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Актуальность темы. В настоящее время, в период научно-технического прогресса, отдельные виды традиционного декоративно-прикладного искусства выпадают из повседневной жизни. Одним из сохранившихся в разных регионах  видом  ремесленничества является безворсовое узорное ткачество. Развитие кустарных промыслов и в зачаточном виде ремесла было обусловлено практическими потребностями домашнего хозяйства и быта, а также духовными запросами, стремлением к красоте, поэтому в народном сознании прикладное искусство было неотделимо от всего бытового уклада. Одной из основных задач современной этнологии является исследование постепенно исчезающих из жизни видов традиционного ремесленничества 
Безворсовое узорное ткачество является важным, ключевым элементом материальной культуры кочевых и полукочевых народов.   
Материальная культура, являющаяся одним из основных факторов этнического культурного наследия, в том числе и традиция ткачества, выступает показателем, определяющим этногенетические и этнокультурные взаимосвязи кыргызов с другими тюркоязычными народами. Поэтому, в исследовании материальной культуры, безворсовое узорное ткачество можно рассматривать как важный историко-этнографический источник. Используемые в ткачестве умения и навыки, цвета, сочетание узоров, их наименования, изготовление множества используемых предметов и вещей, есть огромное достижение в прикладном искусстве кыргызского народа. Однако, несмотря на это, в этнологической науке, изучение  развития безворсового узорного ткачества является одной из неисследованных в достаточной степени проблем. 


Особенности традиции ткачества, его широкое использование в повседневной жизни заслуживает особого внимания как этнографический источник. На сегодняшний день в этнологической науке, традиция безворсового узорного ткачества кыргызкого народа системно не изучена и ей не дан сравнительно-типологический анализ. И в самом Кыргызстане, несмотря на широкое распространение безворсового узорного ткачества в повседневной жизни кыргызского народа, его особенности, разновидности, цветовое разнообразие узоров, все эти аспекты остаются неизвестными широкому кругу научной общественности. 
В последнее время, в период взаимовлияния культур разных народов, наций, когда предметы народного творчества вытесняются фабричными, эстетико-культурные вкусы кыргызских мастеров подверглись изменениям. В связи с тем, что отдельные  изделия, созданные на ручном ткацком станке (ёрмёк), не применяются в повседневной жизни, забываются даже их названия. В этнической истории народа со временем, остается все меньше и меньше мастеров, обладающих навыками и хранящих традиции этого вида декоративно-прикладного искусства. Поэтому, необходимо используя современные методы и достижения этнологии и культурной антропологии, успеть собрать и изучить как можно больше сведений и источников.


Степень  изученности проблемы. Первые сведения о кустарном ремесле кыргызов встречаются в трудах русских ученых-путешественников, в воспоминаниях участников военных экспедиций
.  В них не уделялось должного внимания отдельным  видам материальной культуры, например безворсовому узорному ткачеству. Если есть сведения в общем характеризующие место ткачества в повседневной жизни кыргызов, то нет фактов раскрывающих приемы ткачества, изображение узоров, регионы распространения и другие подобные вопросы.  Поэтому, литературу, имеющую общие сведения о ткачестве, в основном, можно подразделить на три этапа. Первый этап: с середины ХIX века – до революции; второй этап: исследования советского периода, третий этап: научные труды, изданные после приобретения суверенитета Кыргызстаном. 

На первом этапе – с середины ХIX века до революции этнографические исследования по Кыргызстану можно охарактеризовать как фрагментарные сведения и собрание фактов.  Среди материалов, касающихся материальной культуры кыргызов, краткие сведения о ткачестве, о предметах повседневной жизни, традиционной одежде кыргызского народа встречаются в трудах  Ч.Ч. Валиханова
, М.И. Венюкова
, Л.Ф. Костенко
, Г.С. Загряжского
, Г. Бардашева
, Н.Л. Зеланда
, В.В. Радлова
. Представляют большой интерес материалы трудов русских исследователей А.П. Федченко
, Г.Е. Грум-Гржимайло
, Н.С. Лыкошина
, Н.Е.Симакова
. Из вышеперечисленных работ, только  М.И. Бродовский дает подробные сведения о процессе валяния шерсти, изготовлении ткацкого станка, навыках ткачества
.

По инициативе русских и западных исследователей в 1902 году в целях изучения Средней и Восточной Азии, после образования Русского комитета, начались крупномасштабные работы по сбору этнографических коллекций народов Средней Азии. В результате вышло в свет множество научных трудов
. 


Предположения венгерского ученого Г. Алмаши
 о происхождении кыргызских узоров, вызвали горячие споры среди этнографов. В свое время, к этой проблеме обращается Р. Карутц, сделавший попытку определить, присущий всем тюркоязычным народам узор «кочкор мъйъз» («рога барана») как казахский узор. Кроме этого, в труде Р. Карутца хорошо показаны инструменты ткацкого станка, описана каждая деталь
. 

В целом, до Октябрьской революции на территорию Кыргызстана по линии Русского географического общества было организовано и направлено более 70 экспедиций
. 
В советский период  начинается целенаправленный системный сбор сведений о материальной культуре кыргызского народа, в том числе и безворсовом узорном ткачестве.  

Одним из первых исследования проводит Ф.А. Фиельструпом в 1924-1925 годах, который посетил районы Тянь-Шаня и собрал сведения о материальной культуре кыргызов
.

В начале ХХ века Русский Государственный музей пополнился первыми коллекциями по декоративно-прикладному искусству кыргызов, собранными русским этнографом-художником С.М. Дудиным
.

В 1926 г. Н.П. Дыренкова, Н.Д. Старынкевич направляются в Ат-Башинскую долину для изучения и сбора ценных сведений о материальной культуре, ткачестве, вязании, одежде, головных уборах, обуви и хозяйственных предметах. На сегодняшний день, в Музее антропологии и этнографии (г. Санкт-Петербург) хранится одна из первых коллекций, состоящая из 77 предметов по культуре и хозяйству кыргызов
.

Кроме этого, ценные сведения о ткачестве можно почерпнуть из трудов С.М. Абрамзона, начиная  с экспедиции 1927 года на Алай
. В начале ХХ в. А.Ф. Бурковским было начато  исследование инструментария ткацкого станка и его разновидностей
.
В первые годы Советской власти возрос интерес к декоративно - прикладному искусству, узорам кыргызского народа, в результате которого появились новые труды. В этих работах декоративно-прикладное искусство не подразделялось на виды, т.е. имело общий характер. К ним можно отнести труды С.М. Дудина
, В.Н. Чепелева
, А. Ромма
.  В этот период, в трудах М. Гаврилова
, М.С. Андреева
, П.И. Кушнера
, М.В.Рындина
 исследовавших Восточный Памир и территорию Кыргызстана, была сделана попытка анализа декоративно-прикладного искусства кыргызов – изображения и происхождения узоров, их названий и интерпретация. 

Большое значение в качестве источника имеют материалы этнографических экспедиций по безворсовому узорному ткачеству, которые находятся в рукописном фонде Национальной академии наук
. По результатам экспедиций 1953-1955 годов на территории Кыргызстана, в ходе комплексного исследования декоративно-прикладного искусства кыргызского народа было собрано множество материалов и изданы научные труды
. Впервые,  в трудах К.И. Антипиной и Е.И. Маховой, ткачеству посвящен отдельный раздел
. Кроме этого, Е.И. Маховой были исследованы развитие ткачества, способы (терме, кажары, беш кеште), обозначен ареал распространения на карте
.   Большой вклад  в изучение данной проблемы внесли, вышедшие в свет в то время, труды, посвященные региональным особенностям. Так, М. Айтбаев
, исследовал приемы ткачества ремесленников Иссык-Куля, по Кетмень-Тюбинской долине – Б. Алымбаева
, Д. Айтмамбетова
, по Южному Кыргызстану – К. И. Антипина 
. Особый вклад в изучение орнамента кыргызского народа внес  С. В. Иванов
. 

В 80-х годах ХХ века Ч.К. Омурбеков, исследовав одежду кыргызов, рассмотрел виды  одежды, сотканные и сшитые из дерюги
. 


Интересные и ценные сведения о ткачестве кыргызов, проживающих за пределами  Кыргызстана, встречаются  в  трудах А.Г. Серебренниковой
,    М.С. Андреева
, С.М. Абрамзона
, Ю.А. Шибаевой
, А. Абышкаева
,             К.К. Иманалиева, Ж. Мукамбаева
, А.А. Асанканова
.  

После приобретения независимости кыргызским  народом  возрос интерес к различным видам ремесленничества, обращение к богатым традициям. Так, ценным источником по ткачеству служат материалы  А.А. Акматалиева, собранные по всем регионам Кыргызстана
. Искусствовед Ш. К. Монолдоров исследовал названия кыргызских национальных узоров, приемы выбора и сочетания красок
.

Однако в этнографической науке, несмотря на множество научной литературы общего характера, традиции безворсового ткачества кыргызского народа, приемы и техника, названия и обозначения узоров не отражены в виде целостной системы.  Разрозненные сведения разных источников не могут дать единую картину о развитии безворсового узорного ткачества кыргызского народа.

Объектом исследования выступает традиционное безворсовое ткачество кыргызского народа конца XIX – начала XX веков, связанные с ним традиции, обычаи, навыки и умения. 
Предметом исследования является изучение места безворсового ткачества в декоративно-прикладном искусстве кыргызского народа, собственно традиционные изделия ткачества, созданные на ткацком станке (ёрмёк), методы использования, орнаменты, традиции их передачи последующим поколениям, определение общего и особенного в ткачестве кыргызов и тюркоязычных народов.

Цель исследования – исследовать безворсовое узорное ткачество кыргызского народа, его особенности и методы, раскрыть сущность узоров и  изучить, связанные с ним  обычаи и обряды. 

Для достижения цели поставлены следующие задачи:

· уточнить виды инструментов ткачества и региональные особенности их названий;

· систематизировать выбор необходимого сырья, обработку и подготовку для ткачества, сочетание цветовой гаммы;

· рассмотреть этногенетические и этнокультурные взаимосвязи кыргызов с другими тюркскими народами через исследование основных видов и способов ткачества, изделия ткачества, названия узоров;
· проанализировать традиции и обычаи, связанные с безворсовым узорным ткачеством, определить роль мастеров в деле сохранения традиции ткачества, уточнении и расшифровке названий узоров.
Хронологические рамки  охватывают период с конца XIX – до начала XX веков. Именно в этот период относительно хорошо сохранился  уклад кочевой и полукочевой жизни кыргызов, при котором преобладали  изделия ткачества в повседневной жизни. 


Источниковая база исследования:
· Этнографические полевые материалы, проводившиеся в Кыргызстане в 1998-2009 годах с использованием стационарных наблюдений на основе этнологических экспедиций;

· материалы рукописных фондов научных архивов Института антропологии и этнологии им. Н.Н.Миклухо-Маклая Российской академии наук
, Национальной академии наук Кыргызской Республики
;
· постоянные коллекции Государственного музея искусств народов Востока
, Государственного музея этнографии народов России, Музея антропологии и этнографии АН РФ, Государственного исторического музея Казахской Республики, Государственного исторического музея Кыргызской Республики, экспонаты районных, областных, исторических музеев Кыргызстана.
· материалы устных произведений, касающихся ткачества, песни, пословицы-поговорки, поверья и обряды.

Методологической основой диссертации явились принцип исторической объективности, историко-логический и сравнительный методы. В сборе полевых материалов широко использованы методы эмпирического, стационарного наблюдения, сбора информации через  личные беседы с населением Республики.


Научная новизна исследования.  Впервые в этнологической науке Кыргызстана, разносторонне, системно и комплексно проведено этнографическое исследование безворсового ткачества. Исследованы  такие аспекты как распространение безворсового узорного ткачества, региональные особенности, определено его место в повседневной жизни, изменение направлений применения, в соответствии с велением времени. Посвященные теме множество научных трудов, собранные материалы обобщены, приведены в единую систему. На основе собранных полевых материалов, определены основные и дополнительные цвета, применяемые в ткачестве кыргызскими мастерицами, показан процесс получения натуральных цветов из кореньев, плодов, листьев растений. 
Практическое значение работы. Исследования развития безворсового узорного ткачества, его распространения, дают знания о хозяйстве кыргызов, влиянии на жизнь народа скотоводства, отношении к труду, миру, природе, красоте и даже религиозным верованиям. Результаты данного исследования могут быть использованы при написании научно-методических трудов по культуре, хозяйству, быте, одежде кыргызов. Также оно будет полезным в качестве пособия при чтении спецкурсов по материальной культуре кыргызов для студентов вузов и учащихся средне-специальных учебных заведений.  

Исследование может служить в качестве источника на лекционных курсах по этнографии, окажет помощь в изучении хозяйственно-культурных типов, разделении историко-этнографических регионов Кыргызстана. 

Основные положения диссертации, рекомендуемые к защите:

· Ткачество как элемент, отражающий художественность, красоту возникло в процессе изготовления одежды, предметов для дома, украшательства юрты, в последствии, как и другие виды декоративно-прикладного искусства, характерно этапам эволюции, развиваясь от простого к сложному, стало продуктом национального сознания, отразившим его исторические условия и развитие хозяйства. 
· Названия узоров, используемых в ткачестве, утеряли свой первоначальный, древний смысл, на современном этапе можно встретить несколько названий одного и того же узора. В последующем мастера сами давали названия узорам по их внешнему виду. Названия орнаментов, олицетворяющих птиц, животных по сравнению с другими видами ремесленничества встречаются гораздо чаще. 

· Узоры в ткачестве призывали к красоте, изображали явления природы, использовались как обереги от влияния неких сил, от несчастных случаев.

· В традициях безворсового ткачества кыргызов и соседних тюркских народов Саяно-Алтая,  Центральной Азии много общего и похожего в инструментах, приемах ткачества и даже в названиях узоров. Это доказывает наличие этногенетических и этнокультурных взаимосвязей между ними.

Личный вклад исследователя. Диссертант в составе этнологических экспедиций посетила большинство регионов Кыргызстана – Чуй, Нарын, Иссык-Куль, Талас, Джалал-Абад, Ош, где провела стационарные наблюдения, беседы с местным населением. Кроме этого,  использовала в качестве источника постоянные экспонаты этнографических музеев Москвы, Санкт-Петербурга и  Алматы. 
Апробация диссертации. По теме диссертации опубликовано 12 статей.  Основные положения и выводы диссертации были апробированы в виде докладов на международных, республиканских научно-практических конференциях, проходивших в период с 1999 по 2010 годы, например, на Международном  конгрессе востоковедов «Этапы становления и развитие кыргызской государственности», «Кыргызская государственность в системе евразийских реалий», «Развитие государственности в условиях взаимодействия кочевых обществ и оседлых оазисов в зоне Великого Шелкового пути», «Наука и образование: проблемы и перспективы», а также на ежегодном республиканском этнологическом семинаре, посвященном памяти К. Мамбеталиевой.
Структура диссертационной работы – в объеме 198 стр. – состоит из введения, двух глав,  заключения,  списка использованных источников и литературы (304 наименований), перечня сокращенных слов, приложений. 
ОСНОВНОЕ СОДЕРЖАНИЕ РАБОТЫ
Во введении определены актуальность темы, объект исследования, цели и задачи, уточнены методология, новизна, основные положения, выносимые на защиту, выводы теоретического и практического характера, даны предложения.

Первая глава «Ткацкий станок и основные способы ткачества».  Применяемый  кочевыми народами простой ткацкий станок, приемы, умения изготовления для повседневной жизни вещей из шерсти развились до высокого уровня.

Наличие сырья как продукта скотоводства, их переработка обусловили развитие декоративно-прикладного искусства. Если учесть, что ремесленничество у кыргызов не было самостоятельной профессией, каждая кыргызская женщина владела навыками безворсового узорного ткачества. 

Пригодным для ткачества сырьем являлась шерсть овец, верблюдов, а кыргызы племенного объединения ичкилик Восточного Памира использовали также шерсть яков.  Для изготовления нитей для ткацкого станка (ёрмёк) применяли весеннюю грубую, полугрубую шерсть. Состриженную шерсть перебирали по цвету, этот процесс назывался «жун кылдоо». Отобранную шерсть мыли, выбивали на специально высушенной коже теленка или жеребенка, служащей подстилкой для битья шерсти. Прутья кыргызы изготавливали из ивы, ракиты, тальника, березы, но чаще всего из боярышника.
Если шерсти было достаточно много, на помощь призывали соседских женщин и заканчивали работу путем ашара. Встреча соседей, обмен новостями из повседневной жизни, беседы помогали коротать длинный день. Такая совместная работа стала одной из форм передачи навыков переработки шерсти следующим поколениям. Почтенные женщины, посадив рядом снох, дочерей, девушек обучали взбиванию шерсти, приемам и технике переработки, что стало для последующих поколений мастериц уроком, целой школой. Хозяйка дома старалась, чтобы женщины был довольны, готовила для них вкусные блюда. Выбитую шерсть расчесывали в пух, подготавливая к прядению, сворачивали в клубок. Вообще в ткачестве не было понятие кило, применяли оборот тъйдёк жип, търмёк жип, (клубок). Для прядения использовали специальный инструмент – ийик (веретено). На территории Кыргызстана встречаются два вида веретена. Основное различие в том, что на юге верхушка веретена прикручивается. Оно называется бурама (кобул) буйла. На севере такие веретена не встречаются, там верхняя часть просверливается и в отверстие вставляют крепкий чий  или прутик, такое веретено называется  кёзёмё буйла.  Пряжа наматывается на веретено в виде круглого клубка. У кыргызов часто встречаются пословицы-поговорки, поверья и приметы, связанные с веретеном. Например – «кто не умеет прясть, обвиняет веретено», «не умеет прясть – клубок плохой». Такие крылатые слова, пословицы-поговорки, слова поучения, имеющие огромное воспитательное значение встречаются очень часто.


Соответственно изделию прялись и нити. Если нити для тесьмы были толще, то для куржуна (переметная сума), капа (мешок), таар (половик), шалча (настенный ковер) нить была более крученной.  Пряжа в одну нить называлась жалан жип, в два слоя – чыйратылган жип. Для этого одну нить крутили вправо – оь жип, другую – влево сол жип. Верблюжья шерсть также обрабатывалась, как и шерсть овцы или ягненка. Разница – верблюжья шерсть прядется более тоньше. 

Большое значение имела покраска спряженной нити. Для этого использовали коренья, стебли и даже некоторые плоды растений: ышкын тъп, ат кулак, бозунач, арча, тамыр боек чёп, кожура граната, жапайы тал, смородина, выкопанные поздней осенью коренья тута, урюка, ореха и др. Наряду с этим со второй половины XIX века стали применяться химические краски, в связи с  привозом товаров из  России. 


Кыргызы вплоть до конца XIX века для покраски материалов в синий цвет носили в специальные красильни, располагавшиеся на рынке больших городов Ферганы, Андижана, Коканда, Маргелана, Узгена и Оша.  В общем, покраска шерсти или нитей у народов Средней Азии, за небольшим исключением отдельных особенностей, была схожей.

Для жизни кочевых народов самым подходящим, простым по своей сборке и легко налаживающимся инструментом был ткацкий станок (ёрмёк).

Во всех уголках Кыргызстана принцип ткачества одинаков, однако по строению есть некоторые различия. На юге Кыргызстана, в Лейлеке, Баткене, Наукате, Алае, Узгене станок ёрмёк (дъкён)  был в виде иймек. На севере (Чуй, Нарын, Иссык-Куль) станок был виде ъч мара,  на трех ножках.  


Таким образом, у народов Средней Азии нет больших различий в строении и названии ткацкого станка. Например, у каракалпаков, казахов ормек, у узбеков урмак, у туркменов дукан.  

Кыргызы женщину-ткачиху называли ёрмёкчъ. Для установки станка нужны были четыре, шесть стержней, а также два-три человека. Двое должны бегать с нитью, а один закрепляет нити. В то же время, соответственно тому, какую вещь ткать, очень точно высчитывали количество нитей. Натянутые по длине на стержнях нити назывались эриш жип. Верхняя нить – эркеги (мужчина), нижняя – ургачысы (женщина). Кыргызы по этому поводу говорили молодоженам «Эриш-аркак болуп, ынтымактуу жашашсын» или «эриш, аркак ёрмёктёй» – (Живите в согласии, как эриш  и аркак) или «эшигине жараша тушагы, эришине жараша аркагы» по поводу отношений мужа и жены. В процессе ткачества одной из основных нитей, находящейся между нитями эриш и двигающаяся налево –  направо является нить – аркак. После установления ткацкого станка, с помощью инструментов – адыргы и кылыч можно ткать любые вещи. Несмотря на развитие общества и хозяйства инструменты ткацкого станка на протяжении веков оставались неизменными.

У кыргызов есть пословица: «кыйноочу адамына ёрмёк соктур, же тёё кайтарт»  («если хочешь мучить человека – заставь работать на ткацком станке или пасти верблюдов»). Чем сам процесс ткачества, подготовка станка, нитей было более трудным занятием, требовавшим продолжительного времени. Кроме этого, кыргызские мастера внутренне чувствовали и хранили закономерности сочетания орнаментов, симметрию, законченность, пропорцию узоров.


По способам ткачества, изображенным узорам, подобранным цветам кыргызы различают три его вида – терме, беш кеште, кажары.  

Самый распространенный в Кыргызстане из трех видов ткачества – это «терме». Только в северной части Кыргызстана этот способ ткачества  называется – терме, в других областях все виды изделий, полученные на ткацком станке, объединены под одним названием ёрмёк (дъкён). Кроме этого он встречается почти и всех народов Средней Азии. В основном, вещи, сотканные этим способом, были шириной от 3 до 70-75 см. В ткачестве многие вещи, с изображением орнаментов сотканы способом терип-согуу. При терип-согуу считаются все нити, через эриш проводятся аркак и таким образом постепенно изображаются орнаменты, при этом узоры требуют математической точности. Способом терме кыргызы ткали детали внутреннего убранства юрты: уук тизгич, кереге баш чалгыч, узук боо, жел боо (тундук боо, тастар боо); детали  украшений кылдырооч, тегирич, кереге тануулар. Кроме этого, изготовляли напольные или настенные прочные и красивые шалча, конское снаряжение, необходимые при перекочевках куржун, баштык для одежды, посуды и другие предметы для хозяйства, могла соткать каждая кыргызская женщина.  На пол стелили сотканные способом терме половики, в целом называемые таар. В середине XIX – начале ХХ веков нити для ткачества способом терме окрашивались в основном в красный и зеленый цвета.  

Соответственно способу,  терме подразделялось на бир жъздъъ и эки жъздъъ. Бир жъздъъ – узоры или орнаменты изображались на одной стороне вещи. Этот прием характерен для широких полотен, сотканных на ткацких станках тегирич, кылдыргоо, кереге тангыч. Эки жъздъъ – узоры и орнаменты были двусторонними.

В основном, на территории Кыргызстана, несмотря на различия в названиях узоров, используемые цвета, их расположение, ширина были схожими. Однако основа всех этих узоров была единой.  В одном регионе встречается несколько названий одного и того же узора. Широко известны названия «кочкор муйуз», «аркар муйуз», сынар муйуз», «кочкарек» (кайкалак), «жолборс тырмак», тай туяк», «ай кочот», «тор кочот» (тегерек кочот), «ит таман», «ит тиш», «чычкан изи», «каз таман», «тогуз добо», «тумарча», «кумурска бел», «чагырмак», «табак», «бадам», «кыял», «толук кыял», «шак», кырк шак» и другие.

Терме встречается в ремесленничестве всех тюркоязычных народов Средней Азии. Казахи, каракалпаки способом терме ткут различную тесьму для убранства и украшения юрт. 


По композиции,  месту способа терме в ткачестве можно сделать следующие выводы:

· Какая бы вещь не была соткана способом терме, несмотря на ширину, для того, чтобы основные узоры не прерывались и имели законченный вид, посередине для красоты обязательно наносился яркий орнамент, по краям, отделяя от основного, всегда проходила кайма  «суу». В большинстве случаев изображали узоры «тоок кёз», «чычкан изи», «жылан», «тоок кёз», «бото кёз», «бору кёз». Если тканная ковровая полоска широкая, то отдельные  мастерицы по краям украшали орнаментами: «чагырмак», «ит таман», «чёмъч сап», «каз тандай», «аркар муйуз». Эти узоры применялись  при изготовлении тканных ковровых ленточек (тегирич). 
· Основная часть орнаментов состоит из трех видов:

а) середина украшается цельным, одноцветным и одинаковой формы орнаментом. Обычно такие орнаменты бывают волнообразными, ветвистыми.

б) ромбики или шестигранные, последовательно повторяющиеся орнаменты.

в) делятся на квадраты, каждый квадрат украшается отдельно художественными орнаментами.


Вторым видом, используемым при ткачестве является кажары (букара).
 В устном народном творчестве часто встречаются стихи, которые славят красоту кажары. Способ ткачества кажары не распространен во всех регионах Кыргызстана. В западных регионах Ошской области называют гаджары,  а в северных районах называют букары. Этот  способ встречается в Южном Кыргызстане в районе: Жаны-Жол, Ала-Бука, Чаткал, Ноокат, Алай, Алай-Куу и Тогуз-Торо. Кажары также известно, памирским кыргызам и кыргызам, живущим на юге Синьцзянской автономной области КНР. Встречается такие орнаменты и среди узбеков, казахов, туркмен и каракалпаков. Методом «кажары» пользовались при изготовлении веревок и завязок юрты (боо-чуу), т.е. кереге тангыч, тегирич - ковров для стен и паласов, куржунов (мешков) и попон. Скрученную шерсть для кажары  надо прясть очень тонко. Орнаменты,  придающие особую красоту кажары, делятся на две большие группы. В первую группу входят крупные орнаменты, которые ткут ромбиками, лестницообразными односторонними и двусторонними. Такие орнаменты называются «кочкор муйуз», «кыял», «ит куйрук», «бадам», «багжакай» и др. 


Отличие орнаментов («тарак», «каз тандай», «тумарчы», «пашайи», S – образной формы) второй группы в том, что они бывают чаще геометрической формы, мелкими и сплошными.


Среди вещей, созданных на ткацком станке, самым красивым, ярким является третий метод – беш кеште. Сотканные вещи методом беш кеште являются необычайно красивыми и женщин, сделавших  эти вещи, считали приносящими счастье в дом. Женщин-рукодельниц, умевших  изготавливать вещи  методами беш кеште, кажары и терме  в народе называли лучшей из женщин – «жез оймок». «Беш кеште» означает: «беш» - пять, т.е. много,  «кеште», «камида» - ручная, т.е. «множество ручных вышивок». Беш кеште не распространен по всему Кыргызстану. Он достаточно широко распространен в некоторых  районах Ошской, Баткенской,  Джалал-Абадской областях и встречается в Таласском, Тогуз-Тороусском и Алайском районах.

Основной фон беш кеште обычно бывает ярким, белого или желтого цвета. Шерсть для беш кеште пряли на обычной прялке очень тонко и красили ярким цветом. Методом беш кеште изготавливали веревки и завязки для юрты (боо-чуу), попоны, курджуны, богато орнаментированные настенные ковры (туштук), паласы (шалча) и др.

В беш кеште обычно пользовались нитями синего, красного и желтого цветов,  ткали геометрические орнаменты в виде ромбика, зигзагообразные линии, квадратные клетки и др. Особенности расположения беш кеште делятся на два вида. Например, в середине располагали два больших ромба, заполненных мелкими орнаментами, или с помощью прялки ткали один или несколько видов орнамента, располагающихся ровно и последовательно. 


Изучая виды орнаментов, основываясь на ранее изданных исследованиях, информации и трудах ученых, кыргызские орнаменты можно подразделить  на четыре основные группы.

1. Отражение животного мира. Такие орнаменты подразделяются на три части: а) люди, животные, а также орнаменты, отражающие части тела (мъйъз – рог, «кочкор муйуз» – улитка (на юге в Алае – кайкалак), следы животных: «ит таман», «ит куйрук» (собачий хвост), «жолборс тырмак» (коготь тигра), «тай туяк» (копытце жеребца), «тай таман», «тайлак таман», «ат аяк», «чычкан изи»; многие названия орнаментов, связанные с животным миром означали не самих животных, а отдельные части тела, т.е. их рога, следы, хвосты, глаза изображались в разных вариантах и композициях; б) орнаменты, обозначающие птиц и их части тела: самый распространенный из них «карга тырмак» (коготь сороки); в) названия орнаментов, обозначающих насекомых и их части тела: «кополок канат» (крылья бабочки), «жылан»  (змея), «чымын канат» (крыло мухи), «чычкан изи» (следы мыши).
2. Отражение растительного мира гул (цветы), тогуз бодо (девять холмов), кырк шак (сорок ветвей), шак (ветвь), бадам (миндаль) и др. Самый распространенный орнамент, отражающий растительный мир называется кыял (мечта), такими орнаментами пытались показать мечту, размышление народа. В Средней Азии этот орнамент известен под названием ислими. Ислими встречается в восточных странах (Каир, Индия, Бухара). «Кырк шак» – орнамент, олицетворяющий  ветви. В  способе ткачества терме используется в виде термина «шак» или «чагырмак». Слово «шак» в переводе с таджикского означает ветвь. Из множества вариантов часто используемый орнамент «кырк шак» изображают в большинстве случаев на дерюге не в форме круга, а в квадратном виде.

3. Орнаменты, олицетворяющие землю, воду, явления природы (солнце, луну, полнолуние, новолуние, звезды). Этими орнаментами украшали ковры, сотканные способом кажары. В кыргызских орнаментах часто встречаются рисунки луны, а также ее различные фазы. Это связано, главным образом, с кочевой жизнью кыргызского народа, показывающей влияние луны и ее фаз на ведение хозяйства народа.
4. Орнаменты, все необходимые для жизни и хозяйства, а также религиозные  верования (ала мончок, казан кулак, бычак учу, чёмъч  баш (сап), такта, ийрек, араа тиш, тумарча). Часто встречаются треугольные орнаменты в виде талисмана. Украшая похожими орнаментами «ийрек», «араа тиш» кыргызы веровали  в то, что они оберегают семью, детей и хозяйство от несчастий и неудач.

Терме, кажары, беш кеште встречаются и у узбеков, каракалпаков, казахов и туркменов, название и предназначение также одинаково. Это свидетельствует о глубине этногенетических, этнокультурных связей, общность материальной культуры народов Центральной Азии.

Кыргызские мастера при выборе цвета большое внимание уделяли его сочетанию. При изучении  кыргызских терминов, касающихся цвета (кроме оттенков животных) определено следующее:
1) Основные (белый, черный, красный, желтый, синий) и вспомогательные цвета:

· с основными цветами, например, красно-бурый (красно-темно-бурый), бело-серый.

· сочетание двух основных цветов, например, красно-желтый.  Совмещая белый и черный цвета, получали черно-пестрый (ала). 

2) Очень много оттенков получали, перемешивая  основные цвета (серо-красный, ярко серый и т.д.)

3) Термины,  обозначающие синий и зеленый цвет понимались по-разному. На кыргызском языке зеленый цвет иногда называют «синим». Например, «Жер жарылып, кёк чыкты».
Отметим, что сочетание основных и вспомогательных цветов, обозначали и возрастные различия людей.

Глава вторая «Изделия, сотканные на ткацком станке (ёрмёк)». Такие изделия, в основном, делятся на декоративные украшения юрты и предметы,  необходимые в повседневной жизни. 
Кыргызская юрта – это совокупность самых прекрасных моделей национальных орнаментов. В конце XIX – начале ХХ веков каждая кыргызская женщина умела ткать все нужные вещи для юрты. Например: кылдырооч – сотканная бахрома, которую вешали по кругу снаружи между кереге и канат чием. Тегирич (тканная ковровая полоса) – основная декорация юрты,  шириной 20-22, 28-32 см. Тегирич, тканную способом кажары, изготавливали только  на юге и в Таласе и отличались от тем, что были неширокими. Кереге тангыч – тесьма юрты, проходившая по центру кереге. Встречались варианты: чалма боо, баш чалгыч, босого тангыч. Тизгич (уук тизгич) – узкая тесьма, проходящая выше изгиба уук. Изготавливали из семи нитей, художественным двусторонним способом терме, так как тесьма обматывалась. Ъзък боо -  тесьма для привязывания ъзък. Тесьму также можно было изготовить способом терме, кажары и беш кеште. Саканак тангыч – тесьма, соединяющая кереге между собой. Ширина ее такая же,  как и уук тизгич, изготавливается односторонней и двусторонней.  Жел боо – две веревки, идущие  от тъндъка вниз и служащие для укрепления юрты от ветра. Обычно их ткали двухсторонними и они являются самым красивым украшением юрты. Иногда к жел боо привязывают мешки с камнями (салмоор). Некоторые богатые люди в салмоор вместо камней клали слитки золота. Эшик боо - веревки, крепившиеся  от тъндъка к баш босого (верх двери юрты). В большинстве случаев, он так же как и жел боо изготавливается двусторонним. 
При рассмотрении наиболее распространенных орнаментов, созданных на ткацком станке для украшения юрты необходимо отметить следующее.  При изготовлении завязок, тесьмы, узких лент названия орнаментов, которыми украшались эти вещи, иногда не совпадали с их смыслом. Например,  широко распространенный орнамент мъйъз до сих порождает среди исследователей споры. Его можно узнать по повернутым внутрь кончикам рога. Этот орнамент широко распространен среди тюркоязычных народов. Встречаются много вариаций этого названия: кочкор мъйъз, аркак мъйъз, аркар мъйъз, сынар мъйъз, кочкарек (кайкалак), сынык мъйъз, жарым мъйъз и другие. На юге орнамент «кочкор мъйъз» называют «кайкалак», памирские кыргызы – «кучкурук».
Входящие в группу орнамента кыял узоры, встречаются на всех вещах, изготовленных на ткацком станке ёрмёк. В связи с совместным использованием муйуз и кыял возник широко распространившийся в дальнейшем  среди населения новый орнамент чагырмак.  Ит куйрук (собачий хвост) – орнамент изображающийся на тесьме, веревках. Иногда женщины называют его «толкун» (волна). Ит таман (собачья лапа) часто встречающийся у кыргызов красивый узор. Тайлак таман (стопа верблюжонка) в отличие от ит тамана наносится ровно. Эти орнаменты чаще изображаются на попонах для лошадей.  Карга тырмак (коготь  ворона) один из видов орнамента, у которого совпадает и название и вид. В названии встречаются религиозные особенности: в Ошской области их называют газ аяк, каз аяк (лапа гуся), в Баткене кыпчаки называют карга бут (лапа вороны), тоок бут (куриная лапа). Жолборс тырмак (коготь тигра) один из видов орнамента, который обычно украшают кереге чалгыч, жел боо, ъзък боо. Встречаются также следующие названия: сълёёсън тырмак (коготь рыси), илбирс тырмак (коготь барса). Тоок кёз (куриные глаза), бото кёз (верблюжий глаз), торпок кёз (телячьи глаза) часто встречаются в орнаментах по краям изделий. Памирские кыргызы называют этот орнамент кой кёз (овечьи глаза). Таьдай (нёбо) отражает узоры нёба животного, в виде ложбин. Тумар (талисман), узор, напоминающий  ромбообразные  геометрические фигуры. Существовало поверье о том, что узоры тумар охраняют от дьявольских деяний и сглаза. 
Кыргызские женщины делали своими руками не только веревки и ленты для юрты, но и изготавливали внутреннее убранство, предметы обихода. Они все, начиная от одежды, а также красивых и прочных мешков, курджунов, паласов делали с помощью простого ткацкого станка (ёрмёк). Например, специально шили мешочки для продуктов (для чая – чай баштык, для соли – туз баштык, для посуды – аяк кап), что свидетельствует о чистоплотности, опрятности, аккуратности кыргызских женщин. 
Одежда, являющаяся одним из определяющих признаков народа, формировалась под влиянием климата, хозяйства и географической среды. С помощью ёрмёк обычно изготовлялась верхняя мужская одежда – чапаны, чепкены и брюки из бараньей шерсти. Кемсел – это одежда, у которой верхний слой изготовлялся из дерюги, подкладку шили из тонкой ткани. Его также называют бешмант, кърмё, бешбел. Пояс кемсела должен был обтягивать талию. На готовую дерюгу клали тонкий войлок и кипятили, затем топтали. Изготовленные таким методом чепкены называли тепке чепкен, таар чепкен, басма чепкен, сокмо чепкен. 
Еще одна верхняя одежда мужчин, более прилегающая к телу и короче чапана – ныпча, изготовленная из дерюги, внутри наполненная тонким слоем шерсти. Также пришивали завязки и пуговицы. Это название встречается среди китайских кыргызов и в Атбаши как ыпча.

Среди верхней одежды кыргызских женщин почти не встречались чапаны и чепкены из дерюги. Портянки изготовлялись из дерюги, на юге их называли пайтава.
Штаны, нижняя одежда мужчин изготовлялась из овчины, бязи и дерюги (таар шым, пийазы шым, тери шым, теке шым).  

В конце XIX – начале ХХ веков вывоз, продажа и получение прибыли от продажи товаров еще не были развиты. В условиях кочевого образа жизни кыргызы стремились создавать бытовые вещи удобные не только при частых перекочевках, но при этом и при упаковке вещей нужны были разных размеров и формы куржуны и мешки. Все это показывало экономичность, заботливость, эстетический  вкус женщин. Поэтому женщины каждой семьи старались не отставать друг от друга, учились сами и учили своих дочерей. При перекочевке демонстрировалась и выставлялась вся красота этого процесса. 


Куржун – это соединенная переметная сума с двумя отделами. Встречались такие разновидности куржун: жол куржун (дорожный куржун), адеми куржун (красивый куржун), бала куржун (детский куржун), аял куржун (женский куржун). Каждый куржун изготавливали и украшали различными орнаментами, соответственно названию и по предназначению. 


Аял куржун в основном был предназначен для женских вещей и женщины старались делать их методом кажары, вышивали орнаментами очень красочно.  Куржун ткали из дерюги и ковра, украшали мотивами широких узоров, таких как тегирич, кылдырооч, кереге тангыч. У них бывают килит - отмычки, т.е. своеобразные пуговицы.


Кыргызы начали использовать в повседневной жизни сундук и үкөк – сундучок для хранения пищи в конце XIX века, до этого использовали большие куржуны. В такие куржуны – бокчо клали одежду и другие вещи. Также ткали из черно-белых толстых нитей простые куржуны. У кыргызов много разных традиций и обычаев, связанных с куржуном. Одним из них  является – “куржун сөгүү”, т.е. распаривание перемётных сумм.


В повседневной жизни кыргызов, в скотоводстве тоже использовали много куржунов, поэтому каждая женщина умела их изготавливать из дерюги, так как считалось постыдным ходить к другой женщине  просить куржун. Пряли толстые нити и изготавливали черные или пестрые простые мешки. Маленькие мешки называли – дорбо, которые были очень удобны. Больших называли зумбол, их приспособили для загрузки зерна на верблюды и др. рабочих скот. Памирские кыргызы их называют зумбал. 


Баштык (мешок) изготавливали из дерюги, для таких же целей как и куржун, иногда украшали узорами. В народе говорят «в доме кыргыза можно найти сорок мешков (баштык)». Есть такие разновидности, как туз баштык (мешочек для соли), самын баштык (мешочек для мыла), чай баштык (мешочек для чая), жем баштык (торба), нан баштык (мешочек для хлеба), аш баштык (мешочек для пищи), кашык баштык (мешочек для ложек) и т.д.


Сотканную с помощью өрмөк шалчу (палас) иногда стелили на землю, иногда вешали на стены. В некоторых регионах их называли алача или таар. Не зря кыргызы говорят: «есть шалча, лучше, чем ковер, есть бедняк, лучше, чем хан». Шалча делается во всех регионах Кыргызстана.  Изготовление шалчи требует огромного труда.


В основном шалча были квадратными,  края специально отделывали, а специально подготовленные для украшения стен, по краям шили бахрому. Они бывают с орнаментом, а иногда нет, т.е. одного цвета. Часто встречается шалча с сочетанием черно-белого, красно-зеленого и желто-синего цветов, сотканные способом терме, кажары, беш кеште. 


Украшенные различными разноцветными орнаментами, сотканные способом кажары ковры называли кажари алача. Такие же ковры ткут кыргызские женщины в Джалал-Абадской области и называют его какма. 


Для свадебных обрядов ковры кыз килем (ковер для девушки), такыр килем (ковер без ворса) изготавливали способом беш-кеште. Уже в 20-х годах ХХ века в селах встречались всего по одной или две ткачих ковров, в некоторых аилах ни одной ткачихи не было.

Такие ковры встречаются среди жителей, живущих в соседстве с узбеками и таджиками, на юге Кыргызстана  и каратегинских кыргызов на Памире. В Алайской долине пестрые дерюги используют как скатерть. 


Среди вещей, изготовленных на станке өрмөк, самые ценное  и красивое  – это конское снаряжение. Оно выполнялось способом терме, беш кеште, кажары. Ат жабуу (тикек) – попона – основная часть снаряжения.  Ат жабуу вышивали орнаментами, также изготавливали часть («дикек») на ткацком станке  өрмөк.  Встречаются орнаменты  “кыйгач”, “ийрек”, “омуртка”, “бычак учу”, “тогуз төбө”, “байчечек”, “кайкалак”, “допу талаа”.  

Заключение. 
Исследуя традиционное безворсовое узорное  ткачество кыргызского народа можно придти к следующим выводам: 
· Изучая хорошо сохранившееся, почти не изменившиеся, не подвергшееся изменению традиционное ткачество, можно узнать отношение кыргызов к религиозным верованиям, влиянию скотоводства на жизнь и хозяйство, отношение к труду, миру, природе и красоте. 
· Безворсовое узорное ткачество своими традициями, особенностями занимает важное место в духовной, материальной культуре и ремесле кыргызского народа. 
· Несмотря на то, что безворсовое узорное ткаческое искусство кыргызского народа берет начало с андроновской культуры, инструменты не подверглись никаким изменениям. В Кыргызстане принцип работы единый, но по строению различают иймек (дугообразный), маара (трехножный).
· В конце XIX – в начале ХХ веков в Кыргызстане в основном изготавливали вещи способами терме, кажары, беш кеште.
· При составлении орнамента, кыргызские женщины могли произвести точный математический расчет, что свидетельствует об их рациональном знании числительности.  
· Современные мастерицы, забывая старые названия орнаментов, называют их по-разному, поэтому можно встретить несколько названий одного и того же орнамента. 
· Сама традиция ткачества, строение ткацкого станка и орнаменты показывают этническую, этнокультурную связь кыргызов с соседними тюркскими народами. 
· Орнаменты отражают животный, растительный мир, природные явления, предметы обихода и верования. Орнаменты являются результатом художественного анализа увиденного и осмысления окружающего мира, а также превращение абстрактного в конкретный  прекрасный образ.  

· Наряду с шерстью, окрашенной промышленно изготовленными анилиновыми красками, было распространено ткачество из натуральных (черный, белый, рыжий, серый) шерстяных ниток. Из них преобладают белые и черные цвета. 

· В последние время, в связи с  развитием взаимоотношений и взаимосвязей культур этносов, наций, увеличивается число фабричных изделий, вытесняется традиционное народное ткацкое  ремесло, меняются и эстетические вкусы кыргызских мастериц. 

· Кыргызское традиционное безворсовое узорное ткачество на сегодняшний день возрождается и пользуется спросом в повседневной жизни народа. Традиционный кыргызский орнамент используется повсеместно, например,  женские сумки, одеяла, футляры для сотовых телефонов, украшения интерьера.
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Диссертация является первым специальным научным исследованием по  развитию традиционного безворсового узорного ткачества кочевого и полукочевого кыргызского народа.  
Основной задачей данной работы является исследование и анализ традиционного ткачества кыргызского народа и определение этнокультурных связей с соседними народами.  

На основе широкого использования различных  источников, их сравнительного анализа, полевых материалов и стационарных наблюдений впервые комплексно исследованы ткачество, его способы, региональные различия изображенных узоров. Вместе с этим, приведены пословицы-поговорки, традиции и обычаи кыргызов, связанные с ткачеством. 
В диссертационной работе исследованы и определены три способа (терме, кажары, беш кеште) узоров, их региональное распространение и изделия, сотканные на ткацком станке (ёрмёк). Исследованы разные изделия – ленты, тесьма для юрты и одежда, предметы, используемые в повседневной жизни. Рассмотрены используемые на них цвета, их сочетание и изменения, региональные особенности узоров.
Глубокое исследование и анализ традиционного безворсового узорного ткачества и хозяйства кыргызского народа является дополнительным материалом  в аргументировании этногенетических и этнокультурных взаимосвязей с другими народами. 
Диссертация состоит из введения, двух глав, заключения, списка использованных источников, сокращенных слов, приложений и рисунков. 
РЕЗЮМЕ
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КЫРГЫЗ ЭЛИНИН САЛТТУУ ЁРМЁКЧЪЛЪГЪ

(XIX  кылымдын аягы – ХХ кылымдын башы)

Тарых илимдеринин кандидаты окумуштуулук даражасын изденип алуу ъчън жазылган диссертация

    адистиги:  07.00.07 – этнография, этнология жана антропология         
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Диссертация  кёчмён жана жарым кёчмён кыргыз элинин салтык ёрмёкчълъгънън ёнъгъшън изилдёёгё алган алгачкы атайын илимий изилдёё болуп саналат. 

Изилдёёнън негизги максаты кыргыз элинин салттуу ёрмёкчълъгън изилдёё, аларга талдоо  жъргъзъъ жана коьшу жашаган элдер менен этномаданий байланыштарын аныктоо болуп эсептелет.

Търдъъ булактарды кеьири пайдалануунун, салыштырмалуу талдоолорду жъргъзъънън, талаа материалдарын жана стационардык търдё жъргъзългён байкоолордун негизинде  ёрмёк жана ёрмёкчълъктёгъ согуу ыкмалары, тъшърългён оюу - чиймелердин аймактык айырмачылыктары комплекстъъ изилденди. Ошону менен бирге ёрмёктъ согуу мезгилинде кыргыздардын салт – санаалары, ага байланыштуу макал – лакаптар келтирилди.

Диссертациялык иште кыргыздардагы ёрмёкчълъктёгъ колдонулган ъч ыкма – терме, беш кеште , кажары такталды жана алардын аймактык таралышы, согулган буюмдары изилденди. Ёрмёк аркылуу согулган буюмдар – боз ъйдън боо чуулары жана кийим кечектер, къндёлък турмушка колдонулуучу буюмдар изилденди. Аларга тъшърългён тъстёрдън айкалышы жана ёзгёръшъ, оюулардын аймактык айырмачылыктары каралды. 

Кыргыз элинин салтык ёрмёкчълък кол ёнёрчълъгън, чарбасын тереь изилдёё жана ага талдоо жъргъзъъ башка элдер менен болгон этногенетикалык жана этномаданий байланыштарын далилдёёдё кошумча материал катары кызмат кылат.

Диссертация киришъъдён, эки баптан, корутундудан, пайдаланылган булактардын тизмесинен, кыскартылган сёздёрдён, тиркемелерден жана сърёттёрдён турат.   

SUMMARY

Sultanalieva Nazira Ishenbekovna

Traditional lint-free weaving of Kyrgyz people (at the end of XIX – in the beginning of XX cc)

Thesis is presented for seeking scientific degree of Candidate of History Sciences for the Specialty 07.00.07 – Ethnography and anthropology

Key words: Kyrgyz people, loom, weaving, traditional, handcrafting, heritage, decorative and applied, art, ornamental patterns.

This thesis is the first special research study on the development of traditional handcrafting of nomadic and seminomadic Kyrgyz people.

The main goal of the given work is studying and analysis of traditional handcrafting of Kyrgyz people, as well as defining ethnocultural relations with neighbouring people.

On the base of wide use of versatile sources, their comparative analysis, field materials and stationary observations weaving, its techniques, regional differences of depicted patterns was studied for the first time. At the same time proverbs-sayings, traditions and customs of Kyrgyz connected with weaving is considered.

Three approaches-methods of embroidery, patterns, their regional spread and woven clothing were studied and defined in the thesis paper. Works woven on loom were studied – different ropes, tape for yourt and clothing, as well as items using in everyday life.

Deep study and analysis of traditional weaving handcrafting and housekeeping of Kyrgyz people are supplementary material in reasoning ethnogenetic and ethnocultural relations with other nations.

The thesis consists of the introduction, two chapters, conclusion, bibliography, abbreviations, appendix and pictures.
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