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ЗООМОРФНАЯ МОДЕЛЬ МИРА И ЕЕ ОТГОЛОСКИ 
В РУССКОЙ НАРОДНОЙ КУЛЬТУРЕ* 

Традиционная мифологизированная культура, хранящая в своих недрах порой 
бесценный материал для постижения архаичных форм миросозерцания, отличается 
одной характерной особенностью: почти каждая из ее реалий при раскрытии своего 
исконного смысла может вывести чуть ли не на всю мировоззренческую систему, -
картину мира, в лоне которой она когда-то возникла, напоминая тем самым извест-
ный сказочный орешек, содержащий в свернутом виде целое царство. В полной ме-
ре это относится и к невербальным артефактам, для расшифровки которых необхо-
димо привлекать широкие сравнительно-исторические и сравнительно-типологичес-
кие параллели из различных областей духовной культуры. Подобная попытка 
интерпретации семантических основ сложных фигур в русской народной вышивке1 

увела нас в глубины архаичных представлений о мироздании, когда земля, а впос-
ледствии и весь мир воспринимались как живое тело божества, изначально, скорее 
всего, - женского, способного явно проявлять свою репродуктивную функцию; с 
развитием же представлений о ярусности мироздания этот образ сливается с обра-
зом Древа как оси и опоры мира, и в значительной степени вытесняется им. Однако 
рассмотренная многовариантная фигура вышивки, за которой в науке закрепилось 
название Рожаницы (в народе она именовалась когда-то Праматерью), помимо ант-
ропоморфных и фитоморфных черт, имеет и зооморфные - общий абрис ее напоми-
нает лягушку или какое-то распластанное животное, а голова нередко венчается ро-
гами (рис. 1), что указывает, возможно, на еще более древнюю ее ипостась. Если во-
прос о соотнесенности этого мотива с образом лягушки затрагивался в предыдущей 
работе автора, то варианты вышивки с рогатой Рожаницей остались вне рассмотре-
ния. Хотя в природе известны рогатые лягушки, перед нами, скорее всего, рудимен-
тарная черта именно копытного животного. Рога у вышитых фигур, как правило, не 
разветвленные, с изгибом, довольно крупные и напоминают скорее коровьи, как и у 
фигуры, вырезанной на прялке из Российского этнографического музея (рис. 1-д). 
Б.А. Рыбаков склонен был считать вышитых Рожаниц оленихами или лосихами2, и 
в самом деле мы изредка встречаем у них ветвистые рога в вышивках, но только вы-
полненных в строго геометрическом стиле, который тяготеет все же к финно-угор-
скому ареалу3. Впрочем, семантически образы оленя и коровы были близки; у рус-
ских известно даже диалектное название для коровы алынъя4. Положение C.B. Жар-
никовой, трактующей фигуру рогатой Рожаницы как зооантропоморфной богини 
или богини-коровы5, можно считать вполне убедительным. 

Легко узнаваемых изображений коров без соединения с женской фигурой в рус-
ской вышивке мы почти не встречаем (в отличие от глиняной игрушки и обрядовой 
выпечки). Хотя порой можно разглядеть двух небольших коровок по сторонам кар-
гопольского кокошника6, а также на подоле женской олонецкой рубахи, где они 
включены в другую крупную фигуру - вариант рогатой Рожаницы (рис. 1 -б)1. Такие 
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Рис. 1. Трансформированные варианты фигуры рогатой Рожаницы в народном искусстве Русского Севера. 
XIX-нач. XX вв. 
а - подзор, б - подол женской рубахи, в - полотенца. Олонецкая губерния; г - фрагмент подзора, Республи-
ка Карелия. Пудожский р-н; d - лопасть прялки, Русский Север, XIX в. (из собрания музеев: а, в, д - Россий-
ский этнографический музей (далее - РЭМ), СПб., б - (по Дурасов Г.П. Каргопольская глиняная игрушка. 
JI., 1986. Рис. на с. 158); г - Пудожский краеведческий музей). 

усложненные и трансформированные почти до неузнаваемости фигуры Рожаниц 
встречаются в русской северной вышивке во множестве вариантов, что лишний раз 
говорит о глубокой закрепленности данного мотива традицией. Семантика этого 
зоо-антропоморфного образа раскроется перед нами значительно более многопла-
ново, если попытаться рассмотреть его с позиций архаичной картины мира в ее со-
отнесенности также и с образом животного. 

В настоящее время уже довольно хорошо известен тот факт, что у многих наро-
дов мироздание, и в первую очередь земля, представлялись и в образах животных, 
среди которых одно из главных мест занимают копытные8. Наиболее полно такое 
представление зафиксировано у орочей: известная им земля, т.е. населенная ими и 
их ближайшими соседями, рисовалась им в виде восьминогой лосихи, чей спинной 
хребет является горной цепью, шерсть - лесами, паразиты - зверьем в лесу и т.д., са-
ми же орочи живут на восточной части этого животного, которое, переступая с ноги 
на ногу, вызывает порой землетрясение. В хакасском фольклоре гора-прародитель-
пица именуется "Шестиногая Гора Лось"9 (многоногость, возможно, подчеркивает 
постоянно функционирующее продуцирующее начало подобных образов, так как 
известны представления, в частности, по индоевропейским загадкам, о восьминогом 
животном как о беременном10). У долган близкие воззрения были связаны с образом 
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оленя, у нивхов "мать Вселенной" представлялась также в образе лося или оленя, на 
рогах которого висели светила, причем местообитание ее - внутри горы, под зем-
лей, а по другим вариантам представлений нивхов их земля (прежде всего - о. Саха-
лин) рисовалась в виде лежащего на боку человека, который, переворачиваясь с бо-
ку на бок, может вызывать страшные бедствия11. У нганасан "земля-мать" - Моу-
Нямы - огромное существо, в шкуре которого обитают люди и звери в виде насеко-
мых и червей12. В якутском эпосе (олонхо) также сохранились отголоски подобных 
представлений: прекрасная "изначальная матушка-страна" образовалась "подобно 
гребневистым рогам двухлетнего зверя-оленя"13 (ср. якутскую загадку: "Кто на себе 
лес несет?" - олень14). Характерный образ земли-слона вырисовывается из преда-
ний зулусов: по одному из них женщина с двумя детьми попадает в желудок слона, 
где они увидели "огромные леса и большие реки, и много возвышенностей; ...еще 
было много людей, построивших там свою деревню; и много собак, и много скота; 
все это было внутри слона"; почти аналогично у них и описание подземного мира - с 
горами, реками и селениями предков, а входом в него служило отверстие в земле15. 

Зооморфная модель земли и мира является, пожалуй, одной из самых архаич-
ных16 и возникла, скорее всего, в палеолите. О длительности существования и, если 
можно так сказать, функционирования этой модели говорит наличие в культурах 
очень многих народов мира огромного количества пережитков ее, часто очень заву-
алированных. Концептуально она близка антропоморфной модели, и, вероятно, 
могла уже изначально в каких-то культурах составлять с ней единое целое как зоо-
антропоморфная. Не исключено, что верхнепалеолитические крупные изображе-
ния копытных животных отражали круг именно этих представлений. Так, например, 
у верхнепалеолитического населения Сибири предполагается наличие модели-обра-
за мира в виде огромного мамонта, чей символизм перешел впоследствии, в неолите 
и бронзовом веке, на образы лося и оленя и сохранился в представлениях ряда си-
бирских народов как образ гигантского зверя подземного мира, внешний облик ко-
торого напоминал лося, оленя или быка (ханты, например, считали, что мамонт об-
разуется из старого оленя; залегая в болото, он потом проваливается под землю и 
ходит по нижнему миру); в нем реконструируется "образ самой Земли" - его называ-
ли земляным быком\ у некоторых народов, в частности, селькупов, мамонт считался 
предком-прародителем17. 

Среди верхнепалеолитических рисунков обращают на себя внимание отдельные 
изображения мамонта, бизона, лошади, на туловище которых нанесены схематич-
ные рисунки, чаще по два, трактуемые учеными как шалаши, хижины (в основном 
подобные композиции обнаружены в пещерах Франции)18. Тот факт, что хижин на 
животном именно две, наводит на мысль - не попытка ли это передать в образе жи-
вотного идею окружающего мира с органично включенным в него дуально органи-
зованным социумом? При восприятии мира первобытным человеком в первую оче-
редь как его родовой территории, неразрывно связанной с человеческим коллекти-
вом, вселенная в результате "оказывается тождественной племенному пространству 
и социальной структуре племени или этноса"19 (курсив мой. - И.Д.). Например, у 
селькупов понятие "мир, вселенная" выражено словом тэтты - земля в значении 
"реально существующая земля, страна" . Весьма показательно в этом плане слово 
буга (бува, боа) в тунгусо-манчжурских языках, передающее понятие всего окружа-
ющего: земли, ближайшей местности, родины, вселенной, тайги, погоды, верховно-
го божества, управляющего жизнью животных и человеческого рода, а также - трех 
вертикальных миров (у эвенков оно обозначало Бога). У орочей же это слово отно-
силось к образу вышеописанной лосихи-мира21. 

Близкими словами обозначался круг сходных понятий и в некоторых тюрко-мон-
гольских языках. По-тувински буга - бык (ср. рус. бугай), в сказках это Сивый (Си-
ний) Бык-исполин размером с горный хребет; подобный образ был известен и хака-
сам: бык у них называется пуга, такое же наименование носила и одна из родовых 
групп (в данный ряд укладывается также бурятский тотемный образ быка Буха-
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Нойон), причем в эпосе этих народов Сивый (Синий) Бык - хозяин Алтая и связан, 
главным образом, с нижним миром, землей (может являться "хозяином земли"), а 
также с плодородием22. 

JI.P. Кызласов, исследуя богатое археологическое наследие енисейских племен, 
предполагает, что в неолите в образе коровы они обожествляли Великую Мать-пра-
родительницу, породившую все сущее в мире, в том числе светила и людей; этот об-
раз, по его мнению, отразился и в неолитическом наскальном искусстве данного ре-
гиона, где изображения женщин в позе роженицы наложены на профиль коровьей 
или бычьей головы23. Сходна и интерпретация подобных мотивов у В.Н. Даниленко: 
"воспроизведенная таким образом первозданная Оранта представляет собой древ-
нейший антропоморфный образ самой Земли... в то время, как голова коровы пред-
ставляет ее же более древнюю зооморфную ипостась"24. Близкие воззрения породи-
ли, видимо, и образ огромного быка-лягушки, известный в калмыцком фольклоре25, 
а древнеегипетская богиня-лягушка Хекет - богиня рожениц и воскрешения - могла 
выступать в роли ипостаси богини-коровы Хатхор26. 

Культ коровы/быка (буйвола, бизона, тура) может считаться одним из наиболее 
древних и устойчивых, причем связанным именно с картиной мира, землей, творени-
ем. "В Древнем Египте, Месопотамии, Индии земледельцы первых государств, по-
добно многим племенам Африки и южных районов Евразии, изображали Вселен-
ную в виде коровы..."27. Облик коров могли принимать все великие богини древнос-
ти - Нут, Хатхор, Иштар, Инанна, Исида, Гера, Ио и др. Древнеегипетские Нут и 
Хатхор, во многом тождественные между собой и тесно связанные с культом дерева, 
очень близки великой корове африканских мифов, создательнице мира и праматери 
всего живого28. Весьма характерно, что культ буйволов у многих племен Судана 
был соотнесен с матрилинейностью - происхождение материнской линии возводи-
лось у них к женщине-буйволице29. Величайшая из древнеиндийских богинь "мать 
богов" Адити отождествлялась как с землей (а порой и с небом), так и с коровой. 
В индийских обрядах корова могла символизировать и одну из главных богинь 
Лакшми30, которая порой носила эпитет "мать мира"31 и, по некоторым версиям, по-
явилась из первозданного океана при его пахтаньи, как и "корова желаний" Сураб-
хи. Образ священной коровы с женской головой характерен для индийского искусст-
ва32. В древнеиндийской литературе сама земля неоднократно именуется коровой, 
известен и мотив брака Рудры в образе быка с Пришни - пятнистой коровой, по не-
которым текстам олицетворяющей землю33. 

По археологическим данным для южной и восточной Европы в период неолита 
реконструируется образ космического оленя, постепенно вытесняемый также кос-
мическим быком/коровой; в то же время имеется предположение, что последний "в 
процессе развития как бы сращивался с образом космической черепахи"34. В изобра-
зительном искусстве древней Европы отражение подобных представлений можно 
видеть, в частности, в культовых сосудах в форме бовинов ("быкообразных"), среди 
которых встречаются явно несущие на себе символику образа земли, как, например, 
сосуд (предположительно - светильник) IV тыс. до н.э., обнаруженный на Балканах; 
расширенное, приземистое туловище коровы в проекции сверху принимает форму 
квадрата, углы которого оформлены как горы с ведущими на их вершины дорогами, 
а в центре - столбовидное возвышение35. Близкую символику, вероятно, можно 
предполагать в оформлении сосуда с ромбическо-меандровым орнаментом четырь-
мя коровьими головами, развернутыми по сторонам света (галынтатская культура -
I тыс. до н.э.)36. 

По преданиям южных славян, земля стоит на воле, быке, буйволе, корове, олене 
(чаще - на их рогах, вариант - на четырех быках, порой на копытных, составляю-
щих нечто вроде пирамиды с другими животными - змеей, черепахой, рыбой). У осе-
тин было также известно представление о поддерживающем землю быке, который 
несет ее на своих рогах37. В индоевропейских языках, по наблюдениям лингвистов, 
образы коровы и быка проявляют наиболее устойчивую связь с понятием земли38. 
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А.H. Афанасьев привел примеры соотнесенности коровы с землей и земным плодо-
родием, указав для санскритского *go (сохранившегося в рус. говядо) такие значе-
ния, как бык, корова, земля (но также и солнечные лучи, глаз, небо)39. 
А.Н. Веселовский акцентирует для этого корня значение именно коровы и земли, а 
в мифологическом рассказе о том, как корова обогнала зайца, видит олицетворение 
в этих образах соответственно земли и луны40. Судя по всему, в Древней Руси был 
известен культ коровы, связанный с луной и с женщиной. В северорусском погребе-
нии женщины-славянки XII в. (на стоянке Нефедьево) обнаружены бусы с пятью ме-
таллическими привесками: на трех из них - рельефные изображения голов коров, на 
двух других - лунница и шестилучевая звезда41. Кстати, обращает на себя внимание 
имя небесной коровы в "Велесовой книге" (подлинность которой, как известно, вы-
зывает большие сомнения, тем более этот факт интересно отметить) - она именует-
ся Земун42, перекликаясь с именами литовской и латышской богинь земли - Жемина 
и Земес мате . 

Возможно, каким-то очень глухим отголоском древнего зооморфного образа зем-
ли в народной культуре русских являются отрывочные легенды о некоем подземном 
существе, называемом мамон, мамона, мамуна, ему близок образ Индрика из "Голу-
биной книги", а у русских сибиряков он слился с местным представлением о мамон-
те. Однако этот образ был известен также в центральных губерниях России, и нема-
ловажно, что в ряде русских говоров мамон, мамона означает "желудок", "брюхо" 
(обращает на себя внимание также корень *мам-). В заговоре из Нижегородской 
губ. говорится, что "до потопа сей зверь пребывал, а после потопа погиб; до потопа 
он проходил горы и каменья и истоки водные..."; этого зверя могли считать "душою 
земли" и "силою или духом семян", а внешне он напоминал огромного лося или бы-
ка44 (интересно, что схематичные изображения мамонта в народном искусстве хан-
тов и манси довольно схожи с нашей вышитой Рожаницей45). В некоторых русских 
играх олень представляется сидящим в земле под деревом, кустом, "под коренем"46, 
напоминая тем самым сибирских олених-хозяек земли. Олицетворение земли в об-
разе животного просматривается и в загадке о вымени (свиньи, коровы и лошади): 
"На поле на Ордынском 12 дубов, в Рогове 4, в Ржеве 2"47. Глубокой архаикой веет 
также от загадки о небе, земле, лесе и лешем: "Поле водочное, огород кожаный 
(курсив мой. - И.Д.), овцы аржанские, пастух уховский"48. 

По русским фольклорным материалам соотнесенность образов коровы (точнее -
самки бовина) и земли проступает в зачине былины о Василии Игнатьевиче (или: 
"Васька пьяница и Кудреванко царь"), причем - не просто земли, а как бы сакраль-
ной, изначальной земли-острова, с представлением о которой связан остров Буян49: 

"Да уж как плыли туры черес окиан-море, 
Выплывали туры да на Буян остроф, 
Они шли по Буяну, славну острову. 
Им настрецю турица златорогая, 
Златорогая им турица одношорсная, 
Уж как та ихна матушка родимая"50. 

(В вариантах турица может называться однорогой или одногнедой). Дальнейшее 
повествование идет от имени туров и уже никак не связано с образом чудо-турицы 
на о. Буяне. Исследователи фольклора считают этот запев наследием глубокой ста-
рины в нашем эпосе и предполагают, что легенда о турице была когда-то самостоя-
тельным произведением51. Связь образов крупных копытных с представлениями о 
земле предков, местообитании некоего населения, можно уловить и в многочислен-
ных топонимических легендах об основании поселения, города на месте охоты на ту-
ра, оленя, на месте поединка с огромным быком, либо там, куда подобное животное 
когда-то привело людей52. Легенды эти распространены, в частности, по всей Вос-
точной Европе, включая и землю славян. 
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Следы культа древнего тура (в Восточной Европе он вымер уже в XVII в.) доволь-
но многочисленны у восточных славян: в Киеве в XII в. находилась "Турова божни-
ца", а в Костромской губ. на горе над Галицким озером близ села Туровского было 
"капище турово"53. Этот образ укоренился и в поговорках: "Баба як тур", или "Си-
дить, як тур у горах"54. Хотя реальным местообитанием туров были в большей сте-
пени равнины и леса, связь их в фольклоре с горами весьма показательна. Среди 
русских загадок (с профанной отгадкой "мышь") довольно устойчив следующий мо-
тив: выходила турица (вар. - царица, княгиня, красная девица, чур, чудо, кикимора) 
из-под каменной горицы (вар. - из горы, из пещеры; из-под камня горича; из града 
Подполея и др.)55. Здесь достаточно наглядно проявляется связь образа турицы с 
"иным", подземным миром. В зачинах былин о Вольге, где исследователи усматри-
вали отголоски космогонического мифа56, "туры да олени по горам пошли" (вари-
ант - "за горы"), а Н.Ф. Сумцов отмечал перекличку фольклорных образов тура и 
Святогора57. 

С землей, горой сравнивается корова в заговорах при доении: ". . .Как с места на 
место земля не шевелится, так бы и любимая скотинка (чернушка, пеструшка и пр.) 
с места не шевелилась... Стой горой, дой рекой, озеро сметаны, река молока..."58. 
На "отпирание" молока у коровы в Архангельской губ. был известен следующий за-
говор: 

"Стоит коровушка горою, 
Бежит молочко рекою. 
По пенью и по коренью, 
И по светлому по каменью. 
Так бы бежало у (имя коровы) молоцко"54. 

Вспоминается образ скандинавской мифической коровы - матери богов, вышед-
шей в начале времен из бездны и вымя которой изливало четыре молочных реки60 

(ср. довольно широко распространенную мифологему о четырех вселенских реках, о 
четырех райских реках и т.п.). Молочные протоки коровы у русских назывались 
"колодцы" или "колодези"; по индийским преданиям из сосцов чудесной коровы рас-
сыпаются всевозможные блага61, т.е. в ней как бы заключены сокровища земли. 

Образ богато плодоносящей земли в виде распластавшейся коровы сохранился, в 
частности, в Весьегонском р-не Тверской обл. в форме рождественского пирога Ко-
ровушки ("как большущая-то гороздо"): посередине круглого, разнообразно укра-
шенного пирога видна только коровья голова, как бы утопающая среди пышного 
разнотравья; по краям пирога сажали сорок маленьких голубочков, а также множе-
ство молодчиков в виде тоненьких жгутиков с крошечными головками62. Вероятно, 
это образы душ предков и одновременно зародышей будущих детей, ожидаемых от 
праматери-земли-коровы (семантика этого пирога, несомненно, близка короваю63). 
Соотнесенность коровы с предками и с образом матери довольно явственно просле-
живается в быту и обрядах русских - так, в Тарногском р-не Вологодской обл. неве-
ста при входе в дом жениха в первую очередь шла к коровам и, кормя их свадебным 
хлебом, как бы просила у них благословения, как у пенатов дома64. Корову любили 
называть матушка, матуха. В некоторых местностях при первом отеле на ее рога 
надевали женский головной убор; замужняя женщина, в свою очередь, уподоблялась 
корове, судя по распространенным в ряде центральных губерний рогатым головным 
уборам; у украинцев был известен обычай, по которому мать новорожденного 
должна была лизнуть его, как корова65. В сказках типа "Крошечка-Хаврошечка" си-
рота, обращаясь к завещанной матерью корове, порой называет ее "мам". 

В этих сказках необходимо также отметить совмещение как минимум трех сак-
ральных образов - чудесной коровы, женщины-матери и чудо-дерева, которое вы-
растает из коровы после того, как она была убита мачехой и зарыта в землю. В нем 
явно проявляются параметры Мирового древа: на ветвях его растут золотое и сереб-
ряное яблоки (в данном случае они, несомненно, соотносятся с солнцем и луной, хо-
тя этим не исчерпывается семантика плода на Древе), рядом пробивается криница, 
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вместе с которой дерево способно перемещаться за сиротой ко дворцу ее жениха и 
становиться "под кутьним вокном коло царьского коло прастолу"66, тем самым как 
бы маркируя сакральный центр этого королевства. Та же гибридность (т.е. совме-
щение черт женщины, дерева и коровы) присуща, как уже отмечалось, и рассматри-
ваемым мотивам русской вышивки, а в глиняной игрушке деревцем порой обозна-
чен хребет животного (рис. 3-б) - традиция, прослеживаемая со времен неолита (напри-
мер, изображение оленя в петроглифах северной Норвегии, о. Альта). Перекличка 
образов дерева и коровы просматривается в восточнославянских поверьях о надаи-
вании молока ведьмами с березы и даже просто из столба67; в загадках: "Влезу на го-
рушку, одеру телушку; сало - в рот, а кожу прочь" (отгадка: березовица; подобные 
загадки - о сосновой мезге); "Летом - сосенка, зимой - коровка" (конопля); "Вырас-
тет сосна - коровам сестра" (то же) и т.п.68 Тот же параллелизм проглядывает в за-
говоре для предотвращения теленка от падежа или болезни: "Как белая березонька 
стоит веки по веки, не тронется, не ворохнется, так бы и теляте жило веки по веки, 
не дрогнулось, не ворохнулось"69. О том, что это не случайные аналогии, говорит 
вариант зачина уже упоминавшейся былины о Василии Игнатьевиче, в котором чу-
до-турица, связываемая обычно с о. Буяном, выходит несколько из иного, но также 
сакрально отмеченного места: 

"Из-под белыя березы кудревастенькой, 
Из-под чуднаго креста Леванидова, 
Выходила турица златорогая..."70 

Этот мотив напоминает о древнеегипетских богинях-коровах Нут и Хатхор: они 
также обнаруживают теснейшую связь со священным деревом (Хатхор даже имено-
валась "госпожой сикоморы" и порой изображалась выходящей из ее ствола)71. В 
некоторых русских заговорах из-под дуба, из-под Латыря-камня на о. Буяне или не-
посредственно из "толстаго святого дерева" выходит бык булатный, рог которого 
сравнивается с самим дубом72. В немецкой сказке из рога быка вырастает дерево, 
достигающее небесного свода73. Изображение дерева над рогом животного (быка 
или коровы), как бы преклоненного перед этим деревом, мы встречаем на тульской 
литейной формочке для пуль конца XVI - начала XVII в.74 

Очень показательна в рассматриваемом аспекте перекличка сказочных сюжетов, 
прослеженная К. Бремоном по африканским материалам, о добывании благ или со-
кровищ из чрева божественной коровы (быка), из пещеры, либо из раскрывающего-
ся чудо-дерева75. Из дерева здесь чаще получают богатства, аналогичные добывае-
мым из пещеры (ср. в "Ригведе" об Ашвинах: "...приходите вы к дереву, где хранит-
ся сокровище" 11.39.1.76), но в некоторых вариантах - отрезают куски мяса, сердце, 
как и из коровы; характерно также, что при обращении к чудо-животному герой 
сказки произносит: "Глина белая и охра красная, откройтесь". В герое, попадающем 
внутрь такого вместилища богатств, можно видеть черты эмбриона, или возврата к 
эмбриональному состоянию (которое предполагалось после смерти или в ходе ини-
циации). По-видимому весь этот фольклорный цикл в своей основе был когда-то 
связан с идеей возрождения, "круговорота жизни" через некий рождающий центр, 
в роли которого здесь выступают изоморфные друг другу чрево коровы (быка), 
сердцевина дерева и пещера, т.е. "лоно земли" (ср. в Ветхом Завете: "Подобны мате-
ринскому лону (вариант - ложеснам. - И.Д.) обиталища душ в преисподней"77). 

Легенды и сказки о несметных сокровищах в пещерах, а также об обитающих в 
них "странных народцах" и душах умерших известны у всех европейских народов, в 
том числе у восточных славян78. Мотив же перерождения через животное просмат-
ривается также в сказках типа "Крошечка-Хаврошечка", где героиня, пролезая 
сквозь ухо коровы (встречаются варианты и с быком) либо преображается сама, ли-
бо получает блага - выполненную работу79. Подобные сюжеты, скорее всего, явля-
ются реминисценцией мотивов проглатывания (так, например, в некоторых вариан-
тах сказки в чрево черной коровы попадает мальчик-с-пальчик80), анализируя кото-
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