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И.В. Стасевич

СОВРЕМЕННАЯ ПОГРЕБАЛЬНО-ПОМИНАЛЬНАЯ 
ОБРЯДНОСТЬ КАЗАХОВ И КИРГИЗОВ 

В СРАВНИТЕЛЬНО-ИСТОРИЧЕСКОМ АСПЕКТЕ

Несмотря на длительную историю научного изучения Кир-
гизии до настоящего времени ряд вопросов, связанных с этни-
ческой историей этого народа, отдельные аспекты его духовной 
и материальной культуры все еще остаются освещенными в недо-
статочной мере. Не принижая значение для исторической науки 
исследований по киргизской культуре наших предшественников, 
выдающихся этнографов ХХ  в., нужно признать, что при срав-
нении степени изученности, скажем, казахской культуры и кир-
гизской последняя, несомненно, уступает по количеству собран-
ных и проанализированных научных материалов. Во многом это 
объясняется труднодоступностью горной страны, спецификой 
культуры кочевого населения, отличавшегося известной незави-
симостью и воинственностью.

Представленная вниманию читателей статья стала продол-
жением изучения погребально-поминальной традиции, начатого 
автором несколько лет назад [Стасевич 2009 а: 279–285; 2009 б: 
33–37]. Полевые исследования последних лет позволили в срав-
нительном аспекте рассмотреть киргизскую традицию, основы-
ваясь на уже проанализированных материалах по казахской куль-
туре.

Анализ погребально-поминальной обрядности казахов 
и киргизов XIX–ХХ веков показывает, что данная традиция, по 
сравнению с другими обрядами жизненного цикла, отличается 
известным консерватизмом. Многие элементы местной 
в диахронической перспективе доисламской системы верований 
сохраняются именно в погребально-поминальных верованиях 
и представлениях. Возможно, это связано с тем, что правильное, 
традиционно устоявшееся исполнение именно погребально-
поминальных мероприятий, по мнению носителей культуры, 
обеспечивало посмертное существование души умершего 
и поддержку духами-предками живых потомков, что в социуме, 
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ориентированном на традиционные ценностные критерии, 
рассматривалось как гарантия стабильной жизненной ситуации 
не для отдельного индивида, а для общества в целом.

Последовательность погребально-поминальных мероприятий 
в киргизской и в казахской традиции проводов покойного 
практически идентична. В современной киргизской обрядности 
можно выделить ряд элементов, которые практически не 
сохраняются в казахской культуре. Например, установка юрты для 
покойного. Киргизы устанавливают юрту в обязательном порядке, 
даже в городских условиях. Исключением являются киргизы-
ичкилики, которые не ставят юрту, а оставляют покойного в доме. 
У казахов же данный обычай сохраняется весьма эпизодически.

В некоторых районах Киргизии до настоящего времени 
существует традиция, согласно которой дети умершего, оплакивая 
его, опираются грудью на посох (таяк). После завершения похорон 
таяк сжигают или оставляют на могиле. В настоящее время этот 
обычай в казахской культуре не фиксируется, как и  традиция 
обозначения детской могилы колыбелью, оставление на могиле 
посуды, используемой в ритуале. Кроме того в киргизской 
погребально-поминальной практике обычай оплакивания 
покойного более четко структурирован, это касается и женского 
(кошок) и мужского (öкÿрÿк) плачей. В казахской культуре 
женские плачи в традиционной импровизированной форме 
в настоящее время встречаются очень редко, а обычай мужских 
плачей существует в сильно редуцированной форме. По словам 
пожилых информантов из Алайской долины, еще в 70-х  годах 
ХХ в. существовал обычай развешивать вещи покойного в юрте 
на кереге. В настоящее время такой традиции нет, ношеные 
вещи умершего забирают самые близкие родственники. Понятия 
тул современные киргизы, как и казахи, уже не помнят, но 
словосочетанием тул хатын (= жесир) продолжают, как и раньше, 
называть вдову умершего.

Казахский вариант традиции основывается на специфике 
социальной организации общества, уже к концу XIX  в. во 
многих религиозных практиках казахов прослеживается 
явная социальная семантика, в этом отношении погребально-
поминальная обрядность не стала исключением. В киргизской 
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культуре более явно проступает связь обрядовой практики 
с религиозной семантикой, с более яркими проявлениями 
в диахронической перспективе доисламских религиозных 
представлений. Возможно, что это связано с общим состоянием 
культуры: в киргизской культуре, в отличие от казахской, заметно 
лучше сохраняются «архаизмы», в первую очередь в религиозно-
обрядовой сфере.

Показательным примером для погребально-поминальной 
традиции киргизов является до сих пор сохранившаяся практика 
обращения с так называемыми «неблагополучными» покойными. 
Если в семье смерти следуют одна за другой, то, по мнению 
информантов, с целью прерывания этих трагических событий 
необходимо взять закрытый на ключ замок, положить его в могилу 
с «неблагополучным» покойным, а ключ выкинуть.

Еще в начале — середине ХХ в. существовала традиция, следуя 
которой могилу «неблагополучного» покойного раскапывали 
и ломали ему кости, сейчас смотритель кладбища (шайык) или кто-
то из пожилых людей делает куклу и ломает ей руку или тело, а саму 
куклу родственники оставляют на могиле «неблагополучного» 
покойного. По их словам, такая практика имитирует обращение с 
самим умершим: «Как бы ломают самого покойного и заново его 
хоронят». В современной казахской культуре подобной практики 
нами зафиксировано не было. Между тем активная исламизция 
киргизской культуры способствует изживанию подобных 
«архаизмов» как обычаев, несоответствующих нормам шариата.

Наиболее устойчивым к исламизации остается представление 
о родной земле, земле отцов. И казахи, и киргизы стараются 
хоронить своих умерших на родовых кладбищах. Некоторые 
муллы, как правило, получившие религиозное образование за 
границей, осуждают подобную практику, считая, что по исламским 
нормам умершего нужно хоронить на той земле, где он умер, и нет 
необходимости тратить материальные средства и силы на перевоз 
останков на родину. Тем не менее пока эта практика оценивается 
населением как обязательный долг живых перед умершими, 
и самым позорным поступком продолжает считаться оставление 
праха отца на чужбине.
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К устойчивым религиозным стереотипам можно отнести 
и представления о судьбе души покойного. И казахи, и киргизы 
совпадают во мнении, что у человека только одна душа  — 
жан  /  джан. Расходясь в трактовках понятия (аруақ,  /  арбак), 
информанты обоих этносов сходятся в представлениях о пути 
души умершего: год она находится около дома своей семьи, после 
годовщины со дня смерти уходит и возвращается к родным только 
в четверг и пятницу, просит помянуть ее в молитвах и жертвенной 
пищей.

Несмотря на то что погребально-поминальные обряды 
отличаются известной консервативностью, именно они 
в  последние годы подвергаются стремительной модернизации, 
по крайней мере в киргизской культуре. Так, традиционные 
поминальные даты сдвигаются, следуя наставлению мулл 
и  некоторых аксакалов, сороковины отмечают через неделю 
после смерти человека, а годовщину — через 5–6 месяцев. 
Таким образом, весь поминальный цикл заметно сокращается, 
и это, несомненно, снижает материальные затраты на поминки. 
Если раньше в течение 40 дней дом покойного был открыт для 
всех желающих помянуть умершего, то теперь «сорокодневка» 
сократилась до 7  дней. Такова ситуация в южных районах 
Киргизии, в северных районах степень исламизации культуры 
слабее, там поминальный цикл сохраняет свою структуру, но 
погребение тела, которое традиционно совершалось на 2–3-й 
день после смерти человека, в настоящее время все чаще стали 
проводить на первый, редко на второй день.

Этот процесс в первую очередь связан с активной исламизацией 
культуры. Если во времена Советского Союза при запрете 
на открытое следование исламским нормам как в обрядовой 
жизни, так и в повседневной мы могли наблюдать устойчивое 
существование традиционных институтов, то в настоящее время 
ситуация иная — большое влияние имеет исламское духовенство. 
Муллы, руководствуясь истолкованием текста Корана (в силу полу
ченного религиозного образования) объясняют старые обычаи 
и правила как неисламские, противоречащие «классическим» 
исламским нормам. Поэтому многие обычаи, мировоззренческие 
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стереотипы подвергаются модернизации в соответствии с новой 
исламской трактовкой.

Однако сопротивление имеет место обычно со стороны в слабой 
степени религиозных людей. Так, несмотря на осуждения со 
стороны мулл, некоторые продолжают устанавливать на могилах 
надмогильные памятники, устраивать пышные тои и поминки, 
брать для этого кредиты в банке и т.п. И это ни в коей мере не 
мешает им считать себя настоящими мусульманами.

Возможно, что высокий процент людей, следующих 
наставлениям мулл, поддержан и экономическим фактором: 
муллы настаивают на сокращении расходов на обрядовые 
мероприятия. Так как уровень жизни в современной Киргизии 
достаточно низкий, население благосклонно принимает подобные 
нововведения. Кроме того, на сокращении трат на тои и помин-
ки настраивает и администрация поселков, ссылаясь на законо-
проект, внесенный в Парламент Республики в 2011 г., «О порядке 
проведения семейных обычаев, традиций, обрядов и праздничных 
торжеств в Кыргызской республике». Этот документ на государс-
твенном уровне строго регламентирует проведение праздников, 
количество приглашенных гостей и даже меню и продолжитель-
ность самого мероприятия.

То новое, что мы наблюдаем в погребально-поминальной об-
рядности (скорейшее придание тела умершего земле, сдвиг и объ-
единение поминальных дат, сокращение расходов на поминки, 
обустройство могил), наводит на мысль не только об исламизации 
традиционных норм, но и о повышении социальной направлен-
ности обрядов по сравнению с традиционно-религиозной, что, по 
сути, роднит киргизскую традицию с казахской.

Однако судьбы традиции у этих этносов различны. В казахс-
кой культуре социальная значимость ряда обычаев оказывается 
сильней исламизации культуры. Вера отцов, следование обычаям 
предков является сильным стимулом для сохранения традицион-
ных черт культуры. В Киргизии, особенно в южных районах стра-
ны, ситуация иная: активная исламизация постепенно вытесняет 
из культуры «архаизмы», а обычаи предков часто подвергаются 
пересмотру в связи с «правильным» пониманием ислама.
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СОЦИАЛЬНЫЕ И ВОЗРАСТНЫЕ СТАТУСЫ 
В СОВРЕМЕННОМ КИРГИЗСКОМ ОБЩЕСТВЕ 

(по материалам экспедиций 2011–2012 гг.)

В основу статьи легли полевые материалы, собранные сов-
местно с Л.Ф.  Поповой (РЭМ) в Республике Киргизия, в ходе 
экспедиционных исследований в 2011–2012  гг. Тема адаптации 
традиционных представлений о возрастных и социальных стату-
сах в современной культуре была начата автором на материале ка-
захского общества [Стасевич 2007: 149–153]. Полевые изыскания 
последних лет дали возможность расширить зону исследования 
и привлечь данные по киргизской культуре.

В традиционной культуре возрастные статусы четко определя-
ли специфику поведения человека, круг его прав и обязанностей 
в  обществе. В настоящее время традиционные поведенческие 
стереотипы в некоторой степени утратили свою актуальность. 
Модернизация жизни, несомненно, оказала влияние и на эту 
сферу традиционного мировоззрения. Наиболее четко в совре-
менной киргизской культуре фиксируются представления о воз-
растных градациях жизненного цикла человека, социальные же 
характеристики возрастных статусов, определяющие специфику 
поведения индивида в тот или иной период его жизни, отходят на 
второй план, но при этом не исчезают полностью. Например, до 
настоящего времени поведение невестки-келин достаточно жест-
ко регламентируется нормами традиционной морали, по крайней 
мере в первые годы замужества, в определенной мере сохраняют-
ся и социальные функции старших возрастных групп.
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