрамында нсгізгі қоспа 
болып, оның халық болыгі қалыптасуына алғаш жол 
ашқандығында болып отыр. Егер осы түрғыдан алсақ, Оты- 
рарды қазақ халқының алғаш қалыптаса бастаған жер- 
лерінің бірі деп қарауға болады.

Екіншіден, Отырар өркенияты жетістіктерінің қазаққа 
тән қүрылыс ісінсн, осіресе үй түрғызудан, суландыру 
тәсілдерінен, еңбек қүралдарынан, оуездік аспаптардан, 
қол өнерінен кәрінетіндігі оның қазақ мәдениетінің



ізашары болғандыгын дәлелдейді.
Мысалға алсақ, “Отырардағы баспананың нсгізгі үясы,- 

дсп жазғаы архсологтар К.Ақышсв, К.Байпақов, Л.Ерза- 
ксвич,- дәлізді нсмссс түнскті (қоймалы - Ө.Ж.) болмс, 
сол сыяқты көп бол м сл і т ір кеспслер  отырықшы 
қазақтардың үйлерінс үқсас” (Қараңыз: Древности Казах­
стана, Алматы., 1975, 34 б.). Сыр бойының отырықшы 
жоне жартылай отырықшы халқының біріндс өздері түрып, 
скіншісіндс конақ күтстін ортасы долізбсн ажырасқан екі 
болмелі “Қоржын үйі” оның өн бойына астық қүятын 
түнек - қойма салатыны архсологтар пікірін растайды. Про­
фессор М.Мсндіқүлов қазақ арасында ксңінсн тараған 
түрғын үйдің негізгі екі түрінен -далалық қыстаудан, он- 
дағы “ауыз үй”, “оттық үй”, “жатақ үй”, “конақ үй” 
тірксспесінсн дс, оңтүстіктің “қарсы ссіктісінен” де қоржын 
іспетті үядан түратын баспана сүлбасын ашқан (Қараңыз: 
Архитектура Казахстана. Алматы., 1959, 155 б.). Оның 
үстіне Кенді Алтайдың орманды алқабында түратын 
қазақтың ағаштан киыстырып түрғызатын торт қабырғалы 
“қыстығынан” да, бсскабырғалы “дүкенінсн” де, оларға 
тірксстірс орналастырылатын “Шарбақ үйінсн" де тіптен 
Арал мен Каспий балыкшыларының лашығынан да қоржын 
үй сарыны байқалады.Белгілі орыс ғалымы С.И.Руденко 
20-жылдары Ойыл мсн Сағыз бойын мекендеген елдің озі 
зерттегсн итарқасы қора-қопсымен біргс жабылатын 
тіркеспс қыстауын қазақтьщ өзінс ғана тон, басқа жүрттан 
алмаспаған, оған жоне оның ата-бабасына кем дсгенде осы- 
дан екі мың жыл бурын белгілі болған баспана нүсқасы 
деп есептсген. Ал мүнда да қоржын үй сүлбасы корінстіні 
дәлелдеуді қажет етс қоймас.

Казақтың дәстүрлі түрғын үйіндсгі сокі (оны сыпа деп 
те атайды) Отырардың қазба үйіндсгі шеті күйгсн қышпен 
қаланған суфаларын қайталайды. Қоржын үйдегі оттық 
қүрылымы мен қызмстінің торкіні жағынан Отырардікінс 
үқсас.

Осының бәрін есксрс отыра біз, қазақтағы түрғын жай- 
дың барлығынан сүлбасы көрінетін қоржын үйді Отырардан 
табы лған қазба баспананы ң тікелей баламасы деп  
қараймыз.

Тағы бір айта кететін жайт -  қазақтағы әуізді, шүңетті 
суландыру жүйссінің, кішігірім атыздарға егістікті орналас- 
тыру тосілінің Отырар турғындарының іс-қаракетін еске са­
латыны. Оның үстіне Шоуілдір каналы ескі оман арықтың 
ізімен қазылған. Арыс-Түркістан каналын салуда ежелгі 
Ақарықтың коне заманда Арыс пен Бөгенді қосқаны ес- 
керілген. Отырардан табылған еңбек қүралдарының, ат 
әбзелдерінің көпшілігі қазақтікіне сәйкес келеді.

Тегі, қазақ арасында баланың әусздік қабілетін дамыту 
үшін дүңгіршек, шың, қамыс сырнай, қос тілік, сақпанмен



біргс пайдаланылып келгсн үшкіріктің Отырардағы Х-ХІІ 
ғасырларға жататын баспананың орнынан табылуы да ксз- 
дейсоқ емсс. Тіптсн, Отырардан қазып алынған астық 
қүятын хумдарға, су таситын қүмыраларға, шөлмектерге, 
ыдыс-аяққа қазақ руларының тамғасын салған достүр дс 
үрпақтар байланысының көрінісі іспетті.

Кедсрдс Х-ХІ ғасырларға жататын түрғын үйдің орнын 
қазғанда саздан жасалған ойыншының маскасы табылған. 
Мұның озі жасанып, тіптсн маска киіп жүрт алдына шығып 
өнер көрсететіндердің қатысуымен өтстін қызықшылық 
Қазақстанда ортағасырларда, бәлкім онан да орірск, болған 
деген ой туғызады. Мүмкін арқаның шаншарлары мен 
қулары, Сыр бойының масқарапаздары (осы создің “маска” 
деген түбірден шығуы ықтимал), тігітен ортекешілердің, 
сал-серілердің, жыршылардың өзі осындай дәстүрдің  
жалғасы десек, бүл пікірге күмонданудың жоні бола 
қоймас.

Әттең, бізде әдет-ғүрыптық, түрмыстық, әуездік архео- 
логиямен айналысатын мамандар болса мұнан да басқа 
жаңалықтар ашуға болар еді-ау. Отырарды жиырма жыл 
қазып, мәселенің бүл жағына көңіл аудармағанымыз 
өкінішті-ақ. Өйткені, бізге қазақтың ортағасырларда, онан 
да бүрын қалай киініп, қайтіп омір сүргенін, қандай 
мәнердс он салып, қалай билегенін, әдет-ғүрпының, 
мәдени-түрмысыньщ қандай бағытта болғанын білу қажет 
емес-пе? “Түйснің танығаны - жапырақ” дегендей біздің 
айналып-соға берстін ш сгіміз өзім ізге белгілі ХУШ  
ғасырдың аяғы мен XX ғасырдың басы ғана.

Қ азір  респ убли к ада  ж аңа бағдарлам алар, жаңа 
оқулықтар жасау қолға алынды. Таяудағы жылдарда Ерте 
дүние, Ортағасырлардағы, жаңа замандағы тарихтан 
(болкім, атаулары басқаша болар) өз оқулықтарымыз бо- 
лып қалар дегсн үміттсміз. Өйткені, біз осы уақытқа дейін 
Қазақстан жонінде мардымды білім бсрмсйтін аударма 
оқулықтармен пайдаланып келдік. Біздің халық тарихи 
мәңгүрттікке осылай келген. Енді біз “Ерте дүниеден” 
мүнан былай тек сжелгі Греция, Рим немесе Египет 
жоніндегі мағлұматпсн қатар сол заманда қазақ даласын 
м ек ен д еген  еж ел гі сақ , м ассагет , қаңғүй , үйсін  
м әдениетінен де толім -тәрбие алатын боламыз. Ор- 
тағасы рлар тарихы нан  тек Батые Европа секілді 
өркениятты жүрттардың тарихын үйреніп қана қоймай, 
қазақ халқының тектестік қүрамында аса маңызды қоспа 
болған ғүн, түркі, қыпшақ тайпаларының омірі мен 
мәдениетінен, тіптен, қазақ халқының ғасырлар бойы 
қалай қальіптасқандығынан, оның елдікке, бірлікке 
үмтылған іс-қаракетінен молімет алатын боламыз. Ал 
Ж аңа зам ан  тарихы  тек Россияны ң ғана емес  
Қазақстанның да тарихы болмақ.



Осындай ұлағатты істе қолды байлай беретін басты 
қиыншылық - тарихи, жазба деректердің тапшылығын бы- 
лай қойғанда, ғылыми зерттеулермен дәлелденген матери- 
алдардың жетісе бермейтіндігінде болып отыр. Мұның өзі 
көп жылдар бойы Қазақстанның көне тарихын зерттеп, 
білуге нақтылы көңіл бөлінбей келгендігінің қырсығы.

Жоғарыда біз Отырар өркениятының қазақ мәдениетін 
қалыптастыруда аса маңызды роль атқарғаны жонінде айт- 
тық. Ә рине, еж елгі Отырар тұрғындары мен қазақ 
халқының арасындағы тектестік, уақыт,замана, урпақтар 
сабақтастығы олі дс тсревдсте зерттсй түсуді қажст стетін 
өзекті мәселе. Егер буған ерекше мән бере күш салсақ, 
көне Қазақстан тарихының әлі де болса жөнді айқындала 
қоймаған түстарын ашуға мүмкіндік аламыз.

Сонда ғана қазақ халқы Отырар өркениятының занды 
мүрагері ретіндс озінің ерлікке, бірліккс, елдікке тыр- 
мысқан өткеніне мақтаныш сезіммен қарай алатын болады.

Отырар арқылы, кошпелі тіршілік пен отырықшы 
күнкөрістің түгіскен жерінде бой түзеген осы бір алып қала 
арқылы, Отырар өркениятынан нәр алған қазақ тарихи да- 
мудың барысында бірте-бірте халық боп қалыптаса бас- 
таған-ды. Отырар біз үшін қазақ тарихының алтын бесігі, 
Куликово алаңы, Бородино алаңы, Ватерлоо алаңы секілді 
ерлік алаңы. Қазіргі тапшылық жағдайында тікелей 
мүмкіндік болмағанымен, осы жерде, ата-бабамыздың қаны 
төгілген қасиетті ж ерде, Отырар қамалының батыс 
қабырғасын, ондағы қақпаны қалпына келтіріп, алдына бе- 
дерлі монумент түрғы зуды, жарты жылға созылған 
қорғаныс кезіндегі “жекпе-жек” сайыс алаңын қалпына 
келтіруді осы бастан қолға алған жөн.

Бәлкім, бізге Отырар тәбенің әзін де археологтар кел- 
генге дейінгі қалпына келтіру жағын ойластырған дүрыс 
болар. Тегі, мүнан былай археологтар қазған жерді, зерт- 
теліп болған соң фиксация жасап, қайтадан жауып оты- 
руды дағдыға айналдыру керек. Өйткені, осыдан бес мың 
жыл бүрынғы қоныс орыны Ботай (Көкшетау облысы), 
ежелгі сақ дәуіріне жататын атақты Бесшатыр (Тал- 
дықорған облысы), көптеген басқа да ескерткіштер архео- 
логиялық зерттеулерден кейін сол жайылған-шашылған 
күйінде қирап жатыр. Мен бірде Отырардың өзімен тсвдес 
көршісі, лақап бойынша, әл-Фарабидің туған жері -ежелгі 
Оқсыз (бір кезде Васидж деп аталған) қаласының орнында 
болып, осыдан қаншама жыл бүрын жасалған шүрыпты 
көріп қайран қалдым. Оның ойығы арқылы осы уақытқа 
дейін қардың, жаңбырдың суы төоенің астына кетіп 
жатқан. Отырар тобсні бастапқы қалпына келтіру қажет 
дсп отырғаным - болашаққа төбе болса да бірдеме қалса 
деген ой еді. Бірде, Шәуілдірде болған шетелдік бір ғалым 
да осындай пікір айтқан екен.



Отырарды сақтау - біздің бүкіл дүниежүзілік тарих ал- 
дындағы парызымыз. Парызға берік болу - азаматтық, 
отаншылдық борыш. Қызылқүмның Отырар ауданы болып 
аталуы тек ғалымдарға ғана емес, оның тұрғындарына да 
Отырарға, оның үлы азаматы Әбу Нәсір әл-Фарабиге бай- 
ланысты тарихи ескерткіштердің бәрін сақтап, қалпына 
келтіріп, жүртқа отаншылдық тәрбие беруге дәнекер етуде 
аса маңызды міндеттер жүктейді. Ағайын, мүны да ойла- 
найық.



ТҮЙІНІ

Тарих белестерінің талайынан отксн қазақ бүгін дс аса 
жауапты кезеңді басынан кешіп отыр. Талапкер -  талғам, 
төреші — уақыт, шындық -  ақиқат нышаны болатындықтан 
тәуелсіздіктің әліппесін енді ғана оқи бастаған сыяқтымыз.

Жасыратыны жоқ, қоғамның даму бағытына терең тал- 
дау , елдің ертеңі мен болашағына нақтылы болжам жа- 
салмағандықтан, тіптен өзінің тиісті зандылықтарымен омір 
сүретін әлеум еттік  қүрылымның дамуына тыянақты 
ғылыми көзқарас қалыптастыра алмағандықтан соңғы жыл- 
дары қазір борімізді алаңдатып отырған келеңсіздіктерге 
жол берілді. К езінде “жаудың” бсйнссін қолдан жа- 
сағанымыз сыяқты коммунистерді ойдағыдай болып шыға 
қоймаған қайта қүрылудың қас жауы - кертартпа күштер 
етіп көрсететін дертке душар болдық. 74 жыл бойы совет 
қоғамын басқарған, озіміз кәміл сеніп, шын пейілімізбен 
жоғары идеалдарына қызмет еткен Коммунистік партияның 
1991 жылдың 19-20 тамызындағы, кей жақтары әлі де бол- 
са түсініксіз, мемлекеттік төңкеріске әрекет жасалғанына 
байланысты өзге мықтының емес, өз бас хатшысының “декре- 
тімен” ләм деп аузын ашпай, тіптен азын-аулақ мәлімдеме 
де жасамастан біржола өмір сүруден қалғаны окінішті-ақ. 
Мүньщ өзі миллиондаған коммунистерге жасалған опасыз- 
дық болды десек қателесе қоймаспыз.

Бәлкім, бүл қайсыбіреулердің өз айыбын басқаға аудара 
салатын қара бастың қамынан туған жағдай да болар. 
Өйткені пайыбына барсақ, осы уақытқа дейін қайта 
қүрылуға қарсы кертартпа күштер дегеннің белсенді дем 
берушілерінің аты-жөні неге аталмасқа. Неге олардың “бас 
терісін бетіне қаптап” бүкіл қоғам алдында жіберген 
өрескел қателіктері мен кемшіліктері үшін жауакершілігін 
арттырмасқа. Әлде біздің жариялылық, пікір сайысы деп 
жүргеніміздің бос соз болғаны ма?

Меңінше, біздің қоғамда қайта қүрылуға тікелей, сана- 
лы түрде қарсы шыққандар болған жоқ. Ал, жаңаша ойлап, 
қалыптаса бастаған қоғамдық, саяси, экономикалық 
қүрылымдарға қьізмет етуге қабілеті жете бермейтіндер аз 
емес. Олармсн кертартпа күштер деп айдар тағып, бай- 
балам салмай-ақ қоштасуға болатын еді ғой.

Шамасы, біз дүниежүзілік тарихи үрдістің шырғалаңы 
мол қысталаң соқпағына түскен болуымыз керек. Сон- 
дықтан қазіргі саяси, экономикалық дағдырыс пен кемтар- 
лықты революциялық сілкініске түсе бастаған елдің жан-



жақты даму алдындағы уақытша дүрбслеңі дсп ұққан 
ләзім. Өйткені, мундай жағдайдың торең дс түбегейлі 
озгсрістср алдында болатыны белгілі.

Иа, слдің соңғы жетпіс жылдан астам тарихында 
халқымыз үшін кесепаты ауыр оқиғалар аз болған жоқ. 
Ахмст Байтүрсыновтың: “Калтылдақ қайық мініп еспесі 
жоқ, теңіздс жүрміз қалқып, ксшпесі жоқ. Жсл соқса, 
қүйын қуса жылжи бере, болған соң табан тірср ештеме 
жоқ”-дсгснінің дс орны бар. Мүның басты ссбсбі -респуб- 
ликаның зкономикалық тәуелсіздікке қолын жсткізе ал- 
мағанында, өз жеріне, зз байлығына озі ие бола алмай 
қалғанында. Әйтседс совсттік тарихты зүламат кезеңгс ба- 
лап, шолақ қайыру тарихи қисынға қарсы шығу болып та- 
былар сді. Мәселенің егжей -тегжейіне терең бойламай-ақ, 
тек оқу-ағарту жүйесін, мэдениетті, әдебиет пен онерді, 
ғылымды дам ы туда қол ж етк ен  барш аға м злім  
жетістіктердің ззі-ақ ел оміріндегі ақ пен қараны барынша 
эділ екшеп кэрсетеді ғой деп ойлаймьш.

Негізгі гәп - Қазақстанның еткендегісі мен бүгінгі 
өмірінің күңгейі мен теріскейін шындыққа ғана жүгініп, 
ақыл-ой таразысынан откізумен қатар жүртты елдікке, 
бірлікке баулитын іс-қаракеттер жасау. Бүл халықтың 
элеуметтік қажыр-қайратын, күш-жігерін дүрыс арнаға 
бағыттау үшін ауадай қажет-ақ. Ең керегі, ауызбіршілік, 
“бір жағадан бас, бір жеңнен қол шығаратын” ынты- 
мақтастық.

Әрбір тарихи кезеңнің өзіне тән ерекшелігі, сыны мен 
тезі, қуанышы мен өкініші болады. Мэселен, бүгінгі күннің 
де дәл осындай қыры мен сыры жетерлік. Үлттық сана- 
сезімнің тамырланып толыса түсуі, халықтың рухани 
қазынасының молаюы, әдебиет пен өнер арқылы жүрттың 
санасына ұялайтын ой салмағының арта түсуі қайта 
қүрылу кезеңіндегі жетістік екенінде дау жоқ. Қазақтың 
тарихи түлғаларды еске алып, ас беретіні тегіннен тегіғ 
болмаса керек. Өзекті дәстүр. Ол қазақ елі үшін ежелгі 
олимпиадалардан кем болмаған. Өнер сайысы да, жүйрік 
ат, здепті қыз, сегіз қырлы, бір сырлы жігіт те, жезтавдай 
шешендер де, зншілер де сондайда танылатын. Яғни, 
мүндай мерейлі күндер жеке ақынның, не батырдың қара 
басын дэріптеу ғана емес, елдің слдік қасиетін, дарынын, 
дэстүр-берекесін эспеттеп, тэрбиелеу жолы. Осы түрғыдан 
алып қарағанда соңғы кезде ғана өткізілген Абылайдың, 
Бегенбайдың, Қабанбайдың, Сыпатайдың т.б. мерейтойла- 
рының өзіміз душар болған тарихи мэңгүрттікке қарсы 
бағытталғанын үмытуға болмайды.

Казақ жүртының арттырғаны - рухани дүниесінің  
өзіндігі, жасампаздығы мен енері екен. Ол ззінің тарих 
қойнауында қалған көп асылдарының орнын суырып-салма 
ақындығымен, ш еш ендігімен, қолөнерімен, дэстүрлі



м әдениетім ен  толтырып келген. Оның рухани даму' 
желісінің өзіндік арқауын үзбей, жалғастыра беру - 
мәңгүрттікке қарсы жүрттың санасына нүр, сәулс қүйып, 
омірге биік талғам мен дүрыс кәзқарас қалыптастыра бе- 
руге жол ашады. Ең бастысы, үлт мүддесін көздейтін осы- 
нау міндеттің шынайы салмағы мен мәнін жүрекпен үғына 
білу. Мүның өзінің азаматтық қүлшынысқа итермелейтіні 
тағы бар.

Сол \ міт пон сснімнің үдесінен шығатын болайық,.
оқушым!



СІЛТЕМЕ ДЕРЕКТЕР

Абу Наср аль-Фараби. Философские трактаты. Алматы, 
1912.

Агапов В ., Кадырбаев М . Сокровища древнего Казах­
стана. Алматы, 1979.

Аджигалиев С .И . Традиционные погребально-культовые 
сооружения Западного Казахстана как историко-этногра­
фический источник. Автореферат дис.канд. наук. Ленинг­
рад, 1989.

Акишев К .А ., Байпаков К .М ., Ерзакович Л .Б . Отрар 
XVI-XVIII веков по итогам раскопок 1971-1973 годов. - 
‘Древности Казахстана”, Алматы, 1975.

Акишев К .А ., Байпаков К .М ., Ерзакович Л .Б . Позднес­
редневековый Отрар. Алматы, 1981.

Аргынбаев Х .А .,  Кауанова Х .А ., Ходжаева Р .Д . Направ­
ления и протяженность кочевых путей -"Хозяйство казахов 
на рубеже ХІХ-ХХ веков". Алматы, 1980,

Аргынбаев Х .А . Обычай и поверья казахов, связанные 
со скотоводством. - “Хозяйство казахов на рубеже ХІХ-ХХ 
веков”, Алматы, 1980.

Архитектура Казахстана. Алматы, 1958
Байпаков К .М . Средневековая гошдская культура Юж­

ного Казахстана и Семиречья. Алматы, 1986.
Байсейітов К,. Қүштар коңіл. Алматы, 1977.
Байыргы сак,, еун, уйсін өнері. Қазақ совет энциклопе- 

диясы. II том, Алматы, 1973.
Басенов Т . Памятники архитектуры в районе Сам. Ал­

маты, 1959.
Бартольд В .В . Киргизы. Соч. т.1, част> 1. Москва, 1963.
Бернштам А .Н . Архитектурные памятники Киргизии. 

Москва, 1950.
Биржанов К .А ., Захарова И .В . Распространение полив­

ного и неполивного земледелия. Способы и типы иррига­
ционных сооружений. - “Хозяйство казахов на рубеже 
ХІХ-ХХ веков”. Алматы, 1980.

Булатов М .С . Геометрическая гармонизация в архитек­
туре Средней Азии IX-XV в.в. Москва, 1978.

Бөгенбай дәуірінің қаһармандары. Целиноград, 1991
Валиханов Ч. Избранные произведения. Алматы, 1958.
В  им бери А. Путешествие по Средней Азии. Санкт-Пе­

тербург, 1865.
Волин С . Сведения арабских источников ІХ-ХҮІ в.в. о 

долине р. Талас и смежных районах. Труды Ин-та исто­
рии, этнографии и археологии АН Казахской ССР. т.ҮШ. 
Алматы, 1960.

Герцен А .И . Колокол. Прибавочный лист. 1867



Грум м -Грж им айло Г.Е . Западная Монголия и Уранхяй 
ский край. Ленинград, 1926.

Г ум илев Л .Н . Древние тюрки. Москва, 1967.
Д у л а т о в  М . Қырғыз-қазақ тарихы туралы. “Қазақ 

әдебиеті”, 5 көкек, 1991.
Древние авторы о Средней Азии. Ташкент, 1940.
Е леукен ов Ш , От фольклора до романа-эпопеи. Алматы, 

1987.
Ж д а н ьк о  Т .Я . Номадизм в Средней Азии и Казахстане. 

Москва, 1968.
Жилище народов Средней Азии и Казахстана. Москва, 

1982.
Записки Русского географического общества. Санкт- 

Петербург, 1904, т.29.
З а х а р о ва  И .В ., Ходж аева Р .Л . Казахская национальная 

одежда. Алматы, 1964.
И см й гулов О. Население Казахстана от эпохи бронзы 

до современности. Алматы, 1964.
Қазақ хандыгының ХУШ гасырдың бірінші жартысын- 

да өз бостандыгы мен тәуелсіздігі үшін күресі. Целиног­
рад, 1991

К арм ы ш ева  Б .Х . - Кочевая степь Мавераннахра и ее 
население в конце XIX - начале XX в. - “Советская эт­
нография”, 1980.

К аскабасов С.А. Казахская несказочная проза. Алматы,
1990.

К ур ы л ев  В .П . Оружие казахов. - XXXIV’ сб. Музея ан­
тропологии и этнографии АН СССР .Ленинград, 1978.

Костюм народов Средней Азии. Москва, 1979,
К о зы б а ев  М .К . История и современность. Алматы. 1991.
К вопросу о территориальной целостности Казах­

стана — Материалы республиканской научно-теоретиче­
ской конференции. Алматы, 1990

К вбесо в  А. Эл-Фараби. Алматы, 1971.
Л евш и н  А. Описание киргиз-кайсацких орд и степей. 

ч.Н., Санкт-Петербург., 1832
М аргул ан  А .Х . Казахская юрта и ее убранство. М., 1964.
М ассон  М . Старый Сайрам. Известия Средазкомстариса. 

Вып. III, Ташкент., 1926.
М ен ди к ул ов М . Памятники архитектуры полуострова 

Мангышлак и Западного Устюрта. Алматы, 1986.
М ук а ң о з М .С . Виды сельскохозяйственных орудий. “Хо­

зяйство казахов на рубеже ХІХ-ХХ веков., Алматы, 1980.
Л а з а р е в  Ф. Записки о некоторых народах к землях 

средней части Азии. Санкт-Петербург., 1821.
О разбай  М . Біздің заманымызға дейінгі бес ғасыр -  

біздің заманымыздың бес ғасыры кезеңіндегі Қазақстан- 
ның этносаяси тарихының мәселелері. Канд. дис. Анкара- 
Алматы, 1991.



Прошлое Казахстана в источниках и материалах. Ал­
маты, 1935.

Р уденко С .И . Очерк быта казаков бассейна рек Уила 
и Сагыза - “Казаки. Антропологические очерки.” Ленин­
град, 1927.

Р ы чков П ,И . Топография Оренбургская, то есть обсто­
ятельное описание Оренбурской губернии. І-ІІ. Санкт-Пе­
тербург, 1762.

С адоков Р .Л . Тысяча осколков золотого саза. Москва. 
1971.

С улт ан ов Т .И . Краткое описание сочинения Сейфи. Из­
вестия АН Казахской ССР. Серия общественных наук, 
1970, N1.

Ма-
Ал-

Современное общество и общественные науки - 
териалы республиканского совещания обществоведов, 
маты, 1991

Традиционная одежда народов Средней Азии и Ка­
захстана. Москва, 1989.

С ары баев Б. Казахские национальные инструменты, Ал­
маты, 1978.

Т окарев С.А. Этнография народов СССР. Москва, 1968.
Т олст ов С .П . Генезис феодализма в кочевых скотовод­

ческих обществах. ИГАИМК. вып. 103. Москва-Ленинград, 
1934.

Турсунбаев А .Б . Казахский аул в трех революциях. Ал­
маты, 1967.

Ш алекен ов У .Х . Актобе - средневековый памятник. - 
История материальной культуры Казахстана. Алматы,

Я нуш кевич А . Дневники и письма из путешествия по 
казахским степям. Алматы, 1966.



БІРІНШІ БӨЛІМ

Уак,ыт ксруені
Тарих қойнауьша үңілсек 
Нэртәуекел! . . . .  . . .
Қаңағатпен күн кешкен 
Іздеген табады . . . .
Үйлесіміи тапқан ұқыптылық 
Алтын домбыра жайлы ацыз 
Ж аңа мыцжылдық табалдырығын аттарда

ЕКІНШІ БӨЛІМ

Ж алғыз күдірст
Жалгыз қүдірет ...............................................
Ерлік, бірлік б е л г і с і .........................................
Абайға тағзым етейік, халайық! . . . .
Үлыстьщ ұлы күні .........................................
“Қоржын үй” хикаясы..........................................
Би қ а н а т т а н с а ....................................................
Абылайдың үш мұңы ...................................
Қазақ жерінің тұтастығы жөніндегі мәселесіге 
Қасым ескерткіші алдында туған ой . .
Отырар өркенияты және біз . . . .  
Түйіпі . . .  . .
Сілтеме деректер

У ДЖАНИБЕКОВ

Караван времени 

н а  к а з а х с к о м  я з ы к е

Редактор Н .  Т о л е у п о в  

Художник Б .  С е р и к б а е в  

Художественный редактор Б .  С е р и к б а е в  

Технический редактор К .  А б д и к а р и м о в а  

Корректор Ж .  Н у р г о ж и н а

ИБ № 5545

Теруге жіберілді 11.12.91. Басуға қол 1.03.92 қойылды. Қалпы 84Х Ю 8'/зг. 
№ 2 баспа қағаз. Қаріп түрі «Таймс» тектес. Шығыңқы басылыс. Шартты 
баспа табағы 10,08. Шартты бояу көлемі 10,52. Есепті баспа табағы 10,60. 

Тиражы 20 000 дана. Заказ № 3514. Еркін бағасы 18 с. 30 т

Қазақстан Республикасы Баспасөз және бұқаралық ақпарат министрлігі 
Халықтар достығы орденді «Жазушы» баспасы, 480124, Алматы қаласы, 

Абай проспектісі, 143-үй.

Қазақстан Республикасы Баспасөз жэне бұқаралық ақпарат министрлігінің 
«КІТАП» полиграфиялық кәсіпорындары өндірістік бірлестігінің Кітап 
фабрикасы, 480124. Алматы қаласы, Гагарин проспектісі, 93-үй.


