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Аннотация: в статье рассматриваются обряды чувашской дохристиан-

ской традиционной веры чувашей Нурлатского района Республики Татарстан 

на современном этапе. Описаны моление за здоровье семьи хлебными жертва-

ми, а также похоронно-поминальный обряд юба туни. 
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Сейчас большая часть чувашей исповедует православие. Дохристианская 

чувашская вера в чистом виде сохранилась лишь спорадически: например, в 

Нурлатском (Аксумла, Абрыскино, Абляскино, Вишневая Поляна, Илюткино, 

Ерепкино, Елаур, Средняя Камышла, Малая Камышла), Аксубаевском (Чуваш-

ская Киремет), Черемшанском и других районах Республики Татарстан и Са-

марской области. 

Целью данной публикации является изучение состояния чувашской тради-

ционной веры в настоящее время. Чуваши верили в добрых и злых духов, по-

клонялись божествам нижнего чина; леса, реки, особенно омуты и пруды, по 

поверьям чувашей, были заселены арçури (подобие леших), вутăш (водяной, 

русалка) и другими божествами. Однако в сегодняшнем веровании вырисовы-
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вается монотеистический характер и вера в одного главного бога – Турă, что не 

похоже на языческий политеизм. Перешедшие в православие чуваши русского 

Бога называют тоже Турă/Торă. По мнению венгерского тюрколога, фольклори-

ста и этнографа Д. Месароша, преображение традиционной веры в монотеисти-

ческую произошло не естественным или случайным образом, а под влиянием 

ислама [3, с. 16]. Н.И. Ашмарин использует это влияние как одно из доказа-

тельств о предках современных чувашей – волжских болгарах, о которых упо-

минает еще Ибн-Фадлан в контексте принятия ими ислама в 922 г., а болгар-

ские слова на надгробных памятниках Н.И. Ашмарин расшифровывал с помо-

щью чувашского же языка. Из арабского и персидского языка позаимствована 

религиозная терминология, некоторые имена также имеют персидско-арабское 

происхождение [1, с. 11]. 

Бога чуваши называют Турă/Торă. «Именно он сотворил душу, детей, он 

выращивает урожай, размножает скотину, образовывает дом, семью, даёт иму-

щество, богатство, создает цветы и птиц, ведает судьбой каждого человека». 

Чуваши верят, что Бог на лбу каждого человека пишет его судьбу, то есть жиз-

ненная дорога человека предопределена заранее. Киремет – божество… встре-

чается в чувашских деревнях и сейчас. Это место проживания особого доброго 

божества. Место киремети – большое дерево близ реки или родника, или холм. 

В это место чуваши приносили жертву, чтобы задобрить божество, которое 

особым образом умерщвляли (удушением или разрывом аорты), чтобы живот-

ное не успело испустить дух. Известны по различным данным обряды, адресо-

ванные духам-божествам (Перекет, Пÿлĕхçĕ); посвященные духам природы, 

плодородия, домашним духам (Пирĕшти, Хĕрт-сурт) и к божеству-покровителю 

домашнего скота (Пихампар) [4, с. 31–34]. 

Обрядная система является определяющим признаком религии. Религия – 

слияние обряда и верования. Чуваши обладают поистине уникальной обрядовой 

культурой. Именно некрещеные чуваши под социальным и религиозным гнетом 

смогли сохранить древнюю обрядность. Как считает доктор искусствоведе-

ния А.А. Трофимов, «похоронно-поминальная обрядность чувашей; устройство 
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кладбищ (масар) с непременным мостом, положенным через ручеек или овражек 

(мост для перехода в мир предков) – «загробный мир» представлялся язычникам-

чувашам продолжением земной жизни; сооружение намогильных памятников 

юпа в виде столба (акт сотворения вселенной); разжигание огня-костра во время 

похорон и поминок (куда кидали не только жертвенную пищу, но и вышитые го-

ловные уборы сурпаны, украшения алка, ама и др.), имеют более чем вырази-

тельную связь с этносами индоиранского культурного круга и полностью согла-

суются с учением Заратуштры. По-видимому, основные определяющие черты 

языческой религии чувашей сформировались у их предков – болгаро-суварских 

племен – еще в период их пребывания на территории Средней Азии и Казахстана 

и в последующем, на Северном Кавказе» [5, с. 11–23]. 

По сей день сохранились проявления традиционного похоронно-

поминального обряда, в особенности юпа туни. Юпа [йуба], по определе-

нию А.А. Трофимова, – это антропоморфный намогильный памятник некреще-

ных чувашей. «До сих пор в некоторых районах есть отдельные кладбища для 

крещеных (кĕрешĕн масарĕ – «кладбище крещеных») и некрещеных чувашей 

(чăваш масарĕ – «чувашское кладбище»). Обряд сохранил архаические пласты 

традиционной культуры чувашского народа» [6, с. 509]. 

Чуваши Нурлатского района называют юпа туни/ирттерни по-другому 

аслă туй («великая свадьба, великий пир»). Это вторая свадьба для тех, кто уже 

проходил земную свадебную церемонию и первая в случае, если умерший не 

вступал в брак или не женился. Туй в тюркских языках имеет несколько значе-

ний «свадьба», «торжество», «собрание», «пир». Во время проведения обряда 

исполняются песни – юпа юррисем. В песнях юба поется о не вечности жизни 

человека, о невозможности остановить ход времени, о невозможности общения 

с отделившимся навсегда родственников. Обряд проводят при убывающей 

Луне, до юба необходимо организовать несколько поминок – асăнни, хывни. 

Готовятся непосредственно к обряду с утра, готовят куймак, закалывают овцу, 

если юба посвящен женщине, или барана, если мужчине. Голову едят дома, а 

остальное несут на кладбище, куда идет нечетное количество родственников. 
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Песни юба поют три раза – у могилы, в середине кладбище и у выхода. Про-

должается обряд дома, усаживаются за стол. Почетное место принадлежит 

«приглашенному» покойнику, по представлению чувашей, он находится дома 

во время поминального обряда юба. После пира все близкие покойного выходят 

из-за стола и вместе с антропоморфным столбом юба три раза обходят костер 

(«приглашенный покойник перед уходом навсегда в тот мир должен согреться в 

этом мире последний раз»). Провожают обряд юба с песней, антропоморфный 

столб юба везут на кладбище и устанавливают на могиле. После, по возвраще-

нию с кладбища перед тем, как зайти домой, обязательно моют руки, заходят 

домой, садятся за стол и представляют покойного остальным предкам, умер-

шим ранее, просят принять его, чтобы он «не был один». С конца XIX традиция 

проведения юба не сильно изменилась, но знающих и исполняющих обрядовые 

песни юба юррисем становится всё меньше [7, с. 147]. 

Одним из сохранившихся обрядов является моление за здоровье семьи. Да-

же сейчас сохранилось святилище, глубоко почитаемое чувашами Нурлатского 

района – Карталлă Ырă. Одеваясь в светлые одежды летом, чуваши приходят в 

священное место и приносят в дар юсман, йăва, пашалу и монеты, причём монет 

должно быть столько, сколько членов семьи. В начале XX в. недалеко от свя-

щенного места протекала река, около которой чуваши проводили обряд усал 

тăкни. Они оставляли кук хуранĕ (слепленный из теста котелок), куда клали кру-

пу и капали воду. Это была каша для злых духов, далее развеивали муку, золу и 

входили в Карталлă Ырă (букв.: Огороженное Добро). Нам удалось поговорить 

с Пикенеевой Эрнеби Угандеевной, жительницей д. Абрыскино, которая поведа-

ла нам историю о первых людях, огородившись это почитаемое место. Здесь, на 

почитаемой участке, совершали моления за здоровье семьи; поклонения с хлеб-

ными крошками; читали молитву, посвященную духам родовых предков. Суще-

ствует ряд запретов, около Карталлă Ырă нельзя ругаться, громко разговари-

вать, ходить одному и не посещать без сакральной надобности. Кроме того, свя-

тилище обладает целебными свойствами, встречаются случаи исцеления после 

посещения и моления [2, с. 193–195]. Таким образом, в местах компактного про-
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живания чувашей до настоящего времени сохраняются обряды дохристианской 

чувашской традиционной веры: моление за сохранение здоровья членов семьи у 

святилища Карталлă Ырă, похоронно-поминальный обряд юба туни/ирттерни, 

исполняются песни юба юррисем. 
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