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момент на органы чувств [6]. Поскольку воспри-
ятие происходит через органы чувств, то можно 
предположить, что кодирование окружающей ин-
формации осуществляется по тем же каналам. Из 
этого следует пять основных типов культурных 
кодов по способу восприятия:  

1. Визуальные коды. 
2. Телесные коды (тактильные). 
3. Слуховые (аудиокоды). 
4. Коды обоняния. 
5. Вкусовые коды.  
Можно выделить еще один вид восприятия ко-

дов – интуитивный, представляющий собой ком-
плекс всех остальных.  

Деление кодов по способу восприятия – доста-
точно условно, т. к. часто в процессе культурного 
кодирования и раскодирования задействовано не-
сколько каналов передачи информации. Подробное 
изучение механизмов передачи информации требу-
ет отдельного психолого-культурологического ис-
следования и не интересует нас в настоящее время. 
Отметим лишь, что при изучении культурных ко-
дов всегда следует учитывать тот канал, по кото-
рому осуществляется кодирование. 

Подводя итог исследования по возможным на-
правлениям методологии изучения культурных ко-
дов, можем сделать ряд выводов: 

- во-первых, культурный код является элемен-
том сложной системы – культуры, которая находит 
свое выражение через культурное пространство, и 
культурный код в этой системе занимает место 
маркера, позволяющего действовать адекватно 
сложившемуся пространству; 

- во-вторых, культурный код следует отличать 
от знака, символа и других семиотических единиц 
– он (культурный код) включает в себя все семио-
тические выражения, задействованные в той кон-
кретной ситуации, в которой действует культурный 
код; 

- в-третьих, для осмысления функционирования 
культурного кода необходимо учитывать уровень, 
на котором он действует, и воспринимать его адек-
ватно этому уровню; 

- в четвертых, сам процесс кодирования и рас-
кодирования культурной информации связан с 
психофизиологическими процессами человека и 
исходит из того, по какому каналу происходит вос-
приятие культурного кода. 

Таким образом, методология исследования 
культурного кода направлена на целостный подход 
к проведению исследований и требует разносто-
роннего рассмотрения. В статье была решена зада-
ча определения основных направлений методоло-
гии исследования культурных кодов на современ-
ном этапе. 
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АРХЕТИПЫ В КУЛЬТУРОГЕНЕЗЕ МОНГОЛОВ 
 

Статья посвящена основным архетипам в культурогенезе монголов. Все культуры мира похожи друг на друга, но в то же 
время каждая из них уникальна и оригинальна по-своему. В каждой культуре доминируют свои устойчивые структуры – 
архетипы, которые определяют особенности мысли, поведения, мировоззрения и судьбы человека. Архетипы, рассмотрен-
ные в данной статье, отражают специфические черты монгольской культуры. 
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ARCHETYPES IN THE CULTURE OF GENESIS OF MONGOLS 
 
The article is devoted to the main archetypes of Mongolian culture. All cultures of the world are similar, but every of them is 

unique and original in its own way. Every culture has its own deep structures – archetypes, which are serve to organize, direct and 
inform human thought, behavior, world outlook and fate. The archetypes, analyzed in this article, reflect specific features of 
Mongolian culture.  
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Каждый народ, на протяжении своей истории, 
создавая собственную культуру, формулировал и 
свои собственные представления об устройстве 
мироздания. В культуре каждого этноса сочетались 
как общие для всех народов элементы верований, 
так и специфические этнические особенности, ха-
рактеризующиеся совокупностью исторических, 
географических, социальных, политических, эколо-
гических и других факторов. Именно это сочетание 
общих природных закономерностей и особых ло-
кальных условий развития и создавало то этниче-
ское разнообразие, которое было характерно для 
развития человечества.  

Каждая культура, за время своего существова-
ния проходит несколько стадий развития. В резуль-
тате ее развития и формирования становится воз-
можным обобщение, выявление ключевых поня-
тий, дающих представление обо всей культуре в 
целом и присущих ей элементах. В данном случае 
ключевыми понятиями выступают архетипы.  

Архетипы – базисные элементы культуры, фор-
мирующие константные модели духовной жизни. 
Содержание архетипов составляет типическое в 
культуре, и в этом отношении они объективны и 
трансперсональны. Формирование архетипов про-
исходит на уровне культуры всего человечества и 
культуры крупных исторических общностей в про-
цессе систематизации и схематизации культурного 
опыта. Архетипы выступают в качестве спонтанно 
действующих устойчивых структур обработки, 
хранения и репрезентации коллективного опыта. 
Сохраняя и репродуцируя коллективный опыт 
культурогенеза, архетипы обеспечивают преемст-
венность и единство общекультурного развития. В 
каждой культуре доминируют свои этнокультур-
ные архетипы, существенным образом определяю-
щие особенности мировоззрения, характера, исто-
рической судьбы народа. Этнокультурные архети-
пы представляют собой константы национальной 
духовности, выражающие и закрепляющие осново-
полагающие свойства этноса как культурной цело-
стности. В этнокультурных архетипах представлен 
коллективный опыт народа, собственно, они есть 
результат превращения этнической истории в базо-
вые модели этнического культурного опыта. Ак-
туализация этнокультурного архетипа включает 
этот опыт в новый исторический контекст. Актуа-
лизация архетипа есть «шаг в прошлое», возвраще-
ние к архаическим качествам духовности, однако 
усиление архетипического может быть и шагом в 
будущее, ибо этнокультурные архетипы выражают 
не только опыт прошлого, но и чаяния будущего. 
Активное присутствие этнокультурных архетипов 
является важным условием сохранения и самобыт-
ности, целостности культуры. Таким образом, 
очень важно рассмотреть архетипы в культурогене-
зе монголов.  

Древние монголы – это этнос, способный к вос-
приятию элементов других культур, но сквозь 
призму своей сильной в тот период этнокультурной 

традиции. Иначе говоря, культура монголов пред-
ставляла собой открытую систему с гибкой внут-
ренней структурой, о чем свидетельствует военно-
государственная активность народа и становление 
Великой Монгольской Империи. 

Важнейшими архетипами культуры монголов 
становились представления о времени и простран-
стве, юрте, пище, религии, празднике, культе огня, 
предков как основополагающих понятиях, опреде-
ляющих бытие человека, общества, окружающего 
мира.  

На мифологическом, историческом и бытовом 
уровнях общественного сознания монголы разли-
чали, но не разделяли понятия «время» и «про-
странство». Для монгольской традиции было ха-
рактерно сохранение внутренней целостности ми-
ровосприятия. Мифологический аспект проявлялся 
более всего в фольклорно-эпических жанрах на-
родного творчества, исторический – в создании 
собственного календаря и восприятии нескольких 
календарных систем от своих соседей, а также ис-
пользовании их всех одновременно для официаль-
ного отсчета времени. Наконец, бытовой аспект 
отражал повседневную ориентацию монголов во 
времени с помощью реалий кочевого мира [8, с.32].  

Существовало несколько систем измерения 
времени - собственные и заимствованные. К заим-
ствованным системам относятся 12-летний живот-
ный цикл и 60-летний календарь. С календарями 
этого типа связано появление хронологии как тако-
вой, фиксация исторических событий, осознание 
ритма истории. К собственно монгольским отно-
сится годовой двухсезонный календарь. Год вклю-
чал в себя 12 лунных месяцев по 30 дней в каждом, 
древние названия которых восходят к наблюдениям 
за характерными природными явлениями. Сущест-
вовали системы отсчета на основании наблюдений 
за движением солнца на небосводе. При этом необ-
ходимо отметить еще и проявление уже отмечен-
ной связи между измерениями времени и простран-
ства, выражающееся в способах ориентации в сте-
пи в дневное (по солнцу и ландшафту) и ночное (по 
звездам, луне и ландшафту) время. 

Немаловажным архетипом монголов является 
жилище. Традиционным жилищем монголов вы-
ступает юрта. Жилище воспринималось как миниа-
тюрная модель мира, будучи маленькой копией 
Вселенной, – это живой, слаженный организм, он 
являлся для человека центром мироздания, храмом. 
Юрта воспринималась как освоенное пространство, 
поэтому она несла прежде всего сакральные, а уже 
потом хозяйственные функции. Сакрализация юр-
ты осуществлялась с помощью ряда предметов, 
размещение которых на положенном месте и точ-
ное исполнение относящихся к ним предписаний и 
превращало юрту в освоенное пространство, про-
тивостоящее прочему миру [7, с.14]. Семантиче-
ским центром юрты выступает очаг, с которым свя-
зывают благополучие семьи. Очаг – место, вокруг 
которого протекает жизнь человека, связующее 
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звено между предками и потомками. Отметим, что 
и в настоящее время население сельской местности 
и городов продолжает жить в юртах.  

Следующим архетипом культуры монголов вы-
ступает пища. Система питания у монголов сложи-
лась под влиянием экологических, исторических, 
социальных факторов. Исторически питание мон-
голов включало два основных компонента - мясо 
домашнего скота и молочные продукты. Также у 
монголов существует своя классификация пищевых 
продуктов, выраженная цветовой символикой: бе-
лая пища (молоко и молочные продукты), желтая 
пища (масло топленое), красная пища (кровь, пе-
чень, мясо и мясные продукты), зеленая пища (лук, 
коренья, травы), черная пища (бульон, чай без мо-
лока, вода) [3, с.22]. Особое место в системе пита-
ния отводится символике пищи, сюда мы включаем 
следующее: соотношение понятий «пища буднич-
ная», «праздничная» и «ритуальная»; искусство 
забоя скота, правила распределения мяса между 
родственниками; правила угощения гостей, поря-
док подачи напитков и блюд; традиция гостепри-
имства по отношению к гостю в юрте и место пищи 
в ней; культура питания и поведения человека во 
время еды [9, с.58]. Модель питания у монголов в 
ходе истории мало подверглась каким-либо пере-
менам, но тем не менее испытала влияние пищевых 
моделей соседних народов, вследствие чего в их 
рационе появились продукты содержащие крахмал.  

Что касается религии, можно отметить, что ар-
хаичные, шаманские, буддийские традиции зани-
мали очень важное место в системе традиционного 
мировоззрения монгольских народов, так как каса-
лись пространственно-временных параметров мира, 
в котором они себя ощущали, в котором формирова-
лись основные парадигмы их духовной культуры.  

Праздники играют значительную роль в культу-
ре монголов. Праздник двойствен и внутренне про-
тиворечив: в нем слились воедино сакральное и 
профанное время и пространство. С одной стороны, 
он знаменует определенный рубеж в непрерывном 
потоке времени, с другой - в нем есть идеи непод-
вижности и возврата к тому, что уже было, он при-
знак стабильности в вечном движении истории [5, 
с.31]. К наиболее крупным праздникам монголов 
можно отнести Цагаан Сар, или Новый год, и На-
дом. Эти праздники отражают философские, эконо-
мические, религиозные, эстетические, нравственные 
аспекты общественной жизни монгольского народа.  

В системе архетипов важное место занимает 
культ гор. Истоки культа гор древних монголов 
восходят к почитанию и обожествлению таких яв-
лений природы, как небо, земля, солнце, луна и т.д. 
[11, с.168]. Одним из древнейших культов, следы 
которого сохранились в традиционных представле-
ниях, запретах, приметах, обрядах монголов явля-
ется культ небесных светил - Солнца и Луны. Дан-
ных о солярно-лунарном культе сохранилось не-
много, но осталась вера в священность и магиче-
скую значимость белого цвета как отзвук поклоне-

ния солнцу, свету. Прежде всего небесные светила 
являются источником света на земле, а солнце ода-
ривает землю теплом. Солнце могло дарить как 
легкое нежное тепло, так и насылать на землю па-
лящий зной. В отличие от солнца, луна, напротив, 
насылает на землю холод [12, с.152]. Также объек-
том особого почитания были наиболее опасные и 
грозные природные силы – гром, молния и т.д. С 
точки зрения архаического сознания, в основе ко-
торого лежали натурмифологические представле-
ния, эти силы требовали почитания и умилостивле-
ния не только потому, что представляли собой не-
что опасное и непонятное, но и потому, что каза-
лись неуправляемыми. Именно для того, чтобы 
внести в процессы взаимодействия этих грозных 
сил природы с человеком элемент управления, раз-
работали процедуры их задабривания. Важная роль 
горы в такого рода древнейших культах, была обу-
словлена тем, что она позволяла осуществлять 
взаимодействие человека с космическими силами, в 
том числе астральными объектами. Этот древней-
ший пласт культа гор вполне сопоставим с архаи-
ческими представлениями индоевропейских наро-
дов о «Мировой горе» как «Оси мира», вокруг ко-
торой располагается вся Вселенная [11, с.168]. В 
более поздний период (период шаманизма) разви-
тия мифологии образ «Мировой горы» заменяется 
образом «шаманского дерева», которое играло 
важную роль в ритуальной практике шаманизма. 

Еще одним архетипом в культуре монголов вы-
ступает культ огня-очага. Культ огня как одной из 
стихий природы сливается с коренным религиоз-
ным культом предков, потому что человек – не хо-
зяин природы, а часть ее, точно так же, как и огонь, 
– составная часть стихии. Представления об огне 
как о духовном покровителе, жизненной силе, да-
рованной предками, были связаны с эпохой изна-
чальной пиротехники. Тогда же и там же началось 
его обожествление, формирование его культа, в 
котором должно было отразиться осознание значи-
мости огня как источника богатства, счастья и жизни.  

Также очень важное место в культуре монголов 
занимает культ предков. Весной проводились об-
ряды поминовения усопших: во время этого обряда 
душам покойных приносилась в жертву пища. Этот 
обряд был частью общественной жизни монголь-
ских племен в древности, его исполнение как бы 
фиксировало историю рода. Со временем культ 
предков слился с вошедшим в практику ламаизма 
культом обо, которые располагались на возвышен-
ных местах или на горе, откуда открывался вид на 
всю прилегающую территорию. Обо – это святилище, 
место пребывания самого сильного духа [2, с.191]. 

Такова краткая характеристика архетипов в 
культуре монголов. Благодаря наличию архетипов 
в культуре этноса люди имеют возможность осоз-
навать и определять свое поведение - природное и 
культурное, т.е. ими же создаваемое окружение, по 
определенным нормам, эталонам, общепринятым в 
данном этносе. В заключении следует отметить, 
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что архетипы, сохраняя основополагающие свойст-
ва этноса как культурной целостности, не исчезнут, 
они будут жить, переплетаясь и взаимодействуя с 
новыми культурными явлениями.  
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ПРОЦЕСС ОЗНАЧИВАНИЯ В ТЕКСТАХ КУЛЬТУРЫ 
 

В статье рассматриваются особенности означивания в естественном языке, специфика семиотического подхода в иссле-
довании языка, механизм взаимодействия в структуре знака.  
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T.A. Grigoriyants  
 

PROCESS OF MEANING IN CULTURAL TEXTS 
 

Peculiarities of the process of meaning in cultural texts, special features of semiotic analyze and mechanism of interaction in 
symbol structure are considered in this article. 

Key words: semiozis, semiotic method, symbol, mechanism of symbolizing. 
 
Мир культуры можно интерпретировать как со-

вокупность информации, существующую в своей 
знаковой системе или знакомодели, изучение кото-
рой представлено научным направлением – семио-
тикой, исследующей и интерпретирующей мир 
культуры в виде совокупности знаков, находящих-
ся в постоянном взаимодействии, взаимовлиянии и 
живущих по своим законам. Знаки и знаковые сис-
темы – образования подвижные; постоянно воздей-
ствуя друг на друга, они изменяются, организуя 
новые системы знаков, в которых фиксируется все 
происходящее с человеком, отпечатываются все 
аспекты его жизни. Так происходит накопление 
культурной информации. Можно сказать, что спо-
собность набирать и удерживать информацию - 
одна из важнейших функций знаковых систем, а 
накопленная информация представляет собой важ-
нейшую составляющую любой культуры. Исходя 
из этого, культура – есть мир знаков и знаковых 
систем, помогающих человеку накапливать и кон-
центрировать любую информацию, а возможность 
рассматривать культуру подобным образом позво-
ляет информационно-семиотический подход, осно-
ву которого составляют работы Ю.М. Лотмана, 
Б.Я. Успенского, Э. Кассирера, А. Моля, Д.И. Дуб-

ровского и других исследователей.  
Культура в этом аспекте имеет свое пространст-

во, центр которого составляет когнитивная база 
лингвокультурного сообщества, представляющая 
собой «совокупность знаний и представлений, ко-
торыми обладает все или подавляющее большинст-
во социализированных представителей этого сооб-
щества» [1, с.27]. Культурное пространство охва-
тывает не только имеющие место суждения о куль-
турных феноменах у представителей конкретного 
лингвокультурного сообщества, но и потенциально 
возможные представления о них [1, с.24]. Потенци-
альная сфера культурного пространства является 
«источником динамических изменений» данной 
культуры. Именно здесь возникают новые смыслы 
по определенным смыслообразующим моделям; в 
ситуации разрушения этих моделей происходит 
необратимая трансформация и разрушение всей 
национальной культуры, вслед за которой образу-
ется новая иная культура. Но, несмотря на много-
численные исследования в области логики, культу-
рологи, психологии, ученым пока не представляет-
ся возможным однозначно построить модель суще-
ствования когнитивных процессов и ответить на 
вопрос об их универсальности. 


