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	ЭКСПЕРТНЫЙ СОВЕТ
ПО ПРОВЕДЕНИЮ ГОСУДАРСТВЕННОЙ РЕЛИГИОВЕДЧЕСКОЙ ЭКСПЕРТИЗЫ
ПРИ МИНИСТЕРСТВЕ ЮСТИЦИИ РОССИЙСКОЙ ФЕДЕРАЦИИ
Житная ул., д. 14, Москва, 119991
тел. (495) 955-59-99, 
факс (495) 955-57-79
08.02.2019 № 01/2019
На № 14/02-17/7665 от 13.08.2018


ЭКСПЕРТНОЕ ЗАКЛЮЧЕНИЕ
На имя Председателя Экспертного совета по проведению государственной религиоведческой экспертизы при Министерстве юстиции Российской Федерации В.А. Бурковской поступил запрос о проведении государственной религиоведческой экспертизы от 13.08.2018 № 14/02-17/7665.
17.07.2018 в Управление Министерства юстиции Российской Федерации 
по Республике Саха (Якутия) (далее – Управление) поступило заявление 
о государственной регистрации Местной религиозной организации «Айыы Тангара итэгэлэ (Вера в Айыы Тангара (Тенгри))» (далее – Организация) при создании (входящий № 14/02-15/9327).
Организация обратилась в Управление с заявлением о государственной регистрации религиозной организации при создании в 4-й раз (13.05.2016, 26.12.2016, 11.12.2017, 17.07.2018).
Управлением приняты 3 решения (09.06.2016 № 504-Р, 23.01.2017 
№ 69-Р, 29.12.2017 №1115-Р) о направлении документов на государственную религиоведческую экспертизу в Экспертный совет по проведению государственной религиоведческой экспертизы при Управлении Министерства юстиции Российской Федерации по Республике Сана (Якутия) (далее – Экспертный совет 
при Управлении) и о продлении срока рассмотрения документов до 13.11.2016, 21.07.2017, 27.06.2018, соответственно.
За указанный период проведено 3 заседания Экспертного совета 
при Управлении (01.09.2016, 26.04.2017, 15.05.2018).
В соответствии с экспертными заключениями (от 05.09.2016 
№14/02-30/10970, 28.04.2017 №14/02-30/3126, 17.05.2018 №14/04/1-28/4781):
– характер деятельности Организации не соответствует характеру деятельности религиозного объединения;
– двойное вероисповедание учредителя не соответствует существующим традициям и принципам религии;
– Организацией не осуществляется религиозная деятельность (богослужения, обряды, церемонии), религиозное обучение и воспитание не проводится;
– заявленные при государственной регистрации формы и методы деятельности не соответствуют формам и методам ее фактической деятельности;
– не представилось возможным установить наличие вероучения Организации на территории Республики Саха (Якутия).
Управлением приняты решения об отказе в государственной регистрации Организации при создании (03.10.2016 № 1155-Р, 23.05.2017 № 445-Р, 27.06.2018 № 462-Р). Решения Управления об отказе обжалованы не были.
Учитывая изложенное выше, в соответствии с пунктом 8 статьи 11 Федерального закона от 26.09.1997 № 125-ФЗ «О свободе совести и о религиозных объединениях», Приказом Минюста России от 18.02.2009 № 53 «О государственной религиоведческой экспертизе» (далее – Приказ Минюста России № 53) Управление сочло необходимым обратиться за заключением именно в Экспертный совет 
по проведению государственной религиоведческой экспертизы при Министерстве юстиции Российской Федерации для проведения государственной религиоведческой экспертизы в отношении Организации с целью решения вопроса о признании организации религиозной и проверки достоверности сведений об основах вероучения Организации и соответствующей ему практики.
В соответствии с пунктом 10 Порядка проведения государственной религиоведческой экспертизы, утвержденного приказом Минюста России № 53 Управление ставит перед Экспертным советом по проведению государственной религиоведческой экспертизы при Министерстве юстиции Российской Федерации следующие вопросы, требующие экспертной оценки:
1. Является ли Организация религиозной организацией?
2. Является ли представление, отраженное в основах вероучения Организации, вероучением?
3. Являются ли достоверными сведения, содержащиеся в представленных Организацией документах, относительно основ ее вероучения?
Для подготовки ответа на вопросы в распоряжение Экспертного совета 
по проведению государственной религиоведческой экспертизы при Министерстве юстиции Российской Федерации были представлены следующие документы:
1) Экспертное заключение Экспертного совета при Управлении 
на основании запроса Управления (исх. №14/02-30/5765 от 15.06.2016);
2) Экспертное заключение Экспертного совета при Управлении 
на основании запроса Управления (исх. №14/02-14/588 от 27.01.2017);
3) Экспертное заключение Экспертного совета при Управлении 
на основании запроса Управления (исх. №14/02-15/10749 от 29.12.2017);
4) Список учредителей Организации;
5) Регистрационный лист участников Учредительного собрания Организации от 11.07. 2018 (начало в 15-00 часов);
6) Протокол Учредительного собрания Организации от 11.07.2018 № 1;
7) Основы вероучения и культовой практики «Айыы Тангара итэгэлэ (Вера 
в Айыы Тангара (Тенгри))»;
8) Устав Организации;
9) Документ, в котором излагается проведенная Управлением работа в связи с заявлением о государственной регистрации Организации при создании.
Основная часть
Основы вероучения и культовой практики
«Айыы Тангара итэгэлэ (Вера в Айыы Тангара (Тенгри))»
Тенгрианство основано на Вере тюркских, монгольских и других народов 
в единого Бога, под именем Тенгри (Тангара, Тангра, Таныр, Тенир, Тигир, Дээр и т.д.) – Творец Небесный. Включает систему ритуалов, молений, верований, календарных праздников и обрядов и взаимодействует с традиционными нравственными представлениями и нормами. Основные идеи тенгрианства возникли в 8 – 6 т.л. до н.э., в среде скотоводов-кочевников Центральной Азии, общих предков многих современных народов. Тенгризм – религиозное учение, свод нравственно-этических правил и норм тенгрианства. Основные понятия, тенгризма реконструированны на базе мифологических, фольклорных, этнографических, археологических материалов с использованием исторических источников, 
в том числе письменных.
Письменные источники – древнетюркские рунические надписи 
V – III вв. до н.э., обнаруженные в Казахстане (иссыкское письмо) 
и Киргизии (Талас, Балыкчи и др.). Памятники древнетюркского письма
(в основном эпиграфические, небольшое число рукописей сохранилось 
в Восточном Туркестане) были созданы в тех областях Центральной 
и Средней Азии, Сибири, в которых в раннем Средневековье располагались государственные образования восточных и западных тюрков, тюргешей, древних уйгуров, енисейских кыргызов, кыпчаков, огузов, печенегов, карлуков и др.
Согласно тенгризму – Бог, Небесный Творец Тенгри творит человека, людей для радости, счастья. Человек создается им из трех кут, трех составляющих 
– воздушной, земной и материнской (родительской). Воздух-душа, Дух-искра 
– это частица духа самого Тенгри, его божественного Света. Земля-душа – плоть, тело человека, земное вместилище божественного Духа. Мать-душа (родительская душа) – это непрерывная память рода, передаваемая человеку через материнское молоко, кровь родителей. Гармония, взаимодействие этих трех составляющих готовит человека к познанию счастья в любви и согласии, радости в творческой самореализации, внесению своего вклада в Божественный замысел – дело упорядочивания хаоса на Земле. Творец Небесный – Тенгри, создатель Мироздания, всего и вся, «вдыхает» свой дух, искру божью – воздух-душу при рождении в темя младенца, чтобы одухотворенный им человек, любил, творил, созидал 
и, как полномочный его представитель, помогал устанавливать на Земле божественный порядок. В конце земной жизни человек испускает дух-кут, воздух-душу – искру божью, которая вылетает из своего земного тела и воспаряется обратно к своему Отцу, Небесному Творцу – Тенгри.
Тенгри выступает как высшее божественное начало начал, Творец Небесный всего и вся; «Божества» в тенгризме – верхние айыы, аруахи суть духи предков, исторических личностей, воспаривших после земной жизни 
и обитающих на верхних ярусах небесной сакральной дороги – пути 
Тенгри-Творца Небесного; небесный Свет есть эманация Тенгри-Творца Небесного.
Идея цикличности жизненного пути выражена генеральным концептом тенгризма – Жол (Путь), предстающей как спирально эволюционирующая цикличность бытия. Ак жол, Жолын болсын – мировоззренческие доминанты духовной культуры любого тюркского народа. Отсюда и олицетворение Пути 
в тенгризме казахов в лице божеств Ала ат жол Тэнри, Кара ат жол Тэнри. 
В мировоззрении якутов эта концепция выражена понятиями Айыы аартыга 
– Путь, Дорога Творца. Девятиярусная вселенная представляется спирально восходящей дорогой, в верхних ярусах которой в пути к Творцу Небесному – Айыы Тангара, находятся вознесшиеся после земной жизни духи предков, верхние духи 
– Урдук Айыылар. По этой же дороге нисходит на Срединный мир алгыс – благость Творца Небесного, Айыы Тангара. По ней же восходят моления, благопожелания алгыс в адрес Верхних Духов – Урдук Айыылар. В тенгризме якутов – Путь Айыы, Дорога Айыы есть образец упорядоченности, который проецируется на средний мир. 
В этом контексте категория Айыы есть созидательная сила, направленная 
по Пути Айыы (Айыы Суола) Творца Небесного, Айыы Тангара на средний мир. Человек – неотъемлемая часть Творца, подчинен Его законам, представленным Дорогой, Путем Айыы.
К категории Ак Жол/Айыы Суол/Ар Чол относятся и понятия мирового древа Байтерек (казах, богатый, священный тополь,), Аал Луук (Дууп) мас (як. священное лук (дуб) дерево,), Аар Хатын (як. священная береза), Пай хазын (хак. священная береза) и т.д.
Важными образами являются Танара, Айыы и Аар:
Танара означает – видимое небо; небо как божество; Бог;
Урун Айыы тойон - белый создатель господин, верховное существо, стоящее выше всех, добрый дух, создатель мира, управляющий всею вселенною, творчески ниспосылающий детей и оказывающий общее влияние па плодородие земли, размножение скота и т.д.; Бог Творец (Создатель), Бог; ему кровавых жертв 
не приносят, а только посвящают живых животных, которыми хозяин не пользуется; в старину ему посвящали целые табуны и гнали как можно дальше на восток; 
в жертву приносили только кумыс, не через огонь, а прямо, преподнося ему 
в деревянном кубке, а также брызгают;
 Аар – лучший в своем роде, почтенный, важный, громадный; чистый, священный, божественный; Аар Айыы тойон – всевышний повелитель всех духов, творец и верховный повелитель мира, зиждитель жизни на земле; творец мира, верховное существо, тождественное Уруц Айыы;
Умай в тенгризме является олицетворением женского начала. 
Она – проявления Природы как покровительницы рожениц, а, впоследствии, 
и воинов. На реликтовый след женских шаманок указывает эпитет Аар Тойона: «Ююттээх таас олбохтоох Юрюнг Аар Тойон» («имеющий седалище из камня 
с дыркой посередине»). Имеется в виду «куриный бог», магический камень, олицетворяющий женское начало, аналог шаманской «проруби» – Ойбон, воспринимаемой как образ матери-земли. У Н.А. Алексеева упоминается Белая Айыысыт с 12 камнями, что намекает на ее шаманскую природу. При этом 
в рассматриваемых Основах вероучения и культовой практики этимологически выводить Кудай от кюёттэй (раздувательный кузнечный мех). Имя Кыдай Басхы можно интерпретировать как киданьский учитель, обнаруживая монгольских компонент в мифологии саха. Кузнец из одного «гнезда» с шаманом, он даже сильнее и древнее шамана-мужчины. Однако признает верховенство «корня» женщин-горшечниц, происходящих от богини земли (Умай — Айыысыт). Таким образом, в этнографии нет веских оснований разделять культы плодородия, кузнечества, тенгрианства от шаманства.
Кут – триединая субстанция человека, состоит из материи и духа: земляная материальная субстанция буор-кут – материальное тело человека. Материальная часть человека ийэ-кут передающаяся ему через материнскую, родительскую кровь. Божественный дух салгын-кут – искра божья, эфирная субстанция, вдыхаемая Богом Тенгри в темя младенцу при первом вдохе.
Каждый человек невидимыми солнечными лучами-поводьями, нитями тыын подвешен к солнцу, звезде, на кончике тыын находится божественная эфирная субстанция. Представление об ее огненно-воздушной (уот-куфт — огонь-воздух), световой природе связано с понятием куфт, который ассоциируется с кузнечным мехом. С приближением смерти, солнечно-воздушные нити-поводья тыын натягиваются, укорачиваются – тыын кылгыыр. При срывании поводьев – тыын быстар, наступает смерть человека и салгын-кут вместе с тыын покидают тело, восходят обратно к Тенгри-Творцу по пути – Ак Жол, Айыы Суол, Ар Чол и т.д.
Сюр означает жизненную энергию, зависящую от внутреннего единства трех форм субстанции человека кут, ее проявления и саморазвития.
Ойбон – это центры сосредоточения кут и сюр, расположенные 
во внутреннем (тонком) теле человека. Вихрь, который отображает представление 
об ойбон как о вихрях психической (космической, жизненной) энергии есть бурхан, бурба.
Врквн – луч, отражает связь кут с духовным сознанием.
Тенгрианским служителем культа справляются до 300 туом – обрядов. Коллективные религиозные церемонии проводятся в дни солнцестояний 
и равноденствий. Во время национальных праздников в сакральных местах обустраиваются традиционные церемониальные комплексы. Во многих местах круглогодично согласно календарному циклу проводятся церемонии и службы. Производятся индивидуальные церемонии – при рождении ребенка, бракосочетании, знаменательных событий, кончины человека и т.д.
Главная молитвенная церемония проводится в дни летнего солнцестояния, после переезда на летние стоянки джайлуу - алт., хайылык - як., чайлаг - гув., джайляу – казах., кыргыз. Церемонии и обряды имеют как коллективный, 
так и индивидуальный характеры. Идея обряда заключается в очищении от скверны, грехов, в коллективном и индивидуальном восхождении духа молящихся к Творцу Небесному Тенгри, в обращении к верхним Айыы, Аруахам – духам предков, духам гениям местности и т.д. Выполняется как коллективное вымаливание 
у Тенгри алгыс – благости для всего живого и земного, так и благопожелание в адрес верхних Айыы.
Служители культа – алгысчыты, имеют две группы – «Школа Алгыс Уйбаан» 
и «Силис». Первое является своеобразной религиозной школой (алгысчыт 
И.Г. Васильев – Алгыс Уйбаан), где на основе данных по традиционной якутской религии и молитвенных текстов алгыс даются основы вероучения «Айыы Тангара итэгэлэ (Вера в Айыы Тангара (Тенгри))». Группа «Силис» ведет просветительскую работу об основах вероучения «Айыы Тангара итэгэлэ (Вера в Тенгри)». Она имеет несколько ячеек в разных районах Республики Саха (Якутия).
Культовый служитель, проводящий сакральную часть церемонии алгысчыт, алгысчы, выбирается из специализирующихся в этом деле мужчин 
и (или)  женщин, достигших ритуально чистого возраста. Таинства обряда совершаются в утренней тишине, преддверии восхода солнца. Во время ритуального угощения применятся специальная ритуальная посуда, утварь –  кожаные бадьи, бронзовые котлы, деревянная посуда; производится раскладывание сакрального стола из бересты, зелени, травы, веток березы и т.д. Общая символика: жезл 
сабыт - хак., знамя дуоба - якут., туг - хак.,  мааны - алт.
Координаторами являются А. И. Кривошапкин – Айынга, и К.А. Федоров. 
В г. Якутске обрядовые действа – Алгыс Уйбаан – проводит И.Г. Васильев 
в арендуемом помещении на 2-м этаже Дома Арчы.
Вместе с тем простой народ саха как во время прихода русских на Лену, 
так и в начале установления Советской власти в Якутии находился под сильным влиянием якутских шаманов. Неслучайно первое письменное упоминание Мэнгэ Тангара (Вечного Неба) было записано Г.Ф. Миллером из уст кангалассского шамана, проводившего праздник Ысыах в 1737 году. Таким образом, не очевидны причины отстранения светлых шаманов культа айыы (Айыы ойууна – светлые шаманы Айыы, саха шаманы) от Тенгри, имеющее место в рассматриваемых Основах вероучения и культовой практики.
Этимология якутских слов ойуун (шаман), удаган (шаманка) от терминов 
ой  - «прыгать», от «огонь» опровергается научной версией бурятских ученых о том, что в основе термина удаган лежит древнетюркские слова ыдуг-кут «святой дух». Ыдуг в тюркском и якутском говорах звучат как ыдык, ыйык, уйук, ойук, учук. 
Это свидетельствует в пользу того, что одигон/удаган мог иметь вариант 
уйук-хаан/ойуккаан, ассимилированный в формы ойухаан, ойуун. Выпадение среднего согласного звука возможно в свете древнетюркских слов каган – каан («правитель»), хагар – хаар («снег»). Таким образом, ойуккаан или ойуун – это синонимы слова удаган, что означает «святой человек».
Обустройство тенгрианских молитвенных сооружений и комплексов.
Религиозная идея пространственной организации тенгрианского обрядового места праздников Юрюнг тунах ысыах саха-якутов, Тун Пайрам (Тун Айран) хакасов, Яжылган алтайцев и Дагылга (Оваа Дагыыры) тувинцев, Наадам монголов, Сурхарбаан бурят и т.д. исходит из представления образа мироустройства 
и предстает в виде определенным образом упорядоченного комплекса сооружений, воссоздающего образ упорядоченного мироздания - космоса. Человек, вступая 
в это пространство, вступает на Путь к Тенгри.
Культовые сооружения возводятся как под открытым небом, 
так и в тенгрианском храме, культовом здании – Доме Айыы, Храме Тенгри. Сооружения и объекты представляют из себя образы центра мироздания, мировой горы, мирового столба, мирового древа и т.д.
Чаще всего Храм Тенгри возводится в виде традиционных сооружений 
– парадной летней юрты из войлока, бересты, восьми-шестигранной зимней юрты, представляя собой образ мироздания.
При этом соблюдаются:
· ориентация входа церемониального помещения на сторону восхода солнца;
· ориентация сквозной линии храма, мировой оси и алтаря на восход.
Алтарь – холумтан - як., тасхах - хак., тагыл, сан или ширэе - алт.,
сан салыры - тув.;
· четкая локализация и разделение сакрального (верхнего, небесного мира) 
и профанного, мирского (среднего, земного): огораживание сакрального верхнего мира и размещение ее композиционно на юго-восточной части, профанного места общественного праздника на северо-западной части местности;
· обозначение центра мироздания образом мирового древа, мирового столпа, жертвенником. Мировое древо: Аал луук (дууп) мае, Аар хатыц - як., Пай хазын/Бай кайын - хак, алт. Жертвенник: оваа - тув., обоо/тагыл - алт.; тасхах - хак., 
холумтан - як.;
· образное обозначение многоярусности небесной сферы с обеих сторон главного столпа – Небесной Коновязи аллеей из коновязей. При этом в количестве используются тенгрианские числа, кратные 9 девять выпуклостей, як. - тогус томторбо, девять ступеней, алт. - тогус тапты. Вся композиция комплекса – это образная проекция вертикального мира на горизонтальной плоскости местности. Граница проекции вертикального пространства на горизонтальной плоскости обозначается традиционной городьбой курее. Городьба из жердей, камней курее - як., алт., хак., бечева из конского волоса ситии, серее - як., ах чиле - хак., ленточки салама - як., чалама /джалама - хак., тув., алт.;
· установление рядом с образом мирового древа, мирового столпа 
священных коновязей для небесной конной свиты Тенгри во главе Куруе Джесегей - якут. Священная Небесная Коновязь Куруе Джесегей: ытык сэргэ - як., 
ах сарчын - хак., бай чакы - алт.
                                                                 Выводы
Перед Экспертным советом по проведению государственной религиоведческой экспертизы при Министерстве юстиции Российской Федерации были поставлены вопросы:
1. Является ли Местная религиозная организация «Айыы Тангара итэгэлэ» (Вера в Айыы Тангара (Тенгри))» религиозной организацией?
Основываясь на представленных документах, подтверждающих 
в качестве основной цели деятельности Организации исповедание 
и распространение веры по вероучению «Айыы Тангара итэгэлэ (Вера 
в Айыы Тангара (Тенгри))», можно положительно ответить на данный вопрос 
и признать Местную религиозную организацию «Айыы Тангара итэгэлэ» (Вера 
в Айыы Тангара (Тенгри))» религиозной организацией.
2. Является ли представление, отраженное в основах вероучения Местной религиозной организацией «Айыы Тангара итэгэлэ (Вера в Айыы Тангара (Тенгри))», вероучением?
Основываясь на представленных документах, невозможно положительно ответить на вопрос, является ли представление, отраженное в основах вероучения Местной религиозной организацией «Айыы Тангара итэгэлэ (Вера в Айыы Тангара (Тенгри))», вероучением, поскольку определить точность перевода с якутского языка  
на русский язык ряда используемых в Основах вероучения и культовой практики слов и словосочетаний не представляется возможным с учетом ряда указанных выше этимологических ошибок.
3. Являются ли достоверными сведения, содержащиеся 
в представленных Местной религиозной организацией «Айыы Тангара итэгэлэ (Вера в Айыы Тангара (Тенгри))» документах, относительно основ 
ее вероучения?
Достоверность сведений, содержащихся в документах, представленных Местной религиозной организацией «Айыы Тангара итэгэлэ (Вера в Айыы Тангара (Тенгри))» относительно основ ее вероучения, установить не представляется возможным, во-первых, в связи с  отсутствием с точного  перевода на русский язык ряда соответствующих слов и словосочетаний, а во-вторых, по причине отсутствия среди рассмотренных документов  документа, который можно было бы идентифицировать, как основы вероучения и соответствующей ему  практики именно Местной религиозной организацией «Айыы Тангара итэгэлэ (Вера в Айыы Тангара (Тенгри))», поскольку рассмотрению подлежали Основы вероучения 
и практика тенгризма (положение для регистрации религиозных организаций тенгрианского толка), подготовленные в 2014 году Международным Фондом Исследований Тенгри.
Председатель Экспертного совета 




                В.А. Бурковская
