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ШЫҢЖАҢ ҚАЗАҚТАРЫ АСПАПТЫҚ 
МУЗЫКАЛЫҚ МҰРАСЫНЫҢ ЗЕРТТЕЛУІ 

Аңдатпа. Түркі тілдес халықтардың ғасырлар бойы қалыптас
қан ортақ тарихи-мәдени даму жолы олардың рухани мұрасының 
біртұтастығын айғақтайды. Қазақ халқының этникалық болмысы XV 
ғасырда толық қалыптасқанымен, оған дейінгі мәдениет нысандары 
рулық-тайпалық өнер аясында дамығаны белгілі. Түркі тілдес тайпалар 
бірлестігі кейін Шыңжаң қазақтарының этникалық құрамын анықта
ды. Аталмыш түркі халықтарының рухани мұрасы, соның ішінде 
аспаптық музыкасы көшпелі өмір салтымен тығыз байланысты болып, 
этностың мәдени тұтастығы мен ұлттық болмысының қалыптасуына 
зор ықпал етті. Осы негізде жазылған бұл ғылыми мақалада Шыңжаң 
қазақтарының аспаптық музыкалық мұрасы тарихи-мәдени контексте 
қарастырылған. Зерттеу мақсаты – осы аймақтағы домбыра және 
сыбызғы дәстүріне тән көркемдік-орындаушылық ерекшеліктерді, 
тарихи тұлғалардың рөлін, аймақтық мектептердің қалыптасуын 
жүйелі түрде зерделеу арқылы бұл өңірдің түркі әлемі мен Қазақстан
ның музыкатану ғылымындағы орны мен маңызын айқындау. Зерттеу 
барысында тарихи-типологиялық, салыстырмалы-теориялық және 
этнофондық    әдістер     мен     кешенді    талдау    тәсілдері       қолданылды.
Шыңжаң қазақтарының аспаптық музыкасы ноталық және 
аудиоматериалдар негізінде сараланып, домбыра күйлерінің 
құрылымдық ерекшеліктері мен саздық-мақамдық айырмашылықтары 
айқындалды. Нәтижесінде, бұл өңірдің өзіндік орындаушылық 
дәстүрлері, тарихи тұлғалардың көркемдік қолтаңбасы және аспаптық 
музыкасының тарихи-мәдени даму үдерісі ғылыми тұрғыдан талданды. 

Кілт сөздер: Қазақтар, мәдени мұра, дәстүр, аспаптық музыка, 
домбыра.

Дәйексөз үшін: Мәулет А. Шыңжаң қазақтары аспаптық музыкалық мұрасының 
зерттелуі  // Мәдени мұра. 2025. №2. 126-149  бб. (қаз.)
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Кіріспе
Қазақтардың аспаптық музыкасы - сан 

ғасырлар бойы ұрпақтан-ұрпаққа мирас 
болып келе жатқан баға жетпес рухани 
асыл қазына. Шыңжаң қазақтарының 
аспаптық музыкасы (әншілік-күйшілік 
өнері), өңірлік және орындаушылық 
ерекшелігі әртүрлі бірнеше 
орындаушылық мектептерге бөлінді. 
Сол орындаушылық мектептің ішінде 
Шығыс Қазақстан өңіріндегі Шыңжаң 
қазақтарының аспаптық музыкасы, 
аймақтық жағынан кең ауқымды 
болып дамыды. Бұл орындаушылық 
мектептің үлкен бір тармағы - қазіргі 
Шыңжаңдағы қазақтардың аспаптық 
музыка өнері. Осы өлкеге қарасты 
Іле қазақ автономиялық облысының 
Алтай, Тарбағатай, Іле аймақтарында 
Санжы, Бұратала облыстарында, 
Құмыл аймағында, Гансу өлкесінде, 
Күйтүн, Шыхызы, Үрімжі қалаларында 
екі миллионға жуық қазақ өмір сүреді 
(Мәсімханұлы, 2012: 265-296).

Шыңжаңның жер жағдайынан 
алғанда қазақтардың жайласқан жері 
Тәңіртауының солтүстік бөлігін (қазіргі 
Шыңжаңның Солтүстік өңірі) суы мол, 
топырағы құнарлы, табиғаты төрт-
түлік малға жайлы таулы мекендерде 
байырғы көшпенді өмір-салтымен 
тіршілік етеді және негізгі тұрмыс көзі 
мал шаруашылығы. Көктем шығысымен 
шөптің отын қуалап, жаз жайлауға 
көшіп,   күз келгенше табиғат аясында 
болады. Жылдың төрт мезгілінде 
көшпелі қазақтардың үшін қыстау, 
көктеу, жайлау, күзеудің алатын орны 
ерекше. Қыстау – қоршауы болған 
қысқы қоныстың атауы. Қоршаудың ең 
қарапайым түрі – ішінде мал қамайтын 
қашасы бар қамыстан, саз балшықтан, 
шарбақтан шеңбер немесе төртбұрыш 
етіп жасалған қоршау. Жайлаудан 
жайлауға көшіп-қону барысында әр 

ауыл жыл сайын өткен жылы өздері 
болған жерлерге қайта орналасқан. 
Көп жылдық тұрақтарды қазақтар 
«ескі жұрт» деп атаған. «Жұрт» – деген 
сөздің мағынасы – бір орында көптеген 
адамдардың жиналуы, оның негізгі 
ұғымы – халық, қоғам. Жұрт – жазғы 
тұрақ үшін орнықты орын. Шыңжаң 
қазақтары қыстауда қазаннан бастап 
сәуірге дейін, ал жайлауда – мамыр, 
шілде, күзеуде – тамыз қыркүйек 
айларында қоныстанған.

Қазіргі кезде Шыңжаң қазақтарының 
аспаптық музыкасының үлкен жанрлық 
бір саласы саналатын күйшілік 
өнерінде - «төкпе» және «шертпе» 
дәстүрі, даму кезеңі жағынан аймаққа 
тән орындаушылық, композициялық, 
аспаптық даму жүйелерімен 
ерекшеленеді. Қазақстанның әр 
аймағында аспаптық музыканың 
махам-сазы, көркемдік стилі бір-бірінен 
өзгеше үлкен орындаушылық өнері 
қалыптасқан. Сондай-ақ Қазақстанның 
әр өңіріндегі ұлттық аспаптардың да 
өзіндік ерекшелікке ие формалары 
сақталған. Бұл құндылықтар туралы 
жүйелі ғылыми-зерттеулер Қазақстан 
тәуелсіздігін алғаннан кейін жандана 
түсті. Бірақ Шыңжаң өлкесіндегі қазақ 
түріктердің аспаптық музыкасы туралы 
толық зерттеулер ғана емес, жалпы осы 
өңірдің аспаптық музыкасы туралы 
материалдардың өзі бүгінгі күнге дейін 
мардымсыз. Бұл зерттеу мақаламыздың 
мақсаты – Шыңжаңдағы қазақтардың 
аспаптық музыкасын тарихи-мәдени 
тұрғыдан зерттеу арқылы жалпы түрік 
тілді мемлекеттердің және Қазақстанның 
музыкатану ғылымында осы уақытқа 
дейін белгісіз болып келген, аталған 
өңірдің аспаптық музыкасының тарихи 
өкілдерін және домбыра, сыбызғы 
дәстүріне тән көркемдік орындаушылық 
ерекшеліктерін, айырықша аймақтық 
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орнын даралап көрсету.

Материалдар 
мен  зерттеу әдістері
Зерттеуде Шыңжаң қазақтарының 

аспаптық музыкалық мұрасын зерделеу 
барысында бірнеше кешенді ғылыми 
әдістер қолданылды. Ең алдымен, 
тарихи-типологиялық әдіс арқылы 
аспаптық музыка үлгілерінің қалыптасу 
кезеңдері, тарихи даму үдерісі мен 
көркемдік ерекшеліктері жүйеленді. 
Бұл әдіс музыкалық туындылардың 
шығу төркінін, стильдік өзгерістерін 
және уақытпен сабақтастығын 
анықтауға мүмкіндік берді. Сонымен 
қатар, салыстырмалы-теориялық әдіс 
қолданылып, Шыңжаң өңіріндегі 
күйлердің құрылымдық, интонация
лық, мақамдық ерекшеліктері талданды. 
Мұндай салыстыру музыкалық 
дәстүрлердің ұқсастығы мен аймақтық 
айырмашылықтарын ашуға бағытталды. 
Этнофондық (этномузыкалық) әдіс 
аспаптық шығармалардың дыбыстық 
үлгілерін (аудиожазбалар, нота 
нұсқалары) талдау мен орындаушылық 
ерекшеліктерін сипаттауға негізделді. 
Бұл әдіс арқылы домбыра мен сыбызғы 
күйлерінің орындалу техникасы, 
саздық құрылымы, және орындаушы 
шеберлігіне назар аударылды. Зерттеу 
барысында кешенді әдіснамалық тәсіл 
қолданылып, музыкалық мұраны 
тарихи, мәдени және көркемдік аспек
тіде тұтастай қамту көзделді. Сондай-
ақ, жергілікті орындаушылардан 
этнографиялық материал жинау, аудио-
визуалды деректерді сараптау, және 
музыка жазбаларын жүйелеу сияқты 
тәжірибелік әдістер де пайдаланылды. 
Бұл әдістердің үйлесімді қолданылуы 
Шыңжаң қазақтарының аспаптық 
музыкалық дәстүрінің тарихи-мәдени 
мазмұнын тереңірек ашуға және 

аймақтық ерекшеліктерін ғылыми 
тұрғыдан негіздеуге мүмкіндік берді. 
Зерттеу жұмысының дерек көздері 
ретінде – Шыңжаңның Іле, Алтай, 
Тарбағатай, Құмыл аймақтары мен 
Санжы облысы, Гансу өлкесідегі 
1950 жылдардан бастап жиналған 
мұралар сақталған архивтерден және 
өз тарапымыздан 1990-2017 жылдар 
аралығында Шыңжаң жеріне жасалған 
жекелеген және біріккен фольклорлық-
этнографиялық бірнеше экспедиция 
материалдарынан алынған.

Осы тақырыпты ғылыми зерттеу 
жүргізген зерттеуші ғалымдардың 
еңбектерін екі топқа бөлуге болады: 
Қазақстандық ғалымдардың осы 
тақырыпты зерттеулері, (Бекенов, 
1981), (Бекқожина, 1996), (Мүптекеев, 
1998, 2014), (Бекенов, 1998), (Сейдімбек, 
2002), (Әбуғазы, Мәулетұлы, 2008), 
(Қазақтың дәстүрлі 1000 күйі антология, 
2009), (Әбуғазы, 2009, 2016), (Жүзбай, 
2009, 2010), (Мәулет, Неғыманов, 2010), 
(Игілік, 2011), (Балтабаева, Қоңырбаева, 
2012), (Әзібаева, 2014), (Шетел 
қазақтарының өнері: музыка мәдениеті, 
2014), (Кәсімбайұлы, 2016), (Таңғытұлы, 
2009), (Ardabi Maulet т.б., 2016) сияқты 
ноталық жинақтар және хрестоматия 
түрінде жарық көрген бұл еңбектердің 
маңыздылығы Шыңжаң күйлерін 
зерттеуде ноталық және күй тарихына 
қатысты деректер алынды.

Шыңжаңда сол өңірдің аспаптық 
музыкасы туралы еңбектер жазған 
(Тұрлықожаұлы және басқалары, 
1984), (Әлімбекұлы, Халықұлы, 
1985), (Тойынбаев, Мәжін, 1988), 
(Әбдіқадырұлы, 1991), (Құсайынұлы, 
1988),  (Мырзаханұлы, 1992), (Мазақ, 
1993), (Оралбек, 1996), (Абдоллаұлы, 
2006), (Таңғытұлы, 2003), (Сейітқазинұлы, 
2000), (Зікіриаұлы, Бәзілханұлы, 2000), 
(Камалұлы, 2006), (Мақайұлы, 2008), 
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(Тоқтабаев, 2008), (Кәсімбайұлы, 2008), 
(Қамзайұлы, 2008), (Зікіриаұлы және 
басқалары, 2009), (Бөденбай және 
басқалары, 2009), (Кәсімбайұлы, 2010), 
(Мақайұлы және басқалары, 2013, 2016), 
(Қабылжанұлы, 1999) сияқты еңбектер 
болғанымен, аталған өңірді арнайы 
ғылыми жүйелі сипаттап-талдау бүгінгі 
өнертану ғылымында өзекті.

Жалпы Шыңжаң қазақтарының 
аспаптық музыкасының зерттелуі Қазан 
төңкерісіне дейін және одан кейін қазақ 
даласына келіп зерттеу жүргізген шетел 
ғалымдарының еңбектерінде көрсетілді. 
XVIII-XX ғасырларда Шыңжаң 
қазақтарының рухани мұрасына зерттеу 
жүргізген және оған естелік-эссе түрінде 
баға берген ғалымдар Петр Аравин 
(Аравин, 1970), Василий Радлов (Радлов, 
1993), Борис Ерзакович және Зейнұр 
Қоспақов (Ерзакович, Қоспақов, 1986), 
Иоганн Готлиб Георги, Иван Андреев, 
Алексей Левшин, Александр Алекторов 
және қазақтың ұлы саяхатшы ғалымы 
Шоқан Уәлиханов (Уәлиханов, 1980), 
Әлкей Марғұлан (Марғұлан, 1985) 
Шыңжаң қазақтарының аспаптық 
музыкалық мұрасы, тұрмыс-салты, 
әдет-ғұрпы жайында құнды деректер 
қалдырды. Сондай-ақ, ХХ ғасырда 
Шыңжаң қазақтарының музыкалық 
фольклорына әсіресе ән мен күйге 
қатысты жинап хаттау жұмыстарын 
жүргізген Александр Затаевичтің еңбегі 
зор.

Аталмыш тақырыпты дербес 
теориялық талдаудың нысанасы 
ретінде таңдалуының өзі де бұл 
тақырыптың өзектілігі мен практикалық 
маңыздылығынан және бүгінгі 
заманда рухани құндылықтардың 
қайта бағалануы мен пайымдалуының 
әсерінен туған қызығушылыққа 
байланысты еді. Аспаптық музыка 
мен жалпы фольклорының зерттелуі, 

жиналуы, насихатталуы – бірінші 
кезеңде ХХ ғасырдың 40-50 жылдарынан 
бастап, Шыңжаңда өмір сүрген өнер 
зерттеушілері – Жағда Бабалықұлы, 
Дүйсенбек Тұрлықожаұлы, Дәулет 
Мазақұлы, Әкима Досмырзаұлы, Еркін 
Дәулетұлы, Әбілез Шәріпұлы, Байақын 
Әлімбекұлы, Дәулет Халықұлы, 
Кәсімбай Құсайынұлы, Оқабай 
Тойынбаев, Мәжін Дәріпбек, Мұқабек 
Әбдіқадырұлы қатарлы адамдар жаяу-
жалпылы жүріп, ел ішіндегі аспаптық 
музыканың озық үлгілерін баспа бетіне 
дайындаған болса, екінші кезеңде, сол 
жақтағы Шыңжаң қазақтарының жазба 
әдебиетін қалыптастырған әдебиетші, 
фольклорист, филологтардың еңбек
терін атауға болады. Осы жолда 
домбыра және сыбызғы күйлерін 
аймақтық деңгейде тұңғыш зерттеуді 
ұсынған күйші-зерттеуші Уәли Бекенов 
пен баласы Дархан Бекеновтың 
еңбектеріндегі бағыт, Ақселеу 
Сейдімбектің тарихи публицистикалық 
очерктерінде жалғасын тапқан. Бұл 
зерттеулерде күй өнерінің тарихи 
тұлғалары Бейсенбі Дөненбайұлы, 
Қожеке Назарұлы, Қайрақбай 
Шәлекенұлы, Мүкей Әбілқайырұлы, 
Әшім Дүңшіұлы қатарлы халық 
композиторларының шығармашылығы 
жайлы аздаған өмірбаяндық және 
ноталық жазбалар беріліп, бұл 
тақырыптың зерттелу бағытының 
айқындалуына үлес қосты. Сондай-ақ 
белгілі ғалым Дүкен Мәсімханұлының 
«Еуразиялық өркениет» (Мәсімханұлы, 
2012), «Сөз желкен» (Мәсімханұлы, 
2005), Нұржамал Алдабектің «Тарихы 
талқыға толы Шыңжаң» (Алдабек, 2003), 
жазушы Жақсылық Сәмитұлының 
«Қытайдағы қазақтар» (Сәмитұлы, 2000), 
тарихшы Нәбижан Мұқаметханұлының 
«Қытайдағы қазақтардың қоғамдық 
тарихы» (Мұқаметханұлы, 2000) атты 
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еңбегінде қазақтардың арғы-бергі 
тарихы, қоныстану жағдайы, оқу-ағарту 
саласындағы жетістіктері, әдебиеті 
мен мәдениетіндегі қайраткерлердің 
Қазақстан тәуелсіздік алғанға дейін 
және тәуелсіздік алғаннан кейінгі 
Шыңжаңдағы қазақтардың қазақ елімен 
мәдени-рухани қарым-қатынастары 
жайында жүйелі зерттелген.

Бұл мақаланың құндылығы осы 
тақырып шеңберінде Шыңжаңда төте 
жазумен және қытай тілінде жарық 
көрген ноталық, тарихи-этнографиялық 
зерттеулерді алғаш рет ғылыми 
айналымға енгізіп отыр. Соның ішінде 
тарихи-мәдени дамуына сипаттама 
жасалған еңбектер, мұражайлар мен 
мұрағаттарда сақталған деректерге 
баса назар аудардық. Әсіресе, Алтай, 
Тарбағатай, Іле, Еренқабырға өңіріндегі 
қазақтардың тарихынан, көшпелі 
тұмыс-салтынан, өнерінен, сол өңірге 
танымал халық композиторларының 
шығармашылығы жайында жарық 
көрген зерттеулер сұрыпталды. Біздің 
зерттеу тақырыбымыз бойынша 
Шыңжаңда шыққан басылымдарды үш 
бағытқа бөлуге болады:

Тарихи-этнографиялық еңбектер. 
Қытай ұлтынан шыққан тарихшы-
ғалым, саналы ғұмырының ұзақ 
жылдарын қазақтың тарихы мен 
мәдениетін зерттеуге арнаған, профессор 
Су Бихайдың «Қазақ мәдениетінің 
тарихы» (Бихай, 2013) атты еңбегінде, 
Шыңжаң жеріндегі қазақ қауымының 
сонау Хан Абылай хан заманынан бері 
сол өлкені мекендеп келгеніне тарихи 
деректер келтіре отырып, ондағы қазақ 
мәдениетінің қытай мәдениетіне қосқан 
орасан зор үлесі туралы дәлелдер 
келтіреді және Шыңжаң жерін мекендеп 
келген қазақтың тарихы, байырғы 
тұрмыс-салты, әлеуметтік және 
экономикалық жағдайы, мәдениеті мен 

өнері (ауыз әдебиеті, музыкасы, опера және 
би өнері, қол өнері, отбасы, неке заңдары, 
діни нанымдары, мереке-мейрамдары және 
оған қатысты салт-жоралары т.б.) туралы 
егжей-тегжейлі зерттеген.

Құрманжан Зікіриаұлы, Тұрсынжан 
Бәзілханұлының «Шыңырау» (Бәзіл
ханұлы, 2000: 1-66) атты еңбегінде 
музыкалық-этнографиялық зерттеулер 
жүргізіліп, халық ішінде көнеден 
сақталған халық күйлерін аңызымен 
жинап жинақ етіп шығарды.

Күйдің ноталық жинақтары. Сан 
түрінде жазылған ноталық жүйеде 
төте жазуда шыққан күй жинақтары 
туралы зерттеулерден Дүйсенбек 
Тұрлықожаұлы т.б. «Күй толқыны» 
(Тұрлықожаұлы т.б., 1984: 1-203) және 
Байақын Әлімбекұлы, Халықұлы 
Дәулет құрастырған «Күй қайнары» 
(Әлімбекұлы, Халықұлы, 1985: 15-181) 
атты еңбектерде Алтай, Тарағатай, 
Іле үш аймақтағы күйшілік өнердің 
басында тұрған Бейсенбі Дөненбайұлы, 
Қайрақбай Шәлекенұлы, Қожеке 
Назарұлы және Әшім Дүңшіұлы 
қатарлы халық композиторларының 
қысқаша өмірбаяндары мен бірді-екілі 
күйлерін сандық нотаға түсіріп, ең алғаш 
баспа бетінен жарыққа шығарды. Мұқаш 
Таңғытұлының «Шығыстың шырын 
шертпелері» (Таңғытұлы, 2003: 32-78) 
атты жинағында Тарбағатай аймағы 
күйшілік мектебін қалыптастырған 
арыдағы күйшілер Қайрақбай 
Шәлекенұлы, Ақымжан Болдырғанұлы, 
Сайлыбай Далабайұлы, Заманбек 
Әнжанұлы, Бейісбай Шабанбайұлы, 
Үрістем күйші, Жұмажан Сыдықұлы, 
Кәсімбай Құсайынұлы, Таңғыт 
Мұқатұлы қатарлы халық күйшілерінің 
өмір тарихы мен күйлерін сандық 
нотада жинақ етіп шығарды. Осындай 
зерттеулердің дені 90-жылдарға 
қарай, аймақтық шеңберде зерттеуге 
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ойысып, Шыңжаңның әр аймағындағы 
белгілі деген композиторлардың 
шығармашылығынан ноталық жинақтар 
шыға бастады. Мысалы, Тарбағатай 
өңірінің ән-күйлерінен ноталық жинақты 
белгілі күйші Кәсімбай Құсайынұлы 
«Жайма шуақ» (Құсайынұлы, 1988: 
3-180) деген атпен жарыққа шығарса, 
Іле өңірінде өткен белгілі күйші-
композитор Әліпбек Мәлікұлының 
мұрасы туралы, Оқабай Тойынбаев, 
Дәріпбек Мәжін «Көктем шуағы» 
(Тойынбаев, Мәжін, 1988: 1-94), Мұхамед 
Әбдіқадырұлының құрастыруымен 
«Сыбызғы сазы» (Әбдіқадырұлы, 1991: 
1-317), Іле аймағында өткен күйші Дәу
лет Мазақұлының өз ән-күйлерінен              
«Көк өзен» (Мазақұлы, 1993: 5-57), Тұрғын 
Камалұлының күйші Камал Мақайдың 
күйлері туралы шығарған «Менің 
домбырам» (Камалұлы, 2006: 1-43), 
Камал Мақайұлының Іледе өткен әйгілі 
күйші Әшім Дүңшіұлының мұрасы 
туралы жазған «Күй пірі» (Мақайұлы, 
2008: 1-36), Отан Кәсімбайұлының 
құрастыруымен шыққан Тарбағатайдың 
халық композиторларының жалғасы 
Кәсімбай Құсайынұлының күйлері 
туралы «Кәсімбай ән-күйлері» 
(Кәсімбайұлы, 2008: 3-254), Құрманжан 
Зікіриаұлы, Мұқаметқан Нұрмұқанұлы, 
Жанар Уақапқызы құрастырған «Кеңес 
күйлер» (Зікіриаұлы, 2009: 1-98) атты 
еңбекте халық арасында сақталған және 
халық композиторларының тудырған 
«Кеңес» күйлерін аңызымен ноталық 
жинақ етіп шығарды. Камал Мақайұлы, 
Ақберді Зиятбекұлы, Еркебай 
Қабылжанұлының «Қоңқайдың қоңыр 
күйлері» (Мақайұлы, 2013: 14-170) атты 
еңбегінде Іле күй мектебінің басында 
тұрған Қоңқай Шоқырақұлының 

шығармашылығы зерттеліп күйлері 
ноталық жинақ болып жарық көрді.

Филология саласындағы төте жазуда 
шыққан публицистикалық зерттеулер. 
Мәселен, Жақып Мырзақанұлының 
«Қазақ халқы және оның салт-санасы» 
(Мырзақанұлы, 1992: 25-102) атты 
еңбегінде жалпы қазақ халқының оның 
ішінде Шыңжаңда өмір сүріп жатқан 
қазақтың тарихы мен тұрмыс-салтына, 
әдебиеті мен мәдениеті, өнеріне 
қатысты этнографиялық зерттеуде 
қазақтардың әкімшілік аймақтарға 
бөлінуі және олардан шыққан танымал 
өнер қайраткерлері туралы жан-жақты 
сипатталған.

Еркебай Қабылжанұлының «Қызай* 
елі тарихына қатысты деректер» 
(Қабылжанұлы, 1999: 201-206) еңбегінде 
Іледе жасап отырған Қызай елінің 
мәдени-тарихи тұлғалары туралы 
публицистикалық еңбегінде Әшім 
күйшінің өнердегі өмірі туралы 
зерттелген. Нығымет Қамзайұлы 
құрастырған «Саз сардары» (Қамзайұлы, 
2008: 3-158) атты кітабында, Іле аймағы 
күй мектебінің соңғы көзі, күйші 
Камал Мақайұлының өнегелі өмірі 
мен шығармашылығы туралы жүйелі 
публицистикалық тұрғыдан зерттелген. 
Осы сияқты еңбектер болғанымен 
күйтану тұрғысынан Шыңжаңды тұтас 
тарихи-мәдени кешен ретінде қамтитын 
ғылыми-зерттеу еңбектері жазылмады.

Талдау
Шыңжаңдағы қазақтардың 

аспаптық музыкасы туралы бұдан 
бұрын толыққанды ғылыми зерттеулер 
болмағандықтан, олардың тарихи 
көшу-қону жолдары, мәдениеті мен 
өнерінің қалыптасу жағдайы, этникалық 

* Қазіргі Шыңжаң жеріндегі Тәңіртауының солтүстік сілемін ондағы қазақтардың ежелден «Еренқабырға» деп 
атайды. Еренқабырға өңіріне қазіргі Оңтүстік Шыңжанның Құмыл аймағы да жатады.

Мәулет А. 
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қоныстану үрдісіне тоқтала кетуді жөн 
көрдік. Тарихи деректер көрсеткендей 
қазіргі Қытай мемлекетінің құрамына 
кіретін Шыңжаң жері ежелден Шыңжаң 
қазақтарының ата қонысы. Жоңғар 
шапқыншылығының салдарынан, ол 
жерлер Абылай хан заманында бір 
мезет жоңғардың отарына айналып, 
қазақтардың амалсыз өз жерлерін 
тастап кетуге мәжбүр болған. Ол 
туралы төмендегідей тарихи деректерде 
көрсетіледі: ХVІІ ғасырдың екінші 
жартысынан ХVІІІ ғасырдың орта шеніне 
дейінгі кезең жоңғарлар күшейіп, Ресей 
отаршылдары оңтүстік шығыстағы 
Шыңжаң қазақтарының жеріне ірге 
кеңейте түскен мезгілмен тұспа-
тұс келді. Жоңғарлар Еренқабырға* 
тауының оң-сол қанатындағы аумақты 
өз қарамағына алғаннан кейін, Шыңжаң 
қазақтарының жеріне қарай қанды 
жорықтар жасалды. Сөйтіп, Шыңжаң 
қазақтарының жерінің шұрайлы 
жайылымдарын жоңғар басып алып, 
халық құлдық пен күйзеліске түсті. Бұл 
кезде қалмақтар басып алған шығыстағы 
иеліктерінен боса көшкен қазақ 
ауылдары елдің батысы және оңтүстік-
батыс бағытындағы жерлерге қоныс 
аударып жатты (Бихай, 2013: 288-289). 
Жоғарыдағы деректер, қазақтардың ол 
жерге 1930 жылдар шамасында барған ел 
емес, керісінше олар Абылай хан заманы
нан бері байырғы атажұрттарында 
өсіп-өніп, салт-дәстүрін берік ұстанып 
келгендігін айқын көрсетеді. Сондықтан 
да бұл өлкені мекендеп отырған 
қазақтардыңнде аспаптық музыка 
мен ғажайып ұлттық аспап үлгілері 
сақталған. Әсіресе сыбызғы (қурай) 
аспабында тартылатын байырғы күйлер 
өте көп сақталған.

Шыңжаң қазақтарының аспаптық 
музыкасының көне кезеңі бұл бақсылық 
өнермен байланысты болған. Шыңжаң 

жерінде бақсылық өнер қазірге дейін жас 
ұрпаққа жалғасып келеді. Бірақ бақсылық 
өнер қазақ даласында жойылғанымен ол 
орындаушылық өнердің кейбір түрлері 
(жыршылық өнер) арқасында, аспаптық 
музыка тарихының талқысынан 
өтіп, музыкалық ерекшелігін сақтап 
қалды. Бұл туралы  өз зерттеулерінде 
өнертанушы ғалым Әсия Мұхамбетова 
былай дейді: «ХІХ ғасырда эпосты 
орындаумен байланысты аспаптық 
өнер өзінің тарихи даму кезеңдерінен 
өтіп, аталған дәуірде кең қолданыста 
болды. Аспаптық өнердің түп-тамыры 
негізінде эпикалық жырлардың кейбір 
үзінділерін музыкамен суреттеуден 
бастау алған. Уақыт өте келе бұл өнер 
даму барысында сөзбен түсіндіруді 
қажет етпейтін «жеке» шебер 
орындашылықтың деңгейіне жетті» 
(Мухамбетова, 1993). Шыңжаңдағы 
қазақтың рухани мәдениетін ұзақ 
жылдар зерттеген қытай ұлтынан 
шыққан ғалым Хуаң Жоңшияңның 
еңбектерінде бақсылық өнердің 
қазақтың аспаптық музыкасының 
қалыптасуына ықпалы жайында былай 
дейді: «Бүгінгі күнде бақсылар азайып, 
тарих сахнасынан қарасын өшіре 
бастады. Олар тегіндегі қасиеттерінен 
айырылып, тек ауруды емдеп, бал ашу 
сынды мардымсыз қызметтермен ғана 
шектеліп қалды. Десе де, олардың 
қазақ ауыз әдебиетіне қосқан сүбелі 
үлесіне   көз  жұма алмаймыз, Әсіресе 
домбыра күйін өз ішіне алған халықтық 
музыкасының таралуында бақсылардың 
атқарған қызметіне сәл қарауымызға 
болмайды» (Хуаң Жоңшияң, 2007) 
(автордың қытай тілінен аудармасы).

Шыңжаң қазақтарынде фольклорға 
тікелей қатысты ескі бақсылық 
сарындар, қараөлеңдер, жоқтау, сыңсу, 
ауыз әдебиет үлгілері, саятшылық 
өнеріне қатысты құнды мұралармен 
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қоса аспаптық музыкалық өнердің 
жақсы сақталғандығының бірден-бір 
себебі, қазіргі кезге дейін көшпенді өмір 
салтын таза ұстанғандығында. Ондағы 
қазақтардың төрт маусымдағы қоныс 
ауыстыру мезгілін ауа райын ескіше 
болжау әдісі арқылы реттеп отырды. 
Мысалы, қыс мезгілінде малға жайлы 
күнгей тау баурайын немесе қар аз 
түсетін тоғайлы жерлерді мекендесе, 
көктемде көктеуде, күзде күзеуде, жазда 
мал жілігін майлау үшін шалғынды 
жайлауларға көшіп-қонып тұрмыс 
өткізіп келеді. 

Қазақтың көшпелі тұрмысындағы 
табиғат дүниесімен болған қарым-
қатынасының өнеріне жасаған ықпалы 
туралы қазақ халқының дала тұрмысын 
жете зерттеген қытай ғалымы, профессор 
Хуаң Жоңшияң былай пайымдайды:

«Жаз мезгілінде, көшпенді халықтар 
малын шұбыртып көгінде қыран 
қалықтаған, жерінде шөп иісі аңқыған 
сахарада еркін тыныстап, табиғаттың 
сұлу көрінісінен ләззат алады. Мал 
шаруашылығы бытыраңқы және еңбек 
болғандықтан, малшылар құзғын 
ұшпастан, ел тұрмай малды өрістетіп 
кеште әрең үйіне қайтады, өзгелермен 
кездесу орайы өте аз болады. Олар тып-
тыныш ортада жасап, табиғатпен етене 
достық байланыс орнатады. Әуелдесеңіз 
кей-кездері шалқалап жатып ақша 
бұлтпен тілдеседі, қалықтаған бүркітпен 
мұңдасады, кейде тау шоқыларына, бұта-
бүргенге отырып күбірге басады, әдеттегі 
адамның көзіне тау, тас, өзен, шөп, ағаш, 
құс сынды табиғат дүниесіндегі нәрселер 
өз бейнесінде көрінсе, ал көшпенді 
халықтардың көзіне мұндай нәрселер 
сұлу қыз, атпал азамат немесе мейірімді 
қарт, ақжаулықты кемпірлердей 
болып елестейді. Табиғаттағы жансыз 
заттар көшпенді халықтардың қиял-
дүниесінде тіпті қазақ халқы кие 

тұтатын түз тағылары бейнесінде 
елестейді, мұндай кең ортада, тұрмыс 
қам-қайғысыз болады. Ешқандай талас-
тартыс болмайды. Мұндай ортада 
адамдардың қиялы қиянға шарықтап, 
кеңіп сала береді. Көшпенді халықтар 
мұндай ортаны көзінің қарашығындай 
қорғаумен қатар, өздерінің ерекше 
ойлау қиялдары арқылы тіпті әдемілеп, 
байытқан. Мұндай қиялдаулар ғажайып 
сезім пайда қылады, мұндай ғажайып 
сезім ән-күй шығаруға шабыт болады» 
(Хуаң Жоңшияң, 2009) (автордың 
қытай тілінен аудармасы). Тіпті 
Шыңжаңдағы қазақтар жаңа оқуға ХХ 
ғасырдың басында ғана келе бастады. 
Бұл туралы да белгілі ғалым Дүкен 
Мәсімханұлының зерттеуінде: «Шыңжаң 
қазақтарының арасында әлі де ұшан-
теңіз фольклорлық, этнографиялық 
байлықтың жатқаны шүбәсіз. Себебі 
Шыңжаң қазақтары жаңаша мектепке 
тек ХХ ғасырдың 40-шы жылдарынан 
кейін ғана бара бастады. Қазір онда 
жасап отырған ағайындардың ішіндегі 
60 пен 100 жас аралағындағы кісілерді 
көненің көзі, көшпелінің өзі деп айтуға 
әбден болады» (Мәсімханұлы, 2012: 
294). Кейбір деректерде ХХ ғасырдың 
20-шы жылдарында Алаш ғалымы 
Ахмет Байтұрсынұлы араб көне жазуын 
өзгертіп, төте жазу әліппесін жасап 
шыққаннан кейін, Шыңжаңда жаңаша 
оқу жалпыласа бастағаны айтылады. 
Осыған дейін мектептерде бұрынғы 
біріңғай дін оқуына қоса жаңаша 
ғылыми сабақтар кіргізілді (Сәмитұлы, 
2000: 272). Шыңжаң қазақтарындегі 
домбыра және сыбызғы аспаптарында 
орындалатын байырғы халық күйлерінің 
көбі көшпенді тұрмыста халықтың 
тұрмыс көзіне айналған төрт-түлік 
малдың қадыр-қасиетіне, сұлу табиғатқа, 
жабайы жан-жануарларға арналғанын 
аңғарамыз. Дәстүрлі ұстанымдарға 

Мәулет А. 
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негізделген ортасында бұл үрдіс, 
ғасырлар бойы тәрбие құралы қызметін 
атқаратын салттар мен ғұрыптар 
жүйесін қалыптастырып, ұрпақтар 
арасындағы сабақтастықты орнатты. 
Тіпті олардың күнделікті тұрмысында 
қараөлеңінен бастап, салт-дәстүр 
әндерінде де эстетикалық құндылықтар 
қалыптасқан. Мысалы, той салтындағы 
жөн-жоралғылар, діни мейрамдар, 
қыз ұзату, адам өлімі, оны жөнелтудегі 
айтылатын ғұрыптық әндерге (жоқтау, 
көріс т.б.) дейін айтылып келеді. Соның 
нәтижесінде музыкалық фольклорлық 
мұралардың үлгілері көптеп саналады. 
Ақселеу Сейдімбек Шыңжаң жеріндегі 
күй өнері туралы былай пайымдайды: 
«Түрік тілдес тайпалар өзінің қанатын 
кеңге жайғанымен иісі түркілік рухтың ең 

Сур.1. Шыңжаңдағы қазақтардың қоныстанған өңірлері
Fig.1. Areas of Kazakh settlement in Xinjiang

мол сақталған өңірі сол баяғы атажұрты 
– Алтай, Тарбағатай, Сауыр, Сайқан, 
Еренқабырға таулы аймақтары, бұл 
аймақтағы ел-жұрт күні бүгінге дейін 
өмірдің байырғы салтын ғана сақтап 
отырған жоқ, сонымен бірге рухани 
үрдістерде де дәстүрлі қасиеттерінен 
жаңылмаған. Мұның жарқын айғағын 
бір ғана күй өнеріне ден қою арқылы 
аңғаруға болады» (Сейдімбек, 2002: 
451). Сондай рухани құндылықтарды 
жинау жұмыстары Шыңжаңның 
әр аймағында әртүрлі кезеңдерде 
жүзгізілді. Мысалы, қазіргі Іле қазақ 
автономиялы облысындағы көркемөнер 
зерттеу институты 1950 жылдары 
құрылып, сол жылдардан бастап ел 
арасындағы рухани мұраларды жинау 
жұмыстарын жүргізді, 1980-1984 жылдар 
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аралығында «Алтай аясы» журналының 
жариялаған дерегінде: «130 беташар, 
80-нен артық аужар-сарындары, 211 
қара өлең, 40 естірту, 47 халық әні, 23 
бесік жыры» (Жамбозұлы, 1995) т.б. 
музыкалық фольклорлық мұраларды 
жинағаны жазылған. Осындай көшпелі 
өмірдің қағидаттарын берік ұстанған 
Шыңжаңдағы қазақтардың аспаптық 
музыкасында, ХІХ ғасырда өзіндік 
аймақтық орындаушылық мектептердің 
қалыптасуына (бастауларына) ықпал 
еткен халық композиторлары болды.

Нәтижелер
Шыңжаң қазақтарынің аспаптық 

музыкасының аймақтық бөлінуі

Сур.2. Алтай аймағы Шыңжаң қазақтарының аспаптық (сыбызғы, домбыра) музыкасының бөлінуі
Fig.2. Regional distribution of Kazakh instrumental music (sybyzgy and dombra) in the Altay area of 

Xinjiang
Аспаптық музыкасы негізінен Алтай, 

Тарбағатай, Іле, Құмыл аймақтары мен 
Санжы облысы, Гансу өлкесі сияқты 
үлкен 4 аймақ, 1 облыс, 1 өлкеге бөліп 
қарастырылады.

Алтай аймағы – Шіңгіл ауданы, 
Көктоғай ауданы, Бурылтоғай ауданы, 
Жеменей ауданы, Қаба ауданы, 
Буыршын ауданы қатарлы алты аудан, 
бір қаладан құралған, орталығы – қазіргі 
Алтай қаласы. Жазы салқын қысы суық 
болатын Алтайдың әсем табиғаты көз 
тартады. Айбынды Алтай тауының 
шығысы Моңғол Халық Республикасына, 
батысы Қазақстанға сұғынады. Жоғарыда 
аталған аудандарда қазақтардың 
(7-суретті қараңыз) салт-дәстүр мен 

* Сыбызғы мен домбыра аспабын тел меңгерген және ғажайып туындылар жаратқан тұлға.

Мәулет А. 



136 №2(109)/2025 

Мәдени мұра | Культурное наследие | Cultural Heritage

рухани мәдениеттің қаймағын бұзбай 
сақтап келеді. Алтай өңірінің аспаптық 
музыкасы қазақтың домбыра және 
сыбызғы аспабында жеткен. Бізге 
жеткен дерек бойынша аймақтың 
күйшілік мектебінің ірі тұлғасы Бейсенбі 
Дөненбайұлы (1803-1872). Алтай 
аймағы Буыршын ауданында дүниеге 
келген. Әкесі Дөненбай ел арасында 
домбырашы болған. Бейсенбіден 
таралатын Алтайдың күй өнерін 
жалғаған күйшілер, аймақтың аспаптық 
музыкасының байырғы орындаушылық 
ерекшеліктерін сақтап, жас ұрпаққа 
жеткізіп отыр.

Ғылыми зерттеуге байланысты 
анықталғандай, Алтай өңірінде 200 
үстінде ескі халық күйлері сақталған. 

Бұл күйлер жоғарыда айтқанымыздай 
тақырыптық, мазмұндық және 
орындаушылық жағынан өзінің 
байырғы ескілік қасиетін сақтап келген. 
Көбі теріс бұрауда бұрыннан далалық 
күйшілікте қалыптасқан шертпе 
күйде қолданылатын қара шертіспен 
орындалады.

Тарбағатай аймағы – Қазақстанның 
Семей өңірінен басталып, қазіргі 
Шыңжаң өлкесінің Тарбағатай аймағын 
толығымен қамтиды. Қазіргі шартты 
түрде Қытайға қарасты Тарбағатай 
өңірі Тарбағатай аймағы деп аталады. 
Тарбағатай аймағы Дөрбілжін ауданы, 
Толы ауданы, Қобықсары ауданы, 
Сауан ауданы, Шағантоғай ауданы, 
Шиху қалашығы қатарлы 5 аудан бір 

Сур.3. Тарбағатай аймағы Шыңжаң қазақтарының аспаптық (сыбызғы, домбыра) 
музыкасының бөлінуі

Fig.3. Regional distribution of Kazakh instrumental music (sybyzgy and dombra) in the 
Tarbagatai area of Xinjiang
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Сур.4. Оңнан солға қарай: сыбызғышы Жұмағазы Бейілханұлы, Бейілхан Қалиәкпарұлы және 
немересі Нұрәкрам Жұмағазыұлы. ҚХР Үрімжі Аспантекше тауы. 2014 ж. Ардаби Маулеттің 

Еренқабырға қазақтарының рухани мұрасын жинау экспедициясы материалынан.
Fig.4. From right to left: sybyzgy player Zhumagazy Beilkhanuly, Beilkhan Kaliakparuly, and his 

grandson Nurakram Zhumagazyuly. Aspantekshe Mountain, Urumqi, PRC. 2014. 
From the materials of Ardabi Maulet’s expedition to collect the spiritual heritage of the Erenkabyrga Kazakhs

Сур.5. Жеті атасынан сыбызғышылық өнерін жалғастырушы, сыбызғышы Бейілхан Қалиәкпарұлы. 
ҚХР Үрімжі ауданы Ұланбай ауылының тұрғыны.

Fig.5. Sybyzgy player Beilkhan Kaliakparuly, continuing the sybyzgy playing tradition from his seven 
ancestors. Resident of Ulanbay village, Urumqi district, PRC.

Мәулет А. 
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Сур.6. Төрт атасынан бері сыбызғышылық қонған, сыбызғышы Құсыман Мақпырзаұлы. 
ҚХР Үрімжі ауданы Ұланбай ауылының тұрғыны.

Fig.6. Sybyzgy player Kusyman Makpirzayuly, who has inherited the sybyzgy tradition from his 
four ancestors. Resident of Ulanbay village, Urumqi district, PRC.

қалашықтан құралып, орталығы – қазіргі 
Шәуешек қаласы. Жоғарыда аталған 
аудандарда қазақтың орта жүз (7 сур.) 
рулары жиі қоныстанған.

Қайрақбай Шәлекенұлы – Тарбағатай 
аспаптық музыкасының басында тұр
ған күйші, 1828 жылы Тарбағатай 
аймағының Терісайрық деген жерінде 
дүниеге келген. Қайрақбай* руы жағынан 
орта жүз найманның ішінде төрт 
Төлегетайдың бірі – Қаракерей, оның 
ішінде Мәметек аталығынан тарайды. 
Қайрақбай 13 жасқа толған шағында, 
елде үлкен той болып баласының бағын 
сынамақ болған Шәлекен Қайрақбайды 
ертіп, Шотан төре мен Бабық сыншы 
отырған үйге әдейілеп кіріп, екі 
жұмысын айтады. Бірі баласына сәлем 
бергізу болса және бірі сыбызғы тартқызу 
болатын. Үлкендер жағы рұқсат еткесін 
Қайрақбай сыбызғыда білетін күйлерін 
тартып береді. Қатты риза болған Бабық 
би баланы өз тәрбиесіне алады. Бұл 1841 
жыл болатын. Содан Қайрақбай бидің 
тәрбиесінде 5 жыл болады. Осы уақытта 
ел арасындағы әлеуметтік, қоғамдық 

істерден көп сауатын ашып, талайлаған 
дау-шарлардың нүктесі қойылған 
шешімдерге куә болып, ел басқару ісін 
меңгереді және асыл арманы күйшілігін 
жетілдіреді. 18 жасында бала Қайрақбай 
құн кесу ісіне араласып, билер жағының 
сынағынан сүрінбей өтеді. Сол жылы 
найман Тана би Қайрақбайды өз жаны
на алып 4 жыл тәрбиелеп, 1850 жылы 
22 жасында болыстыққа ұсынылып, 
Тарбағатай еліндегі найман еліне 
болыс болып сайланады. Содан 8 жыл 
қатарынан болыс болып, 1858 жылы 
әділдігі арқасында Тарбағатайдағы 
болыстарға Төбе би болып сайланады 
(Әлімбекұлы, Халықұлы, 1985: 77-82).

Шыңжаң қазақтарында бүгінгі күнге 
дейін, сыбызғы аспабында күй орындау 
дәстүрі атадан балаға жалғасын тапқан 
ұлттық өнер ретінде сақталып келеді. XІХ 
ғасырларда сыбызғы аспабынан туған 
музыка мен оның мұрагерлері туралы 
халық арасында ғажайып аңыздар 
да сақталған. Сондай аңыздардың 
бірі - Қайрақбай күйші туралы 
болған. Халық арасында «Қайрақбай 
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Сур.7. Іле аймағы Шыңжаң қазақтарының аспаптық (сыбызғы, домбыра) музыкасының бөлінуі.
Fig.7. Distribution of instrumental (sybyzgy, dombra) music among the Kazakhs of the Ili region, Xinjiang.

Сур.8. Құмыл аймағы Баркөл қазақ автономиялы ауданындағы Шыңжаң қазақтарының
 аспаптық (сыбызғы, домбыра) музыка өкілдері.

Fig.8. Representatives of instrumental (sybyzgy, dombra) music of the Kazakhs of Xinjiang 
in the Barkol Kazakh Autonomous County, Kumul region.

Мәулет А. 
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Сур.9. Еренқабырға өңірінің (қазіргі Санжы дүңген автономиялы облысы) Шыңжаң 
қазақтарының аспаптық (сыбызғы, домбыра) музыкасының бөлінуі.

Fig.9. Distribution of instrumental (sybyzgy, dombra) music among the Kazakhs of Xinjiang in 
the Erenqabyrga region (present-day Sanji Dungan Autonomous Prefecture).

Сур.10. Шыңжаңдағы қазақ руларының қоныстануы.
Fig.10. Settlement of Kazakh clans in Xinjiang.

Жасаған: Ардаби Мәулетұлы, Көкбөрі Мүбарак
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сыбызғы тартқанда, жүріп келе жатқан 
жылқылар, күйдің әуеніне елітіп, тыңдап 
тұрып қалады. Күйші өзінің туған 
ауылы Қызылшалыда тұрып сыбызғы 
тартқанда, арасы 4-5 шақырым келетін 
Ермендінің даласына еркін естіледі екен» 
(Әлімбекұлы, Халықұлы, 1985: 77) деген 
аңыздар бар.

Іле аймағы – Іле Қазақ автономиялы 
облысы Қазақстанның Жетісу өңірімен 
жапсарлас жатыр. Іле дәриясының басы 
Қазақстанның Мұзтауынан басталып, Іле 
қазақ автономиялы облысы Текес ауданы 
арқылы жолай Қас, Күнес, өзендерін 
қосып алып, Құлжа қаласын басып өтіп, 
Шапшал, Қорғас аудандары арқылы 
Алматы облысы Қапшағай көліне, одан 
ары Балқашқа құяды. Жазы жауыны 
мол, қысы жылы құнарлы аймақ. Қорғас, 
Шапшал, Күнес, Тоғызтарау, Текес, 
Нылқы, Құлжа аудандары Монғолкүре 
қатарлы сегіз аудан бір қаладан құралып, 
орталығы Құлжа қаласында орналасқан. 
Іледе қазақтың орта жүз және ұлы 
жүз (7 сур.) рулары қоныстанған. 
Бұндағы қазақтардың тірішілік көзі 
негізінен көшпелі мал шаруашылығы 
және жартылай отырықшы егін 
шаруашылығы.

ХІХ ғасырда Іле аймағы 
аспаптық музыкасының бастау көзін 
қалыптастырған Қоңқай Шоқырақұлы 
(1838-1914), Қожеке Назарұлы (1823-
1881), Мазақ Жалғабайұлы (1874-1937), 
Тілеміс Есенұлы (1863-1920), Тергеусіз 
Бәлекейұлы (1886-1947) сияқты 
халық композиторлары (күйшілер) 
өз дәуіріндегі қазақ қоғамында өнер 
иесі ғана емес, елдің ағарту ісіне, 
мәдениетіне зор үлес қосқан тұлғалар. 
ХІХ ғасырдағы Шыңжаң қазақтарының 
көшпенді тұрмыс-салтын таза сақтаған 
ұлттық құндылықтары туралы ғалым 
Ду Яшюңның мына пайымы растай 
түсетіндей: «..Қазақ халқы ұзақ тарихи 

даму барсында, өз ұлтының дала 
көшпенді мәдениеті сыйпатына ие 
халықтық музыкасының морфологиясын 
қалыптастырды (Ду Яшюң, 2002: 89) 
(автордың қытай тілінен аудармасы).

Құмыл аймағы – Оңтүстік Шыңжаң 
өңірінде орналасқан. Құмыл аймағының 
орталығы Құмыл қаласында ұйғыр 
түріктері көптеп қоныстанса, қазақтар 
Еренқабырға тауын бойлай мекендеп 
малшаруашылығын негіз етіп, көшпелі 
тұрмыс кешіріп келеді. Қазіргі Құмыл 
аймағында Баркөл қазақ автономиялы 
ауданы бар. Құмылда қазақтың орта жүз 
(7 сур.) рулары қоныстанған. Бұл өңірде 
қазақтың сыбызғышылықпен қоса 
домбыра күйлері жақсы дамыған.

Санжы облысы – Санжы облысы 
Шыңжаңның қазіргі орталығы Үрімжі 
қаласына 30 км жерде орналасып 
әкімшілік жағынан Санжы Дүнген 
автономиялы облысы деп аталады. 
Бұл облыста мекендеген қазақтар 
Еренқабырға тауының батыс жақ сілемін 
мекендеп, ұлттық салт-дәстүрді берік 
сақтаған. Бұл қазақтарда домбырашылық 
өнермен қоса сыбызғышылық дәстүрдің 
өте үлкен шоғыры қалыптасқан. 
Санжыда қазақтың орта жүз (7 сур.) 
рулары қоныстанған.

Сыбызғы және домбыра аспабында 
тартылатын халық күйлері бейнелейтін 
тақырыбы жағынан 5 топқа бөлінеді:

1) Төрт түлік малға оның ішінде 
жылқы жануарының қасиетіне арналған 
күйлер;

2) Адам есімімен баланысты жылқы 
жануарына арналған күйлер;

3) Табиғаттағы жан-жануарларға, 
құстарға арналған күйлер;

4) Жер-су аттарына табиғат көрі
ністеріне арналған күйлер;

5) Белгілі оқиғаларға арналған тар
мақты күйлер.

Өз кезегінде Шыңжаңдағы қазақ 

Мәулет А. 
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руханиятының қазақ елінің рухани 
ортасымен тікелей тамырласып ұлт 
тұтастығына, бірегейлігіне қызмет 
ететінін аңғартады. Дегенмен, ХІХ 
ғасырдан қалыбын бұзбай жеткен 
Шыңжаңдағы қазақ руханияты, ХХ 
ғасырдың 58-75-ші жылдары аралығын
да солақай саясаттың салдарынан болған 
«Мәдениет төңкерісі» - не ұшырап 
қыруар ұлттық құндылықтарымыздан 
айырылды. Сондықтан рухани 
мұраларды жинау жұмыстарының ХХ 
ғасырдың 50-ші жылдары жүргізілген 
бірінші кезеңінде күрт тоқтап, 80-ші 
жылдарға келгенде қайта қолға алынды. 
Бірақ көшпелі тіршілігін сақтаған 
қазақтар, өнердің не бір хикметтерін 
ауызекі таратудың арқасында қайта 
жаңғыра бастады.

Қорытынды
Шыңжаң өңірінің аспаптық 

музыкалық өнерінің қалыптасуының 
тарихи-мәдени негіздері қоныстану 
тарихы мен көшпелі өмір салты аясында 
жан-жақтылы зерделенді және еліміз 
тәуелсіздік алғанға дейінгі, болашақта ары 
қарай жиналуы, зерттелуі қарастырыл
ды. Өлкенің жергілікті этно-аймақтық 

құрылымы мен тарихы, әлеуметтік 
жағдайларымен тығыз байланысты. 
Зерттелген материалдардың негізгі 
бағыты – аталған өңірдің Іле, Алтай, 
Тарбағатай аймақтары, Санжы облысы, 
Еренқабырға өңірі, Гансу өлкесіндегі 
аспаптық музыкаға және оның арыдағы 
ірі өкілдеріне шынайы ғылыми тұрғыда 
талдаулар жасалып, сараптама берілді.

Бұл ғылыми зерттеуде алға 
қойылған негізгі мақсатқа сай – 
Шыңжаң қазақтарының аспаптық 
музыкалық мұрасының тарихи-мәдени 
дамуы, аймақтық орындаушылық 
мектептерге бөлінуі және өзіндік 
қолтаңба, көркем стиль қалыптастырған 
тарихи тұлғалардың өмірі мен 
шығармашылығына тарихи шолу 
жасалды. Аталған тақырыптың күллі 
түрік халқының өнертану, мәдениеттану, 
тарих ғылымына аса қажетті екенін 
ескерсек, қазақтың ұлттық аспабы 
сыбызғы, домбыра дәстүріне тән 
саздық-мақамдық ерекшеліктерін, 
аталған өңірдің айырықша аймақтық 
орнын даралап көрсету арқылы ұлттық 
бірегейлікті нығайту жолын тұжырымдау 
туралы жалғасты зерттеулерді жасау 
қажет екені айқындалды.
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ИЗУЧЕНИЕ ИНСТРУМЕНТАЛЬНОГО МУЗЫКАЛЬНОГО 
НАСЛЕДИЯ КАЗАХОВ СИНЬЦЗЯНА

Аннотация. Многовековой общий историко-культурный путь 
развития тюркоязычных народов свидетельствует об их духовном наследии 
как едином целом. Несмотря на то, что этническая идентичность казахского 
народа окончательно сформировалась в XV веке, культурные ценности до 
этого периода развивались в рамках родо-племенного искусства.   Этничес
кое единство  тюркоязычных   племён    предопределило   состав     казахов   
Синьцзяна. Духовное наследие этих народов, в том числе инструментальная 
музыка, тесно связано с кочевым образом жизни и оказало значительное 
влияние на формирование культурного единства и национальной 
самобытности этноса. Научная статья посвящена анализу инструменталь

Мәулет А. 



148 №2(109)/2025 

Мәдени мұра | Культурное наследие | Cultural Heritage

ного музыкального наследия казахов Синьцзяна в историко-культурном 
контексте. Цель исследования — выявить художественно-исполнительские 
особенности традиций игры на домбре и сыбызгы, проанализировать роль 
исторических личностей и формирование региональных исполнительских 
школ, а также определить место и значение этого наследия в музыковедении 
тюркского мира и Казахстана. В ходе исследования применены историко-
типологические, сравнительно-теоретические и этнофоноаналитические 
методы, а также комплексный подход. Инструментальная музыка казахов 
Синьцзяна была проанализирована на основе нотных и аудиоматериалов, 
выявлены структурные особенности домбровых кюев, различия в 
интонационно-ладовом строе. В результате научного анализа были 
рассмотрены региональные исполнительские традиции, художественная 
индивидуальность исторических деятелей и историко-культурная 
эволюция инструментального музыкального искусства региона.

Ключевые слова: казахи, культурное наследие, традиция, 
инструментальная музыка, домбра.
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THE STUDY OF THE INSTRUMENTAL MUSICAL HERITAGE 
OF THE KAZAKHS OF XINJIANG

Absract: Kazakh cultural elements evolved within the framework of tribal 
and clan-based art. The ethnic community of Turkic-speaking tribes largely 
determined the ethnic composition of the Kazakhs of Xinjiang. The spiritual 
heritage, including instrumental music, is closely tied to the nomadic life and 
played a significant role in shaping the cultural unity and national identity 
of the ethnic group. This article explores the instrumental musical heritage of 
the Xinjiang Kazakhs within a historical and cultural context. The objective 
is to examine the artistic and performance features of the dombyra and 
sybyzgy traditions in the region, to analyze the role of historical figures, and 
to identify the formation of regional performance schools, thereby clarifying 
the significance of this heritage within the musicology of both the Turkic 
world and Kazakhstan. The historical-typological, comparative-theoretical, 
ethnophonic analytical methods, and comprehensive methodological 
approach were used. The instrumental music of the Xinjiang Kazakhs was 
analyzed on notated and audiomaterials, revealing structural features of 
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dombyra kyuis and differences in tonal and modal organization. The regional 
performance traditions, the artistic styles of prominent historical figures, and 
the historical and cultural development of the region’s instrumental music 
were scientifically examined.

Keywords: Kazakhs, cultural heritage, tradition, instrumental music, 
dombyra.
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