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Аннотация. В фольклористике имеют место такие универсальные локусы и персонажи, как 

мировое дерево, гора, потоп, Многоголовый Змей, Циклоп, Дракон и т. д. К ним восходят истоки 
образов и героев раннего мифологического эпоса. Актуальность исследования ранних этапов раз-
вития эпоса заключается не только в выявлении типовых мотивов, но и расшифровке и интерпре-
тации предметного мира, персонажей архаического периода, которые к настоящему времени поте-
ряли значимость. В богатейшем арсенале алтайского героического эпоса имеются мотивы, вклю-
чающие ядовитое море, скалу, ворона, жертвоприношение ворону, глаз оленя. Аналогичные моти-
вы обнаруживаются в эпосе тувинцев и дербетов Западной Монголии, а также в якутском олонхо. 
На основе материалов современной традиционной и культовой практики эти архаические образы 
трудно интерпретировать. Изучение текстов позволило предположить, что расшифровку этих об-
разов, возможно, следует искать в славянской и скандинавской мифологиях. Исследование пока-
зало, что сходство образов ядовитого моря, разведчика ворона в мифологиях северных народов и тюр-
ков Саяно-Алтая свидетельствует о палеоазиатских мифологических архетипах. Очевидно, что та-
ким образом древнейшие архетипы, которые составили предметный мир мифологического этапа 
алтайского эпоса, со временем утратили семантический подтекст. Расшифровка мифологического 
подтекста эпических текстов тюрков Саяно-Алтая может иметь практическое применение в плане 
культурных контактов.  
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Abstract. There are such universal events and characters in folklore as the world tree, the moun-

tain, the flood, Multi-headed Serpent, Cyclop, Dragon, etc. The origins of the images and heroes of the 

early mythological epic lead to them. The study relevance of the early stages of epos development lies not 

only in identifying typical motifs, but also in decoding and interpreting the subject world, the characters 

of the archaic period, which have now lost their significance. There are some moments in the richest arsenal 

of the Altai heroic epos  including the poisonous sea, the rock, the raven, the sacrifice to the raven, the deer‘s 
eye. Similar motifs are found in the epos of the Tuvans and Derbets (tribes of Western Mongolia), as well 

as in the Yakutian tribe Olonkho. Based on the materials of modern traditional and cult practice, these ar-

chaic images are difficult to interpret. The study of these texts contributed to the idea that in order to de-

code those images we should search through the Slavic and Scandinavian mythology. The research showed 

that the poisonous sea and the raven scout images are similar in the mythology of the northern peoples 

and the Turks of the Sayano-Altai proves the existence of  Paleoasiatic mythological archetypes. It is ob-

vious that in this way the most ancient archetypes, which made up the subject world of the Altai epos  
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mythological stage, eventually lost their semantic subtext. The study showed that the decoding of mytholog-

ical subtext of Sayano-Altai Turks epos  texts may have practical use in terms of cultural contacts. 

 
Keywords: epos, sea of fire, rock, raven, deer, obstacle, alien world, mythology of the northern peoples 

 
Введение. В современном мире в эпоху глобализации и цифровых технологий ин-

терес к особенностям традиционной культуры разных народов вполне закономерен. Мно-
гие древние представления о мире и мироустройстве являются универсальными, и их срав-
нительное изучение весьма актуально.   

Изучение общих и особенных черт в мифологических представлениях некоторых 
тюркских народов Сибири и скандинавов является предметом настоящей работы. Цель 
исследования – сравнительный  анализ таких составляющих эпического мира, как огнен-
ное море и его обитатели.  

Актуальность исследуемой проблемы. Актуальность настоящего исследования за-
ключается в том, что, несмотря на наличие обширного количества фольклорных текстов, 
они большей частью не выходят за рамки региональной тематики и отдельные непонятные 
образы и мотивы не затрагиваются в исследованиях, потому что их истоки уходят в древ-
ние времена и могут вызывать недоверие. Аналогичным образом обстоит дело с пред-
ставлением о ядовитом море и Вороне. Мы предположили, что истоки их происхождения 
не следует искать в фольклоре народов Саяно-Алтая, необходимо расширить круг «поис-
ков» в мифологиях славян и скандинавов.  

Предлагаемый к рассмотрению мотив переправы богатыря через огненное море и его 
взаимоотношение с Вороном, обитающим вблизи моря в алтайском эпосе, хоть и является 
типовым, трудно поддается расшифровке, не совсем понятен его подтекст. Значение фоль-
клора, в данном случае эпоса заключается в том, что он помнит знания прошлых, весьма 
отдаленных времен [30, с. 149]. Подтекст или прочтение древних архетипов порой можно 
найти в других мифологических системах, например в мифологии палеоазиатских или скан-
динавских народов. С точки зрения стадиальности эпоса и типологической преемственно-
сти скандинавского эпоса, а также некоторых параллелей в системе персонажей «Эдды» 
и палеоазиатских мифов цикла Ворона работа Е. М. Мелетинского до сих пор одна из по-
знавательных в фольклористике [25]. Аналоги между предметным миром (мирового де-
рева, пространства-времени) скандинавской и славянской мифологий исследованы в ра-
боте Р. В. Шиженского [39]. Сходные образы и объекты отмечаются в эпосе и мифах чу-
вашей и русских [3]. В описании мифов и легенд чувашей в статье В. Галошева также 
можно отметить универсальные эпические мотивы [11]. И. В. Софронова фиксирует па-
раллели чувашского эпоса «Улып» и якутского олонхо [33] В. Станьял предположил, что 
на развитие чувашского эпоса оказали влияние гунны [34]. Сходные образы и мотивы 
в фольклоре тюрков Алтая и отдельных народов Поволжья, в частности чувашей и чере-
мисов, были отмечены в свое время Г. Н. Потаниным [28, с. 690, 693, 791]. Он также пред-
положил, что название злого духа кѐрмѐс у алтайцев, возможно, имеет одинаковый ко-
рень с названием божества Керемет [28, с. 777, 877]. Любопытно, что название созвездия 
Плеяды Улкер у алтайцев совпадает с названием Плеяды у чувашей Ульгярь [28, с. 730].  
Следует отметить, что миграционная теория, имевшая место в XIX в., очевидно, оказала 
влияние на интерпретации сходных персонажей и сюжетов в исследовании Г. Н. Потани-
на. Названия таких распространенных тюркских божеств, как Йер-Суб и Тангри/Тенгери, 
возможно, имеет индоевропейский субстрат [31, с. 46]. Вместе с тем перечисленные куль-
турные традиции имеют не так много точек соприкосновения.  

Материал и методы исследования. Для исследования предлагаемой тематики слу-
жат алтайские героические сказания. В настоящее время опубликовано 16 томов стихотвор-
ного эпоса на алтайском языке. Проблемы эпического стихосложения, сюжетообразования, 
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эпического пространства-времени, системы персонажей при таком изобилии фольклорных 
текстов могут быть эффективно изучены с помощью метода структурного анализа, кото-
рый рассматривается как часть обширного комплекса методологии фольклора в целом. 
Синхронный анализ требует дополнений исторического порядка, поскольку в этом случае 
разнообразные связи эпоса мы можем рассматривать как некоторый результат эволюции, 
понять исходные корни тех или иных мотивов и персонажей. По мнению Б. Н. Путилова, 
«историю фольклора можно представить как процесс все большего отчуждения от мифо-
логической системы и многократной трансформации и пересемантизации ее фонда при 
сохранении исходных связей с ней» [30, с. 147].    

Результаты исследования и их обсуждение. Для обсуждения предлагаемой тема-
тики привлекаются мотивы, связанные с огненным морем или безбрежным океаном и его 
«первого» обитателя Ворона, которые, безусловно, могут быть рассматриваемы как мо-
делирующие элементы космогенеза в различных мифологиях и обрядах.  Материал эпоса 
в целом свидетельствует о том, что «страна врага», локализуемая чаще всего в среднем 
мире, реже – в подземном мире, отличается от страны подземного владыки Эрлика, име-
ющей характерные только для «нижней страны» локусы и персонажи. При этом локусы 
и персонажи, которые составляют препятствия богатырю на его пути в страну врага, в це-
лом отличаются от подземных, за исключением некоторых общих локусов и персонажей.  

Мотив-представление «огненное море». Наиболее часто встречающийся локус на пути 

богатыря в страну врага (для осуществления мести) в функции препятствия обозначается 
термином ядовитое желтое море сары корон талай. Сказание «Маадай-Кара» содержит 
наиболее полное описание «желтого ядовитого моря», устье которого связано с Тойбодым 
(рекой в подземном мире), а истоки – с синей скалой: «Вдыхая яд, все живое погибает, от яда 
же и сгорает» [24, с. 233]. В сказании «Кан-Пюдей» конь богатыря останавливается «как 
вкопанный» и оповещает хозяина о предстоящем препятствии – море, упирающемся в скалу 

[16, с. 18, 19]. В сказании «Кѐзюйке» [20, с. 172–173] в ходе свадебной поездки самым 
трудным препятствием для богатыря оказывается переправа через желтое ядовитое море 
и черную тайгу. Когда он ищет брод, к нему подлетает черный ворон, надсмехается над ним 

[20, с. 175]. Богатырь Кѐзюйке простреливает ворону горло и бросает в море; тот же эпи-
зод повторяется с вороной и сороками. Как и в других сказаниях, рассмотренных нами, 
богатырский конь отъезжает назад и с разбегу перепрыгивает через желтое море и чер-
ную тайгу. В сказании «Ёлѐштѐй» имеется лишь упоминание о том, что «ядовитое желтое 
море течет вокруг страны врага Семь прожорливых Тьети Тьеек. Через это море конь 
не перейдет, птица не перелетит». Богатырский конь перепрыгивает через желтое море 
[15, с. 151]. Мотив преодоления через огненное море фиксируется в якутских олонхо, од-
нако в них отсутствует встреча с вороном [13, с. 19, 31].  

Мотив «ворон – разведчик». В сказаниях богатырь обращается к птицам разведать 
место брода, т. е. найти другой берег, сушу. Разведчиками выступают ворон, лебедь, со-
рока. Во всех сказаниях на берегу моря и у скалы богатырю встречается ворон. В тувин-
ском сказании «Ертене-мерген» богатырь создает ворона из волоса хвоста коня, чтобы 
тот разведал место препятствия. За свои услуги вороны (и другие птицы) требуют «пла-
ту» – глаза марала или лошади. В одном случае герой убивает марала и кормит воронов 
[17, с. 104]. В другом варианте богатырь вместо глаз марала бросает ворону кусочки угля, 
и птица чуть не давится. В некоторых сказаниях мотив поиска брода птицей отсутствует, 
сохраняется только мотив перескакивания на коня через море. В ряде сказаний тюрков 
Алтая и Монголии в море (огненном, большом) обитает чудовище (Огромная Черная Ля-
гушка, рыба Хан Балык), богатырь убивает его (выстрелом в лоб или рассеканием попо-
лам саблей) и преодолевает препятствие [21, с. 98], [14, с. 422]. Ворон обозначается тер-
мином тьеек куш ʻпрожорливой птицей, питающейся падалью . Ворону (и сороке) в эпосе 
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противопоставлены другие птицы – лебедь, гусь. Они помогают богатырю в поисках бро-
да. В эпосе ворона и сороки не перелетные, прожорливые и дурные; противопоставление 
их водоплавающим очевидно. Ворон представлен разведчиком бога Одина в скандинав-
ской мифологии [10]. 

Мотив «ворон по приказу завоевателя преследует кобылу (отбившуюся от ста-
да)». В эпической стране врага ворон представляется птицей, выполняющей волю завое-
вателя. Завоеватель наказывает девяти пакостливым черным воронам тогус  шокчыл кара 
кускун – хозяевам Алтая – задержать сбежавшую синюю кобылу; кобыла напускает хо-
лод; вороны прячутся в гнездах [24, с. 214]. Аналогичный мотив зафиксирован в сказании 
тувинцев Западной Монголии [35, с. 376].  

Представления об огненном море, намеки на его происхождение в настоящее время 
отсутствуют в опубликованных текстах алтайского фольклора. Некоторое пояснение мо-
гут дать материалы скандинавской мифологии. В ней ядовитые источники Хвельгельмир 
[38], [43], три ядовитые реки вытекают из Темного мира Нифльхейм. Рядом находится 
Муспельхейм – царство огня. Ядовитые реки [40], [32], отсутствие света, ледяные ветры 
являются атрибутами земли Утгард – «чужой» земли [27]. Любопытно, что в Хвельгель-
мир падает влага с рогов стоящего на Вальхалле оленя Эйктюрнира [37], [38]. В «Словаре 
северной мифологии» Р. Симека отмечается, что знания о Муспел «вероятно, восходят 
к протогерманскому периоду» истории племен Северной Европы [42], который датирует-
ся IV–I вв. до н. э. [4], [22]. По мнению М. Гринберг, наоборот, рассказы «Прозаической 
Эдды» Снорри Стурлуссона, относящиеся к XIII в., в котором фигурирует локус Муспел, 
с ледяными реками и ядом, были добавлены в мифологию в то время, когда вера в языче-
ских богов викингов была уже почти забыта [41], [40]. 

Связь ворона с жертвенным оленем в современной алтайской культурной традиции 
не совсем очевидна, за исключением того, что ворон – падальщик и по его присутствию 
узнают о месте падежа скота. В культурной традиции северных народов не только ворон, 
но и олень наделяется сакральным статусом. Особым почитанием пользуются также ка-
менные выступы, скалы, стоящие на берегу реки. Частью потустороннего мира в сель-
купской мифологии выступают каменные мысы, находящиеся «за морем». Оттуда приле-
тают хищные птицы [36]. Сакрализация ворона связана с хозяйственной деятельностью 
остяков (селькупов). Жители Арктики узнают о том, когда приходят олени во время ми-
граций. Вороны сопровождают оленей, питаясь остатками трупов [5]. 

В сюжетном блоке богатырской поездки в сказаниях тюрков Южной Сибири и За-
падной Монголии устойчивым мотивом выступает мотив преодоления через скалу и море 
(огненное, черное) и поиска брода вороном. В этом мотиве в завуалированном виде при-
сутствует мотив жертвоприношения ворону, причем в качестве жертвы называется марал 
(глаза марала). В данном случае жертвенным животным для ворона является марал 
(олень). При всем разнообразии алломотивов, как показывает анализ материалов, выстра-
ивается устойчивая парадигма, которая позволяет подтвердить семантические и типоло-
гические связи [30, с. 186]. В архаической форме они были тесно связаны, но в настоящее 
время из-за отсутствия материалов данный мотив трудно поддается расшифровке. Оче-
видно, что рассматриваемые нами мотивы обладают «продуцирующей силой, причем по-
рождаемые ими ситуации, коллизии не произвольны, но внутренне обусловлены» [30, с. 190]. 
Как отметил В. Я. Пропп, изучивший образ Змея и огненного моря во всем многообразии 
былинных мотивов, «водяной Змей может быть засвидетельствован на самых ранних из-
вестных нам ступенях общественного развития» [29, с. 335]. 

Мотив «почернения цвета ворона и изменения его внешности».  В тувинском ска-
зании ворон летит склевать глаза коню богатыря на пути в страну врага (отца невесты). 
Богатырь прострелил ему крыло, обломал нос и крылья до величины такой, какая теперь 
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у ворона, и сказал: «Будь же ты теперь такой навеки!» [35, с. 376]. В сказании «Тунг-
Каратты-хан» тувинцев Западной Монголии богатырь во время свадебной поездки пре-
одолевает непроходимый утес бома и непроездную грязь балгаш.  Тунг-Каратты-хан вы-
рвал из хвоста коня две пряди волос, свил из них двух воронов кускун и велел посмотреть 
дорогу. Вороны летали до тех пор, пока крылья не почернели. Вороны сообщают, что до-
роги нет. Богатырь пускает свою стрелу. Грязь высыхает [35, с. 377]. В качинском мифе 
ворон добывает вечную воду менгу суу, увидев падаль, каркает, после этого ворон стано-
вится черным, а люди теряют бессмертие [12, с. 123]. Мотив почернения крыльев ворона 
присутствует в славянской мифологии. Во время потопа в поисках суши ворон нашел па-
даль и не вернулся, чтобы сообщить об этом Ною. Ной окрасил его черным цветом [8], [9]. 
За халатное отношение к своим обязанностям Один превратил белого ворона в черного [7]. 
Мотив почернения цвета ворона в алтайском эпосе отсутствует, но, как оказалось, он за-
фиксирован в эпосе тюрков Западной Монголии.  

Мотив-представление о жизни и смерти, связанных с вороном. Человек, услышав-
ший карканье ворона с медным носом, имеющего гнездо на священном дереве, может 
сойти с ума [15, с. 193–194]. Черный ворон – хозяин Йыш-тайга (страж страны Тьелбиса, 
зятя Эрлика), сидит на каменной насыпи корум, каркает днем и ночью [21, с. 93–94]. Бо-
гатырь убивает ворона. В виде исключения в эпосе фигурирует мотив ловли ворона бога-
тырем, чтобы тот нашел живую воду; ворон приносит живую воду, богатырь воскрешает 
своего друга [18, с. 216–217].  

Подтекстом описанных выше мотивов, безусловно, являются мифологические пред-
ставления народов Сибири. С птицами устойчиво связаны мифы о творении суши из воды, 
творении человека и добывания души, добывания огня и др. [2, с. 18], [12, с. 119–125], 
[26, с. 117, 411], [25, с. 189, 195–196]. Известный архаический миф о потопе и поиске су-
ши птицами [7], очевидно, в трансформированном виде был включен в мифологический 
эпос алтайцев в его ранней стадии. 

В алтайском шаманизме, в отличие от тувинского, редко встречаются образы во-
рона и связанные с ним представления и мотивы. Возможно, это обстоятельство связано 
с особенностями религии бурханизма алтайцев, в которой ворон занимает однозначно от-
рицательную позицию. Некоторые аналоги мифологическому «вороньему» локусу в ал-
тайском эпосе можно найти только в текстах тувинского шаманства, где ворон высту-
пает в числе духов-ээреннер шамана. В призывании алгыс, записанном М. Кенин-Лопсан 
от Б. Д. Куулара в 1966 г. в с. Хондергей в Туве, фиксируется черная скала и сырое дере-
во как излюбленные места пребывания ворона. Ворон первым чует падаль с кровью и его 
первой добычей становятся глаза мертвеца [19, с. 176]. В призывании шамана Ооржака Шо-
кара, жившего в 30-х гг. в Барун-Хемчикском районе Тувы, излюбленными местами пребы-
вания и своего рода «разведки» семи воронов в поисках падали называются устье перепра-
вы, синяя скала и курган корум в степях. Судя по тексту алгыса, считалось, что в вечернее 
время возле кладбищ, рек, где вода течет мутью, могли собираться нечистые духи, духи бо-
лезни, а ворон, будучи духом, совершающим дальнюю разведку, мог сообщать увиденное 
шаману [19, с. 199]. Ворон – творец и демиург – считается покровителем чукотских шама-
нов. Он является атрибутом Улу Тойона – главы черных шаманов Якутии [6]. Согласно ми-
фам ненцев, ворон был создан божеством Нга – антиподом верховного бога Нума. Но Нум 
подверг перекодировке создание Нга и причислил его к своему творению [23]. 

В эпический мир алтайских сказаний был включен мотив-представление о вороне 
(или паре воронов), которые обитают в нижнем мире, хотя в собственно шаманской тради-
ции данное представление не типично. Локус, к которому функционально привязан ворон 
в шаманизме, совершенно отличается от описанного выше эпического. Здесь нет ни ядо-
витого моря, ни скалы, ассоциированных с образом этой птицы. В подземном мире вороны 
представлены как персонажи шаманской мифологии, и акцентируется ситуативный обряд – 
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обряд жертвоприношения духам нижнего мира. Богатырка Алтын-Тууди бросает им го-
ловы маралов, в ответ вороны пропускают, благословляют ее [1, с. 104]. Иногда богатырь 
только обещает дать «глаза марала», но обманывает их [15, с. 91, 99–100].  

Эпическое сюжетообразование – процесс сложный и неоднозначный. Для эпоса 
первостепенное значение имеют художественные каноны: ритмическая организация, раз-
влекательность и т. д. Художественный арсенал алтайского эпоса в определенной мере 
ограничен рамками внутренних закономерностей развития.  

Выводы. В результате нашего исследования мы приходим к выводу, что в алтайском 
эпосе древнейшие представления и мотивемы прошли некое «отсеивание» уже в ранней, 
мифологической, стадии развития эпоса. Вошедшие в эпический мир своего рода сюжет-
ные конструкции редко подвергаются «демонтажу», поскольку типологическая преем-
ственность является важной составляющей развития эпоса. Древнейшие архетипы о во-
роне, скалах и огненных, ядовитых морях, которые составили предметный мир мифоло-
гического этапа тюрков Саяно-Алтая, со временем утратили семантический подтекст. Их 
прочтение или интерпретация становятся более понятными при привлечении сравнитель-
ных материалов по мифологии скандинавов и других народов. В историко-генетическом 
плане вопрос о культурном обмене через гуннов остается открытым. А. К. Салмин, напри-
мер, при сравнительном изучении этимологий тура/тор и тенгри/тангри заметил, что здесь 
имеет место не столько лингвистический, сколько историко-культурный аспект, а этимо-
логия керемет имеет индоевропейский субстрат.  
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