
155Серия: Гуманитарные науки №7 июль 2023 г.

ФИЛОЛОГИЯ

АРХЕТИП «МОРЕ» ТЕОКОСМОГОНИЧЕСКОЙ ГЕНЕАЛОГИИ 
ОГУЗ-КАГАНА В АЗЕРБАЙДЖАНСКОМ ФОЛЬКЛОРЕ

Фараджова Айнур Айдын гызы 
Доктор философии по филологии, 

Институт фольклора НАНА
farajova-a@rambler.ru

Аннотация: В статье исследуется линия значения морской стихии Огузской 
теокосмогонической системы в фольклоре. Ключевую роль в азербайджан-
ском фольклоре с точки зрения изучения тео-космогонической генеалогии 
огузов играет мифологическая идентичность 6 сыновей Огуз-кагана. Каж-
дый огузский человек был связан с Богом через своего деда и величайшего 
предка Огуз-кагана, который олицетворял природу. Потому что корень этой 
генеалогии, ее первое начало, исходит непосредственно от Бога. Поэтому 
каждый огузский тюрок точно знал свою теокосмогоническую родословную 
и защищал ее как зеницу ока. Важнейшими признаками прослеживаемости 
огузских теогонических воззрений в фольклоре являются элементы проис-
хождения, рождения. Основным содержанием как теогонии, так и космого-
нии является бытие, сотворение. Поэтому такие вопросы, как кто от кого ро-
дился, что от чего призошло, предки, деды, имеют особое значение и роль. В 
этом отношении можно считать, что в азербайджанском фольклоре имеются 
следы теогонического элемента Дениз-хана в сюжетах творений, связанных 
с водой.
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Summary: The article examines the line of the meaning of the sea 
element of the Oguz theocosmogonic system in folklore. The key role 
in Azerbaijani folklore from the point of view of studying the theo-
cosmogonic genealogy of the Oghuzs is played by the mythological 
identity of the 6 sons of the Oghuz-khagan. Every Oguz man was 
connected with God through his grandfather and the greatest ancestor 
of the Oguz-khagan, who personified nature. Because the root of this 
genealogy, its first beginning, comes directly from God. Therefore, every 
Oghuz Turk knew exactly his theocosmogonic pedigree and defended it 
as the apple of his eye. The most important signs of traceability of Oguz 
theogonic views in folklore are the elements of origin, birth. The main 
content of both theogony and cosmogony is being, creation. Therefore, 
such questions as who was born from whom, what came from what, 
ancestors, grandfathers, have a special meaning and role. In this regard, 
it can be considered that in Azerbaijani folklore there are traces of the 
theogonic element of Deniz Khan in the plots of creations related to water.
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Как известно, теогония включает в себя мифологи-
ческие представления о происхождении богов и 
их семей. Ее сущность – творение. Бытие выражает 

сущность мифологии с точки зрения содержания и фи-
лософии. Независимо от того, какое содержание имеют 
тексты, представляющие мифологические представле-
ния, все они, по сути, рассказывают о происхождении. 
Говоря о бесчисленных актах творения, теогоническое 
творение имеет особое место, значение и функцию в 
мифологии. В связи с этим теогонические творения от-
личаются своеобразием среди других видов творений. 
Потому что теогоническое творение означает непосред-
ственно творение самих богов (их семьи и потомков). Но 
другие акты творения в мифологии также невозможно 
изолировать, отделить, вывести за рамки теогоническо-
го творения. Таким образом, все другие акты творения 
так или иначе связаны с теогоническим творением. От-
сюда следует, что акты творения, составляющие содер-
жание мифологии, образуют сложную систему. Тот факт, 
что элементы (образы) внутри этой системы соотносятся 
друг с другом, то есть структура системы, ставится перед 

нами в качестве вопроса. Здесь мы наблюдаем две фор-
мы связи: диахронные и синхронные формы связи.

Диахрония как термин обозначает историческое 
развитие системы. Здесь последовательность времени 
является ключевым моментом. При таком подходе пер-
вое творение в мифологии начинается с Богов. То есть 
сначала бывает Бог, затем он создает первого человека 
(первого предка, культурного героя, спасителя). Первый 
человек же создает всех остальных. Таким образом, в ми-
фологии акты творения соединяются друг с другом ли-
нией преемственности и представляют собой диахрон-
ную связь. Синхронность обозначает одновременность. 
В этом аспекте мифология имеет такую же связь одно-
временности, как и связь последовательности между 
актами творения. Это означает, что после того, как Бог 
создал первого человека, он не погибает (не умирает). 
Он, как вечное существо, постоянно контролирует свои 
творения и направляет свои суждения на них посред-
ством специальных посредников-связистов (шаманы, 
жрецы, провидцы, маги, Деде-Коркут и др.). То есть Бог 
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одновременно поддерживает связь со всеми существа-
ми, созданными одно за другим. Это синхронная связь 
между актами творения в мифологии. В статье исследу-
ется взаимосвязь упомянутой в статье смысловой пара-
дигмы морской стихии огузской теокосмогонической 
системы в фольклоре.

Огузы представлены во всех вариантах эпоса «Огуз-
наме» как народ, состоящий из 24 племен [1; 6; 8; 9; 10; 
12; 13; 14; 18; 20; 21; 22, 23; 24; 26; 29; 31; 32; 35]. В основе 
происхождения огузского народа лежит теокосмогони-
ческая схема «1 Огуз – 6 сыновей – 24 внука». Здесь есть 
три уровня происхождения: Происхождение 1 Огуза от 
Луны-кагана как сына божьего; - Происхождение 6 сы-
новей от 1 Огуза; - Происхождение 24 внуков от 6 сыно-
вей. Так, каждый из сыновей Огуза олицетворяет стихию 
природы (солнце, луна, звезда, небо, гора, море). В этом 
отношении, какой бы элемент ни представлял каждый 
сын, четверо детей этого сына и рожденные от них пле-
мена также могут признать этот элемент природы своим 
предком. Мифологическая логика здесь очень проста. 
Например, дед каждого из людей в племенах, происхо-
дящих от четырех сыновей Улдуз-хана, является звездой. 
В этом отношении Улдуз/Звезда является и предком (де-
дом), и элементом теокосмогонической связи, которая 
роднит эти племена с природой. Последний из шести 
сыновей Огуза – Дениз-хан. Он, как следует из названия, 
представляет собой элемент воды. В «Огузнаме», приве-
денном в произведении Фазлуллы Рашидаддина «Джами 
ат-Таварих» («Сумма историй»), Дениз-хан является об-
щим предком четырех племен как элемент воды:

Первый: Yiqdır (İqdır); значение имени – герой, великий;
Знак – ..........;
Онгон – Фалько веспертин;
мясная доля – левое бедро задней ноги.

Второй: Bükdüz; значение имени – подчиняется и 
служит каждому;

Знак – ..........;
Онгон – Фалько веспертин;
мясная доля – левое бедро задней ноги.

Третий: Yıva; значение имени – имеющее высокую 
степень;

Знак – ..........;
Онгон – Фалько веспертин;
мясная доля – левое бедро задней ноги.

Четвертый: Qınıq; значение имени – имеющее 
близкого;

Знак – ..........;
Онгон – Фалько веспертин;
мясная доля – левое бедро задней ноги [22, с. 60].

В этой генеалогической схеме обращают на себя вни-

мание черты сходства и различия. По-видимому, как и у 
других племен, состоящих из мужчин, четыре племени, 
включенные в родословную Дениз-хана, имеют разные 
названия и символы, но у них одни и те же онгоны/тотемы 
и мясные доли. Мирали Сеидов пишет, что онгон – это то-
темный предок, который считается корнем рода, племени 
и т.д. [25, с. 31]. Рамиль Алиев показывает, что слово «он-
гон» в монгольском языке означает поклонение любому 
существу. «Это слово принято также как название систе-
мы верований людей, связанных с животными, птицами 
или горой, водой, почвой и неодушевленными предмета-
ми, от которых произошло потомство» [11, с. 93].

«Онгон», по-видимому, обозначает предка, корень 
рода, племени. Онгоны огузов – это птицы. Это дает 
нам основание говорить о том, что у каждого из четы-
рех огузских племен есть один общий предок – птица. В 
связи с этим птичьим предком четырех племен, проис-
ходящих от Дениз-хана, является птица по имени Гергин-
чек (Чакыр). Таким образом, в то время как все четыре 
племени объединены в одном общем элементе приро-
ды и одном предке птичьего элемента, их имена и знаки 
служат признаками, которые отличают эти племена друг 
от друга. Генеалогия этих шести сыновей Огуз-кагана, 
представляющих элементы природы, очень четко пред-
ставлена в различных вариантах эпоса «Огузнаме». Эта 
родословная была священной для огузов. Потому что их 
личность напрямую определялась этими генеалогиче-
скими линиями. Это исходило из того, что единственным 
способом стать полноправным членом огузского обще-
ства было стать носителем этого генеалогического дре-
ва. Тот, кому не было места в генеалогии, восходящей к 
огузам, также не мог иметь места в огузском обществе. 
Поэтому огузы с большим уважением относились к све-
дениям о своей родословной и считали их священными. 
Эта информация состояла из текстов мифического со-
держания. В связи с этим хочется подчеркнуть, что с этим 
фактором связано и существование в азербайджанском 
фольклоре огузской теокосмогонической родословной. 
То есть в обществах, где не было письменности, знания 
создавались, сохранялись и передавались будущим по-
колениям в устной форме. Жанры, которые мы сегодня 
называем легендами, повествованиями, эпосами и т.д., 
фактически считались «документами личности» того 
времени. Потому что примеры этого жанра отражали 
священную и ценную информацию о генеалогии людей. 
В дальнейшем тексты теогонического содержания пре-
терпевали художественные преобразования и смешива-
лись с другими жанрами фольклора. Но даже в этом слу-
чае можно искать и находить теогонические взгляды на 
основе определенных знаков. Потому что независимо от 
того, насколько они изменились в результате преобра-
зований, определенные значимые элементы позволяют 
нам идти по стопам этих взглядов.

Айнур Бабек, исследовавшая верования о воде в 
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азербайджанском фольклоре, пишет, что «независимо 
от того, сколько мифологических верований и образов, 
связанных с водой, претерпели многочисленные транс-
формации в разные периоды времени, космогоническо-
созидательная функция воды как изначальной стихии 
всегда сохранялась как семантическая основа» [5, с. 58]. 
В связи с этим в Азербайджанском фольклоре сохрани-
лись следы теогонической генеалогии Дениз-хана, пре-
терпевшей различные изменения в картине и содержа-
нии. Следы огузской теокосмогонической генеалогии, 
естественно, не могли быть полностью утеряны, по-
скольку теогоническая генеалогия считалась священной 
как в целом, так и на уровне отдельных ее элементов. С 
другой стороны, священные ценности продолжают жить 
в сознании людей, живущих в традиционном сознании, 
на протяжении веков. Потому что в его основе лежит 
вера. Если эта вера не умрет, эта информация тоже не бу-
дет забыта. Основное значение фольклора заключается 
в том, что в нем не забываются священные ценности и 
они постоянно сохраняются. Чтобы раскрыть морскую 
парадигму тео-космогонической генеалогии огузов в 
азербайджанском фольклоре, необходимо рассмотреть 
два аспекта: 1. Функция водной стихии предков; 2. Твор-
ческое свойство водной стихии. Эти два аспекта неотде-
лимы друг от друга: именно так предок выполняет свою 
творческую функцию. В этом смысле Дениз-хан пред-
ставляет собой воду: он – предок, а именно предок четы-
рех огузских племен (Yiqdır, Bükdüz, Yıva, Qınıq). В основе 
функции предка лежит свойство созидания. А именно: 
Дениз-хан дал жизнь своим сыновьям и их потомкам. 
По С.С.Аверинцеву, вода считается одной из самых фун-
даментальных стихий в мире. Этот элемент в отдельных 
мифологиях олицетворяет первое начало, начальное 
состояние всего бытия, первый хаос. Вода олицетворяет 
материнское лоно, матку, а также оплодотворенную яй-
цеклетку мира как женское начало. Вода также означает 
оплодотворяющее мужское семя, порождающее землю 
[28, с. 240].

Как видно, стихия воды выражает творение, пред-
ков, начало, корень как в мужском, так и в женском об-
разе. В этом аспекте непосредственно водный элемент 
воплотился в создании потомков Дениз-хана из четырех 
племен. 

Ф.Баят пишет, что «тот факт, что вода играет роль 
первого существа или ядра первых существ, является 
еще одной особенностью тюркской космогонии» [7, с. 
88]. В знаменитой алтайской легенде повествуется, что 
вначале были только Кара-хан и воды. Ему надоело оди-
ночество, он создал человека. Он дал человеку крылья, 
чтобы плавать в воде. Человек хотел летать. Кара-хан за-
брал его способность летать и крылья. Земля была нуж-
на человеку для жизни. Кара-хан сорвал горсть звезд и 
посыпал ими воду, и была создана земля. На этой земле 
в виде острова он создал сосну с 9 ветвями, под каждой 

ветвью человек. Он также создал Яйики для управления 
этими людьми [27, с. 11]. В тексте этой легенды вода игра-
ет роль вещества, материала изначального творения. 
Мы видим это в азербайджанском мифологическом тек-
сте: «В прошлом не было никого, кроме Бога. Земля по-
крыта водой. Бог превращает воду в грязь. Затем грязь 
высушивается, а почва измельчается. Затем из почвы 
прорастают растения. После этого он создает из земли 
грязь и создает людей, дает им дух» [3, с. 35]. Вода играет 
важную роль и в алтайском, и в азербайджанском тексте 
творения: без нее творение невозможно. Тот факт, что 
элемент воды претерпел серьезные изменения Ислама 
в азербайджанском тексте, не повлиял на его функцию, 
связанную с первоначальным творением. 

А.Аджалов по вопросу смешения мифических и рели-
гиозных представлений о стихии воды, показывает, что 
первозданную вода встречается практически во всех 
мифологических системах. По верованиям большин-
ства народов, Вселенная была создана из первозданной 
воды... Этот акт всегда совершается сверхъестественной 
силой – первоначальным творцом. В этом тексте элемент 
воды заменен Богом. «Несомненно, имя Бога не могло 
быть упомянуто в таком архаическом тексте (доислам-
ские версии – А.Фараджова) и его появление можно по-
нимать как более позднее влияние Ислама» [3, с. 178].

Тот факт, что сыновья Огуз-кагана олицетворяют сти-
хии природы, связан с тем, что эти стихии играют непо-
средственную созидательную роль в тюркской мифо-
логии. В этом отношении стихии Солнца, Луны, Звезды, 
Неба, Горы и Моря служат созиданию как по отдельно-
сти, так и в различных их сочетаниях. Представление 
этих элементов в человеческой форме превращает их в 
прямых предков. В уйгурском «Огузнаме» к названиям 
всех этих элементов добавлялось слово «хан». Хан – это 
титул, обозначающий политическую власть. Это слово 
выражает высокое положение названных элементов в 
мифологической модели мира, так сказать, роль второ-
степенных богов. В этом смысле образ Дениз-хана явля-
ется архетипом, стоящим в центре верований, сюжетов 
и мотивов, связанных с водой в мифологии и фолькло-
ре, и объединяющим их в единую смысловую систему. В 
этом отношении, хотя связь фольклорных верований и 
образов, связанных с водой, с архетипом Дениз-хана не 
очевидна, эти верования и образы связаны с архетипом 
Дениз-хана с точки зрения исходной мифологической 
модели мира. 

Здесь интересует одна проблема. Может возникнуть 
такой вопрос: А разве Дениз-хана, сына Огуз-кагана, не 
зовут Су-ханом? Этот вопрос может показаться бессмыс-
ленным на первый взгляд. Но если учесть, что слово 
«вода/су» - это общее название вещества, река, озеро, 
пруд, море, родник, и другие названия – это конкретные 
формы воды, то этот вопрос может иметь смысл. В ал-
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тайской легенде о первотворении говорится, что земля 
состоит из воды [27, с. 11]. В этом отношении имя Дениз 
означает «величайшая вода». Здесь Дениз-хан – это хан, 
старший, хозяин, творец всех вод.

Одним из образов, воплощающих творческую функ-
цию архетипа Моря/Воды, является «abi-həyat». На азер-
байджанском языке ее также называют живой водой. 
Потому что человек, который выпьет из этой воды, не 
умрет и будет жить вечно. По мнению А.Я.Оджака, ислам-
ско-турецкие источники живой воды – это “Aynül-Həyat”, 
“Nəhrül-Həyat”, “Abi-Heyvan”, “Abi-Cavidani”, “Abi-Zindəgi”, 
“Həyat Suyu”, “Həyat Qaynağı”, “Həyat Çeşmesi”, “Bəngi Su” и 
“Dirilik Suyu”, “Abi-Xızır”, “Abi-İskəndər” и др. [19, с. 120]. Все 
эти названия имеют одинаковое значение.

Главное свойство живой воды – творение. В этом от-
ношении тот, кто пьет ее, обретает вечную жизнь, а это 
означает, что живая вода возрождает пьющего из сво-
ей воды как предка. Это известный закон мифа, что там, 
где есть акт творения, должен быть и творец. Если жи-
вая вода воссоздает то, что в ней есть, это раскрывает 
наследственную функцию этой воды. Потому что творе-
ние и родословная – неразделимые понятия. Азербайд-
жанский фольклор богат текстами, связанными с живой 
водой. Все они коренятся в архетипе Море/Вода. В этом 
отношении в качестве своеобразного примера обраща-
ет на себя внимание сказка «Красивая Фатьма». В сказке 
Фатьма, которую ненавидит мачеха, приходит в лесной 
дом к злой женщине. Фатьма, очень добрая по натуре 
девушка, относится к старушке с большим уважением. 
Старушка, которая любит Фатьму, говорит, отправляя 
ее домой: «Дитя, когда ты уйдешь отсюда, перед тобой 
появятся три источника, вода одного источника как мо-
локо, другого – как черная вода, а третьего – как алые 
тюльпаны. Ты раздевайся и купайся в белой воде, наноси 
черную воду на волосы, брови и ресницы, а красную – на 
щеки и губы. Тогда ты пойдешь и будешь сосать масло из 
одного рога черной коровы и мед – из другого» [4, с. 18].

Исполняя слова старушки, Фатьма превращается в 
красивую девушку. С этой точки зрения каждый из ис-
точников, с которыми сталкивается Фатьма, является 
источником жизни. Через эти воды Фатьма становится 
совершенно новым человеком. Это связано с созида-
тельной функцией воды. Там, где есть творение, должен 
быть и образ прародителя. Снег в сказке можно пред-
ставить как хозяин этих вод. То, что он не мужчина, как 
Дениз-хан, а женщина, является одним из проявлений 
водной стихии. Как указывает С.С.Аверинцев, вода пред-
ставляет как женское начало, так и мужское начало [28, 
с. 240]. Исходя из этого, можно сказать, что образ Хызыр-
Ильяс также связан с архетипом покровителя воды. 

Имена двух пророков, получивших бессмертие, вы-
пив из живой воды, слились воедино. М.В. Пиотров-

ский указывает, что Хызыр жил на островах, летал в 
воздухе, все время путешествовал, заботился о тех, кто 
плавал в море, призывал к помощи молитвами, предот-
вращал различные несчастные случаи, его цвет был зе-
леным, он олицетворял жизнь, которую вода дала рас-
тениям [30, с. 262]. M.Сеидов также пишет, что «Хызыр 
был богом неба и зелени, а Ильяс – богом воды» [25, 
с. 58]. А.Я.Оджак пишет, что «хотя Ильяс стоит в одном 
ранге с Хызыром по распределению обязанностей, но, 
по-видимому, Хызыру принадлежат главные роли и на 
суше, и на море» [19, с. 123]. 

Среди всего сказанного о Хызыре то, что он заботится 
о тех, кто плавает в море, и то, что он действует в морях 
наравне с сушей, также указывает на то, что этот образ 
несет в себе функцию предка-покровителя.

Можно считать, что Гошабулаг, где купается Ровшан в 
эпосе «Кероглу», это тоже живая вода. Потому что чело-
век, купающийся в Гошабулаге, влюбляется, приобретает 
сильный голос и яростный крик. Эта вода – лекарство от 
слепых глаз. Купаясь в этой воде, Ровшан становится бо-
гатырем необычайной силы – Кёроглу [15, с. 18]. В этом 
отношении архетип воды в эпосе играет роль предка но-
воявленного героя Дениз-хана, сына Огуз-кагана.

Легенды и рассказы о потопах также связаны с архети-
пом Море/Вода. В. Н.Топоров, отмечая широкое распро-
странение мифов, легенд и рассказов о потопе, пишет, 
что «весьма расплывчатые версии темы потопа создава-
лись со сведениями о реальных потопах исключительно 
силой мифологической логики» [33, с. 324]. М.Мамедов 
показывает, что «общая схема, связанная с космической 
катастрофой, отражена также в древних тюркских, аве-
стистских и мифологических текстах, связанных с исла-
мом» [17, с. 20]. К.К.Фрейзер широко обсуждал тот факт, 
что сведения о Ноевом потопе в Ветхом Завете, старой 
версии Библии, имеют разные названия у многих наро-
дов мира [34, с. 63-147]. В 25-м стихе «Священного Кора-
на» говорится: «Из-за своих грехов они утонули в воде и 
вошли в Ад, и не смогли найти себе помощников, чтобы 
спасти их от наказания Божия!» [16, с. 594].

В этих легендах о потопе следует отметить два важ-
ных момента: Во-первых, конец старого мира с потопом/
наводнением/водой и новый мир, возникший из воды; 
во-вторых, сотворение нового мира, начавшееся с воды, 
связано с пророком Ноем. Как видно отсюда, в этих леген-
дах и повествованиях присутствует как сама водная сти-
хия, так и образ защитника (Ноя), который ее воплощает. 
Конечно, это не означает, что образ Ноя имеет прямое 
отношение к образу Дениз-хана в огузской теокосмо-
гонической генеалогии. Подобно тому, как в азербайд-
жанском фольклоре смешиваются разные традиции, так 
и мифические традиции смешиваются с Ноевыми и ре-
лигиозными сюжетами. В азербайджанском фольклоре 
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есть предания, ярко отражающие созидательные и ис-
конные свойства воды. В одном из них («Мальчик-весна, 
девочка-весна») говорится, что мальчик и девочка ищут 
дедушку Пирима. На горе они находят дедушку Пирима. 
Мальчик и девочка мечтают о роднике, чтобы помыть 
руки. В это время мимо них проезжает всадник. Под 
ногами коня журчит родник. Дедушка Пирим говорит, 
что под скалой два родника: родник мальчика и родник 
девочки. Человек, который моет руки, пьет и купается в 
источниках, становится красивым и с каждым разом ста-
новится лучше [2, с. 49-50]. 

Комментируя текст этой легенды, Айнур Бабек пока-
зывает, что в тексте содержатся следующие древние по-
верья о воде:

1. Сотворение воды копытом лошади: это акт чуда, 
символизирующий сотворение воды. 2. Фонтаны 
напоминают мальчика и девочку: эти два фонтана 
символизируют мужское и женское начало. Здесь 
есть два момента: Во-первых, жизнь, бытие про-
исходит от союза мужского и женского начала. В 
данном случае сочетание источника Мальчика и 
источника Девочки олицетворяет животворящее 
свойство воды. Во-вторых, тот факт, что один из 
источников похож на мальчика, а другой на де-
вочку, показывает антропоморфность воды, то 
есть вода принимает человеческий облик. 3. Пло-
дородное свойство воды: вода в этих источниках 
дарит красоту и очищает от болезней. В этом так-
же находят отражение первоначальные космого-
нические представления об очищении человека 
водой от злых сил и тяжести [5, с. 91].

Основой мифической системы верований являются 
тео-космогонические представления, то есть первые 
истории о том, как возникли боги и их семьи. Это относит-
ся и к тюркской мифологии как универсальной законо-
мерности мифологического мышления. Одна из ветвей 
тюркской мифологической системы мысли охватывает-
ся теокосмогоническими представлениями о том, как 
возник сын бога Огуз-каган и его потомки. Огуз каган – 
сын, дитя Бога. Из описаний в уйгурском «Огузнаме» вид-
но, что огузский каган, предок огузов, больше похож на 
животное. Различные части его тела, по-видимому, взяты 
у животных, популярных у тюрков-огузов: он представ-
ляет и людей, и животных. Он какой-то получеловек-
полуживотное. Шесть сыновей Огуза по имени Солнце, 

Луна, Звезда, Небо, Гора и Море олицетворяют как лю-
дей, так и природные объекты. Они в некотором роде 
являются получеловеческими, полуприродными объ-
ектами. Огузы представлены как народ, состоящий из 24 
племен во всех версиях эпоса «Огузнаме». Происхожде-
ние огузского народа основано на тео-космогонической 
схеме «1 огуз – 6 сыновей – 24 внука».

Последний из шести сыновей Огуза – Дениз-хан. Как 
и другие мужские племена, четыре племени, включен-
ные в родословную Дениз-хана, имеют разные названия 
и символы, но их онгоны и мясные доли одинаковы.

Важнейшими признаками следования огузским тео-
гоническим собраниям в фольклоре являются элементы 
происхождения и рождения. Основное содержание и те-
огонии, и космогонии – творение, рождение. В сюжетах 
творения, связанных с водой, в азербайджанском фоль-
клоре есть следы теогонического элемента Дениз-хана. 
Здесь важны два аспекта: родовая функция стихии воды и 
созидательное свойство стихии воды. Эти два аспекта не-
разделимы: предок выполняет свою творческую функцию. 
В этом смысле Дениз-хан олицетворяет воду: он является 
отцом четырех огузских племен как предок. В основе ро-
довой функции лежит творческое свойство. Другими сло-
вами, Дениз-хан создал своих сыновей и их потомков. 

Образ Дениз-хана является архетипом в мифологии и 
фольклоре, который стоит в центре верований, сюжетов 
и мотивов, связанных с водой, и объединяет их в еди-
ную смысловую систему. В этом отношении, хотя связь 
фольклорных верований и образов, связанных с водой, 
с архетипом Дениз-хана не очевидна, эти верования и 
образы связаны с архетипом Дениз-хана с точки зрения 
исходной мифологической модели мира. Название Море 
означает «самая большая вода». То есть Дениз-хан – хан, 
старший, хозяин, творец всех вод.

Одним из образов, воплощающих творческую функ-
цию архетипа Моря/Воды, является «аби-хайят», то есть 
живая вода. Главное его свойство – созидательность. В 
этом отношении тот, кто пьет ее, обретает вечную жизнь, 
а это означает, что живая вода возрождает пьющего из 
своей воды как предка. В этом отношении азербайд-
жанский фольклор богат текстами, связанными с живой 
водой. Все они коренятся в архетипе Море/Вода. С ними 
также связаны легенды и рассказы о потопах.
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