
СРЕДНЕВЕКОВЫЕ ЛЕГЕНДЫ
И ЗАПАДНОЕВРОПЕЙСКИЕ 

ЛИТЕРАТУРЫ



��� 83.3(0)9 
 � 69 

 

 

 

�������� �. �. 

������������� ������� � ������������������ ����-
������ / ���. �������� ����; ��-� ������� ���������� 
��. �. �. ��������. — �.: ����� ���������� ��������, 
2006. — 264 c. — (Studia philologica. Series minor).   

� 69  

 
ISBN 5-9551-0150-0 
 
� ���� ����� ������� ������, ����������� ��������� 

�������� �������������. �� ������� ����� �� ���� � ����-
������, �� ������� ����, � ������ ������������� ��������, 
������������ �������� ����������� ������������ ����. 
���������� � ��� ����� ������������ ���������� ������ 
��� ���� � �� �� ���� — ������� ���� ������������ ������-
������� ������, ����������� �� ���������������� � �� ��-
��������� ������. 

��� 83.3 
 

 
� ���������� ��������� ������������ ������� �. �. �������  

«�������� � �����», 1864; �� ������ �������� ��������� — 
�. �. �������� � ����. ���������� �. ��� (����������)  

 
 

 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
 
   

© �. �. ��������, 2006������ ISBN 5-9551-0150-0 © ����� ���������� ��������, 2006 

Электронная версия  данного издания является собственностью издательства,
и ее распространение без согласия издательства запрещается.



СОДЕРЖАНИЕ

От автора . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . .7

Артуровские легенды и их эволюция . . . . . . . . . . . . . . . . . . .12

История легенды о Тристане и Изольде  . . . . . . . . . . . . . . . .65
1. Легенда . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . .65
2. Параллели  . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . .101
3. Источники  . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . .122
4. Эволюция  . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . .135
5. Судьба  . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . .169

Гильом Оранжский в исторических легендах 
и эпической традиции  . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . . .175





ОТ АВТОРА

На сложных путях от мифа к литературе, по крайней мере
в рамках средневековой культуры, заняли свое место легенды.
Можно с уверенностью сказать, что почти вся литература
Средневековья легендарна. Все сюжеты ее — это так или ина!
че разработанные, осмысленные, изложенные легенды. Причем
в большинстве своем легенды эти — свои, локальные, местные,
то есть тоже средневековые исключительно. Они не являются
ни в коей мере пересказом архаичных мифов, они берут из та!
ких мифов только отдельные мотивы, только определенный
взгляд на действительность, только к этой действительности
отношение. Так, среди памятников литературы Средних веков
мы не найдем ни растиражирования космогонических мифов,
ни рассказов, простых и незамысловатых, о первопредках
о культурных героях, о духах, вмешивающихся в судьбы людей,
в судьбы племени или социума. Но отдельные черты и перво!
предков, и культурных героев, и, особенно, беспокойных духов
в персонажах средневековых легенд отыскиваются легко.
Для средневековых легенд отдельные сюжеты и мотивы арха!
ичных мифов — это благодарный строительный материал. Так
что здесь нет рубежа, нет противостояния. Даже напротив.
Из мифов пришли в средневековые легенды мотивы противо!
борства с великанами, с полуфантастическими чудовищами, во!
обще со сверхъестественными силами, мотивы плавания наугад
по бурному морю без весел и паруса или опасного блуждания
в лесных дебрях. Правда, черты эти подчас едва заметны, так
как являются не основой сюжета, а приемами его оформления.
Это скорее лишь только следы. Они могут быть смутными ос!
татками былых мифов, каким!то образом застрявшими в пове!
ствовании, в изложении легенды и не играющими никакой роли
в развитии сюжета; таковы, например, лошадиные уши короля
Марка в ряде версий легенды о Тристане и Изольде. Дело
в том, что, в отличие от легенд, мифы раскрывают и объясняют
глубинные процессы бытия — создание человека, сложение
племени или рода, взаимоотношения их с окружающей приро!
дой, с высшими, надмирными силами, нередко принимающими



антропоморфные формы. С легендами — иначе. В отличие от
достаточно статичных, немногословных мифов, легенды по!
движны, изменчивы и в своих терминах могут описывать как
кардинальные моменты существования средневекового обще!
ства и средневекового человека — государственное строитель!
ство, «собирание земель», отпор слишком настойчивым ино!
земцам, так и более частные, более личностные ситуации —
взаимоотношения внутри не только племени или рода, но и вну!
три семьи, рыцарское побратимство, рыцарственную «любовь
издалека», поиски каких!либо заветных предметов, в том числе
поиски невесты (в данном случае влияние мифов, «память»
о них еще достаточно ощутимы), и просто по сути дела бесцель!
ные поиски приключений.

Корни мифов уходят в глубокую архаику, корни легенд —
здесь, перед нами, они по большей части лежат на поверхности.
Мифы универсальны, средневековые легенды конкретны и по!
своему историчны. Историчны двояко — они повествуют о ка!
ком!либо историческом факте, придавая ему достаточно вну!
шительные масштабы (ведь сам исторический факт может быть
и вполне незначительным, вроде битвы в Ронсевальском уще!
лье; битва, видимо, действительно имела место, но ничего не
решала, а ее основной участник, рыцарь Роланд, был слишком
незначительным историческим персонажем). Но историзм ле!
генды может быть и иным. Некоторые легенды окрашивают
в загадочные, феерические тона повествование о судьбах того
или иного знатного рода, вроде увлекательного рассказа об обо!
льстительной деве!змее, или деве!птице Мелюзине, сыгравшей
заметную роль в укреплении рода Лузиньянов.

Повторим: в основе средневековых легенд лежит, как пра!
вило, какое!то историческое событие, которое может теряться
в глубине веков, либо быть относительно недавним. В любом
случае рассказ о таком событии или о некоем значительном
персонаже оформляется в легенде по определенным стандар!
там, нередко заимствованным из мифологической архаики.
И этому не противоречит основная идеологическая установка
средневековых легенд: в большинстве из них либо как непре!
менный фон, либо как основной смысл легенды присутствует
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идея противостояния двух миров, находящихся в непримири!
мом антагонизме. Героями очень многих легенд оказываются
борцы за веру, что равносильно героям, отстаивающим интере!
сы родной страны, ее силы, ее государственности. Конфессио!
нальные конфликты лежат в основе очень многих средневеко!
вых повествований. Вот почему христианские идеи играют
в средневековых легендах такую большую роль (и это являет!
ся отражением реально существовавшего непримиримого
столкновения христианского мира с миром «неверных»). Ряд
легенд, не имеющих далеких, глубинных корней, посвящен от!
крытой и незамысловатой конфронтации христианского мира
с миром нехристианским. Первый, христианский мир в таких
легендах непременно торжествует, наиболее яркие его оппо!
ненты в конце концов переходят в лагерь недавних своих про!
тивников и сами, как обычно все неофиты, становятся еще бо!
лее убежденными борцами за новую для них веру. Между про!
чим, эта борьба за торжество христианства вполне логично со!
четатеся с укреплением христианской же государственности.
В других легендах христианское начало присутствует в иной
форме. Оно одухотворяет такие легенды, составляет их идео!
логическую основу. В подобных легендах обычно речь идет
о подвигах благочестия (монашестве, отшельничестве, благо!
творительности), вершиной чего являются поиски Святого
Грааля (как чаши евхаристии), которые увенчиваются успехом
только при соблюдении определенных моральных правил и ис!
полнении целого ряда зароков.

Вполне понятно, что и противостояние нашествиям язычни!
ков (так называемых «сарацин»), и поиски Грааля (и то, и дру!
гое — это вполне героические деяния) связаны между собой.
Когда христианская государственность защищена и упрочена,
можно подумать и о приобщении к христианской святыне, то
есть отправиться на поиски таинственной чаши Грааля. Но как
бы подготовкой к ним, этим поискам, причем, подготовкой под!
час совершенно неосознанной, явились многочисленные рыцар!
ские странствия в поисках неведомых и непредсказуемых при!
ключений — для приобретения соответствующих навыков,
проверки своей силы, сноровки и находчивости, подтверждения
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своего права войти в рыцарское братство, собирающееся, обыч!
но на праздник Троицы, к Круглому Столу короля Артура и за!
нять подобающее этому рыцарю место.

Артуровские легенды были в эпоху Средних веков не толь!
ко самыми популярными, но и наиболее продуктивными. Во!
первых, у них была уже удаленная в прошлое мифологическая
и легендарная же основа, во!вторых, они соответствовали как
утопическим настроениям средневекового рыцарства, так и по!
литическим устремлениям высших кругов тогдашнего обще!
ства, в!третьих, своей открытостью и повествовательной кон!
структивностью они давали широчайший простор для создания
на их основе и по их моделям все новых и новых частных ле!
генд, вплетающихся в универсальную легенду о справедливом,
величественном и героическом социуме, которым является Ар!
турово королевство (а скорее, всемирная империя). Само собой
разумеется, в этом социуме могли возникать, так сказать, «ме!
стные» конфликты, соперничества, противостояния, не затра!
гивающие социум в целом. Королю Артуру крайне редко при!
ходилось вмешиваться в эти столкновения противоположных
интересов и своей верховной властью наводить порядок. Иног!
да рассказ о таких конфликтах становился сам автономной и от!
части универсальной легендой, как произошло с повествовани!
ем о любви Тристана из Леонуа и Изольды Белокурой.

Именно артуровские легенды, в силу своей универсальнос!
ти и множественности вышли за рамки Средневековья и обре!
ли как бы новую жизнь в определенные моменты развития ев!
ропейской культуры — в эпоху Возрождения, в периоды ро!
мантизма, символизма, неоромантизма и, вероятно, и позже.
Показательно, что легенды о Гильоме Оранжском и даже
о Карле Великом и его отважном племяннике Роланде, как бо!
лее локальные — и исторически, и идеологически, — не были
столь же дружно и с таким же энтузиазмом подхвачены в по!
следующие века.

В этой небольшой книге собраны работы, посвященные
лишь некоторым из легенд Средневековья. За пределами кни!
ги остались, например, легенды, тесно связанные с Ближним
Востоком и его культурой (скажем, легенда о Семи мудрецах).
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Написанные в разное время, но тем не менее включенные
в книгу, эти работы преследовали каждый раз одну и ту же
цель — выявить пути формирования средневековых легенд,
особенности их функционирования и их последующую судьбу.

За последние десятилетия появилось очень большое число
новых работ, посвященных легендам Средневековья. У меня не
было возможности все их внимательно изучить и даже в ряде
случаев просто на них сослаться. Исключения сделаны только
для исследований выдающихся, да и то далеко не для всех.

В заключение мне хотелось бы с благодарностью вспомнить
моих учителей, коллег и друзей!медиевистов Д. Е. Михальчи,
И. Н. Голенищева!Кутузова, Б. И. Пуришева, М. И. Стебли!
на!Каменского, Жана!Шарля Пайена, А. Я. Гуревича,
Е. М. Мелетинского, Шарля Фулона, Н. Я. Рыкову, Жанну
Ватле!Виллем, Ю. Б. Корнеева.
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АРТУРОВСКИЕ ЛЕГЕНДЫ И ИХ ЭВОЛЮЦИЯ

1

Так называемые «артуровские легенды» 1 прошли в своей
эволюции несколько этапов, многообразно отразившись в па!
мятниках духовной и материальной культуры народов Евро!
пы — от архивольта северных дверей собора в Модене, дати!
руемого 1096 или 1106 годом 2, от валлийских «романов» IX—
XI вв., составивших «Мабиногион», до обширнейших проза!
ических циклов конца Средневековья. В этом длинном ряду
книга Мэлори — «как бы прощание с миром легенд и вымыс!
ла куртуазной поры» 3. Но значение книги Мэлори не только
в этой завершаемости важного этапа культурного развития.
Она имела, как заметил академик В. М. Жирмунский, «поис!
тине колоссальное влияние на всю английскую литературу XIX
и XX веков и является для англичан национальным классичес!
ким наследием» 4.

Действительно, на Мэлори история литературных обрабо!
ток артуровских легенд не прекращается. Даже наоборот:
именно с Мэлори и некоторых более молодых его современни!

1 Литература, посвященная артуровским легендам, огромна,
поэтому укажем здесь лишь два справочных издания и несколь!
ко основополагающих работ, остальные даются, по мере надоб!
ности, по ходу статьи. Итак: The Arthurian Encyclopedia / Ed.
by N. J. Lacy. N. Y.; L., 1986; Minary R., Moorman Ch. An
Arthurian Dictionary. Chicago, 1990; Faral E. La legende
Arthurienne. T. I—III. Paris, 1929; Arthurian literature in the
Middle ages / Ed. by R. S. Loomis. Oxford, 1959; Markale J. Le
Roi Arthur. Paris, 1980.

2 См.: Loomis R. S. Arthurian Legends in Medieval Art. L.;
N. Y., 1938. P. 32—36; Loomis R. S. Wales and the Arthurian
Legend. Cardiff, 1956. P. 198—208.

3 Алексеев М. П. Литература средневековой Англии и Шот!
ландии. М., 1984. С. 318.

4 Литературная газета. 10 августа 1965 г.



ков 5 начинается череда пересказов, переделок, транскрипций 6.
В этом смысле роль Мэлори двойственна: куртуазная традиция
им порядком расшатана, но не преодолена. С куртуазной сред!
невековой традицией Мэлори еще не порывает, и его книга —
еще одна (последняя, гениальная и т. д.) литературная манифе!
стация средневековых легенд, в терминах которых описывается
им окружающий мир. Таким образом, Мэлори остается в пре!
делах куртуазной идеологической и сюжетно!стилистической
системы.

Корни артуровских сказаний уходят в далекое прошлое,
в «темную» эпоху V—VII вв. и еще дальше — в верования
и сказания дохристианской и доримской Британии, в культуру
древних кельтов. Кельтский элемент в созидании артуровских
легенд — древнейший и наиболее значительный.

Кельтская цивилизация является одной из великих цивили!
заций древней Европы 7. И хотя следы ее, как чисто материаль!
ные, так и духовные, обнаруживают себя повсюду, мы знаем об
этой цивилизации все еще мало. Кельтские племена населяли
когда!то всю Европу, но, постоянно теснимые, они вынуждены
были непрерывно мигрировать, что неизбежно приводило к ги!
бели памятников их культуры. Национальная культурная тра!
диция во многом утрачивала единство и жизнеспособность.
Для судеб собственно литературной традиции немаловажно
также то, что у многих кельтских племен существовал запрет
записывать сакральные и литературные тексты: литературная
(а до нее — мифологическая) традиция была здесь исключи!
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5 Мы имеем в виду, в частности, авантюрный роман «Тристан»,
созданный в первые годы XVI в. Пьером Сала (См.: Pierre Sala.

Tristan, roman d’aventures du XVIe sircle / Publie par L. Muir.
Genrve; Paris, 1958). О нем см. ниже с. 167—169.

6 Из характерных примеров подобных переделок см.: Les
Romans de la Table Ronde mis en nouveau langage par P. Paris.
T. I—V. Paris, 1868—1877; Les Romans de la Table Ronde /
Nouvellement rediges par I. Boulenger. Paris, 1961.

7 См.: Филип Я. Кельтская цивилизация и ее наследие. Пра!
га, 1961.



тельно устной. Когда запрет на письменную фиксацию литера!
турных памятников был забыт, записанными оказались лишь
поздние версии кельтских легенд и преданий. Поэтому, напри!
мер, галльская ветвь общей культуры кельтов (рано слившаяся
с культурой Древнего Рима) представлена исключительно дан!
ными археологии и свидетельствами античных писателей. Этим
последним в полной мере доверять нельзя: древнеримские писа!
тели и историографы мерили кельтскую культуру своими мер!
ками, тем самым навязывая чуждые ей критерии. Так, древние
римляне старательно искали в мифологии кельтов аналогии сво!
им мифам и легендам, не принимая во внимание (вернее, не по!
нимая), что эти две мифологические системы не только непохо!
жи, но даже во многом несовместимы. Эту непохожесть и несо!
вместимость некоторые из поздних писателей античности все!
таки почувствовали и отметили не без недоумения, например
Лукиан из Самосаты 8. Он отмечал, что кельтские божества
претерпевали трансформацию под воздействием культуры рим!
лян 9. С подобными трансформациями мы будем постоянно
сталкиваться и в формирующихся артуровских легендах, что не
исключает чрезвычайной устойчивости на протяжении многих
веков отдельных компонентов кельтской культуры.

Кельтская цивилизация уже к началу нашей эры распалась
на несколько автономных ветвей, между которыми существовал,
конечно, постоянный обмен, у них были общие истоки, но пути
и судьбы — разные. Кельтское культурное единство рано было
утрачено. Следовательно, участие этих ветвей в сложении об!
щей культуры средневекового Запада оказалось различным,
различным же, в частности, был их вклад в формирование арту!
ровских легенд. Пракельтский элемент просматривается в них
с трудом. С большим основанием можно видеть в артуровских
сказаниях отзвуки ирландских и валлийских вариантов кельт!
ских мифов и легенд, о чем речь пойдет несколько ниже.
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Происхождение преданий о короле Артуре изучается уже
давно, и здесь было предложено немало решений. Споры велись
в основном вокруг того, относить ли возникновение этих преда!
ний ко времени их первой письменной фиксации (причем здесь
нередко подлинность текста Ненния, валлийского хрониста кон!
ца VIII в., бралась под сомнение, и поэтому речь шла о начале
XII в.), приурочивать ли их к моменту кульминации борьбы
кельтов с саксами (VI в.) или искать их истоки в кельтском
фольклоре. В конце концов, для нас не так уж и важно, кем был
легендарный Артур — римским легионером 10 или кельтским
вождем 11, не так уж важно, существовал ли он вообще 12 (види!
мо, существовал: археологические раскопки последних лет 13 под!
тверждают свидетельства средневековых летописцев). Важнее
другое: необычайная, поистине удивительная и стойкая популяр!
ность артуровских легенд несомненно объясняется условиями их
возникновения и функционирования; в их эволюции отразился
путь от мифологии к литературе (через фольклор) и дальнейшая
трансформация последней. Каждый из этих переломов и превра!
щений оставил след в изучаемых нами легендах. Артур не был
только кельтским вождем, только римским военачальником,
только мифологическим героем древних бриттов. Поэтому раз!
личные этимологии его имени, которые мы сейчас перечислим, не
ошибочны, а узки. Имя Артура возводят к латинскому Artorius,
к индоевропейскому аrа� (землепашец), к кельтскому artos (мед!
ведь), к ирландскому art (камень) и т. д. 14 В действительности
имя Артура, как и сложенные о нем легенды, — многослойны.
Они подобны средневековому палимпсесту, где сквозь новый
текст смутно просматривается старая рукопись, которая никогда
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10 См.: Rhys J. Studies in the Arthurian Legend. L., 1891. P. 7.
11 См.: Jones W. L. King Arthur in history and legend. Cambridge,

1914. P. 17.
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не оказывается стертой до конца. С этой многослойностью арту!
ровских легенд мы сталкиваемся не только в обширных сводах
и компиляциях XIII—XIV вв., где обилие и разнородность ис!
точников оборачиваются противоречиями в развитии сюжета, об!
рисовке действующих лиц и т. п. (не избежал этого и Мэлори),
но и в более сюжетно завершенных, замкнутых произведениях,
как, например, в романах Кретьена де Труа.

Попытки исключительно мифологического истолкования ар!
туровских легенд следует признать несостоятельными. Для это!
го просто нет материала, хотя отдельные пережитки древних ма!
гических ритуалов (например, обряда инициации и т. п.) присут!
ствуют даже в поздних литературных обработках «бретонских»
сюжетов. Теперь от исключительно мифологической интерпре!
тации артуровских легенд подавляющее большинство исследо!
вателей отказалось. Так, если Джон Рис 15 видел в Артуре, ис!
ходя из этимологии, им принятой (ara — землепашец), какое!то
кельтское аграрное божество, то Роджер Шерман Лумис 16 убе!
дительно показал, что в легендах о короле Артуре не удается об!
наружить каких!либо рудиментов сельскохозяйственных мифов.
Нет в Артуре и черт «первопредка» или культурного героя, ти!
пичных для древнейшего слоя фольклора доклассового обще!
ства 17. Однако некоторые мотивы кельтской мифологии в сказа!
ниях об Артуре все!таки присутствуют, что убедительно показа!
но Р. Ш. Лумисом в серии его работ (например, отождествле!
ние Артура с богом Браном!вороном).

Говоря об Артуре как о мифологическом персонаже (вернее,
о его мифологических истоках или эквивалентах), нельзя забы!
вать о том, что состав плохо известного нам кельтского пантео!
на все время менялся, причем не только количественно,
но и функционально. Нельзя также не учитывать «обратной
связи»: столкновение мифов с исторической действительностью
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15 Rhys J. Op. cit. P. 39 sqq.
16 Loomis R. S. Celtic Myth and Arthurian romance. N. Y., 1927.
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отзывалось перераспределением старых и возникновением но!
вых мифологем. К старым мифам мы подчас идем неизбежным
путем реконструкции (нередко — ювелирным по тонкости,
но и по хрупкости, методом аналогий). При этом многослой!
ность мифов вряд ли может быть с достаточной точностью уч!
тена. Добавим, что сказания об Артуре, зафиксированные
в валлийских текстах, — вторичного происхождения. Как по!
лагает Р. Ш. Лумис 18, в них немало ирландских элементов.
В кельтской мифологической системе — не один слой. Эта си!
стема развивалась в постоянном взаимодействии и столкнове!
нии с рудиментами мифологии пиктов (давших мировой культу!
ре прообраз Тристана) и со сказаниями соседних народов (в ча!
стности, очевидно, скандинавов, издавна совершавших набеги
на Британские острова) 19.

Кельтский пантеон продолжает вызывать споры, хотя его
изучение ведется со времен Цезаря, Плиния и Страбона. Уже
у Цезаря мы находим параллели между кельтскими (галльски!
ми) божествами и богами Древнего Рима. В основном опираясь
на писания древних, были выявлены в верованиях кельтов не!
которые аналоги римских богов. Так, с Меркурием сопоставля!
ется обычно Луг Длинной Руки, бог света, обладающий функ!
циями всех других богов (очевидно, пережитки солярных куль!
тов); с Юпитером — Дагда, бог!друид, прорицатель, покрови!
тель дружбы; с Марсом — Огме (Огмий, Огам), бог войны,
но одновременно бог красноречия и письменности (в его функ!
ции входило также препровождать людей в иной мир); с Вул!
каном — Гойбниу, бог кузнечного ремесла; с Минервой —
Бригита, мать богов и поэтов, богиня поэзии и ремесел; с Апол!
лоном 20 — Ойнгус (ирландское Мак Ог, валлийское Мабон,
галльское Мапониус), бог молодости и красоты.
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18 Loomis R. S. Wales and the Arthurian Legend. Cardiff, 1956.
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Но эти параллели охватывают ничтожное число кельтских
богов. По данным археологии, эпиграфики, нумизматики, лите!
ратуры, мы сталкиваемся с десятками и даже сотнями кельт!
ских божеств с довольно нечетким и противоречивым распреде!
лением функций. Такое обилие не раз ставило в тупик исследо!
вателей. Это обилие можно объяснить двумя причинами. С од!
ной стороны, эта чрезмерная населенность кельтского пантеона
отражает наличие местных божеств, поклонение которым было
локально ограниченным и не вполне повторяло систему покло!
нений и ритуалов соседних, а тем более удаленных кельтских
племен. У разных племен были и разные теонимы (за исключе!
нием нескольких общих, восходящих к пракельтскому пантео!
ну, но их функционирование у разных племен могло не совпа!
дать). С другой стороны, лингвистический анализ показывает,
что это кажущееся обилие божеств — фиктивно: перед нами не
разные боги, а лишь многочисленные прозвища (часто ситуа!
тивные, т. е. свертывающие сюжет, а также эпитетные) очень
немногих божеств. Ряд ученых вообще склонны утверждать,
что для древних кельтов, по крайней мере в период их незави!
симости, характерна тенденция к монотеизму 21. Впрочем, дела!
ются оговорки: единое божество (пракельтов?) обычно высту!
пает в нескольких лицах, чаще всего в трех (сакральное число
у большинства первобытных народов).

Помимо почитания мифологических персонажей, у древних
кельтов был распространен стойко державшийся, даже в рома!
низированных и христианизированных областях, культ воды,
камней и священных деревьев 22. Кстати, этот культ всевозмож!
ных источников и озер дошел и до артуровской традиции, отоз!
вавшись во множестве текстов, где говорится о воде в легендах
и романах бретонского цикла. В этих легендах и романах герои
проводят в недрах озер целые периоды своей жизни (как, на!
пример, Ланселот, получивший воспитание в подводном замке
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у Владычицы Озера), постоянно возвращаются туда, находятся
в общении с жителями озер и т. д. В озеро падает и меч короля
Артура Экскалибур, подхваченный показавшейся оттуда рукой.
Помимо озер, в кельтском фольклоре и в артуровских легендах
немалое место предоставлено и всевозможным источникам,
многие из которых заколдованы, чудесны и т. п. Тема брода, ко!
торый не каждому дано отыскать и у которого происходят реши!
тельные схватки героев, также весьма характерна для артуров!
ских сказаний. Недавние археологические поиски на дне озер,
ручьев и колодцев говорят о том, что подобные места издавна
были предметом поклонения у разных кельтских племен.

Отметим также у кельтов распространенный культ живот!
ных, которые часто наделялись сверхъестественной силой, с ко!
торыми люди и боги находятся в сложных отношениях то друж!
бы, то вражды. По сообщениям средневековых хронистов,
у кельтов существовала твердая вера в возможность превраще!
ний человека в животное (волка, вепря и т. д.) и обратно, и эту
веру не смогло сокрушить даже христианство. Часто в верова!
ниях кельтов фигурировали фантастические животные — трех!
рогие быки, единороги и т. п. Это внимательное, в известной
мере даже почтительное отношение к животным отразилось
и в артуровских легендах, где кони, собаки, вепри, ястребы
и т. д. имеют почти обязательно собственные имена, находятся
в активных отношениях с людьми, но в то же время сохраняют
по отношению к ним большую независимость.

У древних кельтов был очень развит культ героев. Полуис!
торические персонажи, например кельтский царь VI в. до н. э.
Амбига или военачальники Белловез и Сеговез, очень быстро
становились героями народных легенд. Так сложились кельт!
ские эпические сказания, памятники которых лучше всего со!
хранились в Ирландии, менее других кельтских областей под!
вергавшейся чужеземным влияниям. От ирландского героичес!
кого эпоса нет прямой дороги к артуровским легендам, но изве!
стная связь между героями ирландских и артуровских сказаний
безусловно есть.

Из героев ирландской мифологии и ирландского народного
эпоса наиболее близок к Артуру король Улада Конхобар. Его
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