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Annotatsiya: Mazkur maqolada folklor matnlarida uchraydigan “sehrli ragamlar” fenomeni
mifologik tafakkur, marosimiy amaliyot va folklor poetikasi tizimi doirasida nazariy jihatdan yoritiladi.
Ragamlarga sirli va mugaddas mazmun yuklash gadimgi insonning olamni anglashga intilishi, tabiat
hodisalarini ramziy modellashtirish hamda ijtimoiy hayotni tartibga soluvchi marosimlar bilan uzviy
bog‘liq holda shakllangan. Antropologik va madaniy-tarixiy izlanishlarda sanog amaliyoti ibtidoiy
jamiyatda mantigiy abstraksiya sifatida emas, balki kollektiv-mistik tasavvurlar bilan gorishgan holda
paydo bo‘lgani gayd etiladi. Shu jarayonda ayrim sonlar (3, 4, 5, 7, 9, 12, 40 va b.) real miqgdor
bildiruvchi  birlik bo‘lishdan tashqari, *“chegara”, “yakun”, “sinov”, *“baraka”, “himoya”,
“mukammallik” kabi semantikalarni turg‘un ifodalovchi madaniy kodga aylangan. Semiotic va
mifosemiotik yondashuvlar sonni arxaik matnning struktur elementi sifatida talgin gilib, ragamlarning
kosmogonik model hamda semantik chegaralovchi belgi sifatida ishlashini asoslaydi. Struktur va poetik-
funksional tahlilda esa ragamlar syujet-kompozitsion mexanizmning muhim bo*g‘ini sifatida ko‘riladi:
uch martalik urinish, uch sinov, uch vazifa kabi goliplar ertak va epik matnlar dinamikasini, ritm va esda
golish mexanizmlarini mustahkamlaydi. Magolada “sehrli ragamlar” va “an’anaviy ragamlar” farqi
metodik mezon sifatida ajratilib, o‘zbek hamda ingliz folklori materiallarini giyosiy o‘rganishda bu
farglashning ilmiy samaradorligi ko‘rsatiladi.

Kalit so‘zlar: sehrli ragamlar, sakrallik, mif-marosim—folklor, semiotika, mifosemiotika,
struktur tahlil, lingvopoetika, kompozitsion golip, giyosiy folklor.

AHHOTaIII/Iﬂ: B Z[aHHOfI CTaTbC (bCHOMeH KMAarudeCKmux 4YucCeir» B (bOHBKJIOpHHX TCKCTax
paccMaTpuBaCTCd B TCOPCTUUCCKOM AaCIICKTC B paMKaX CHUCTCMbI MI/I(l)OJ'IOFI/I‘leCKOFO MBIIJICHU A,
06p$I,I[OBOI71 MPAKTUKU W IMO3TUKH (bOHLKJIOpa. HaI[eJ'IeHI/Ie qucel CaKpaJIbHbBIM W TaWHCTBCHHBIM
COACP)KaHNEM C(l)OpMI/IpOBaJ'IOCB B TECHOM CBSI3U C APCBHUM CTPEMJICHUCM YCJIOBCKA K TO3HAHUIO MHPaA,
CUMBOJIMYCCKUM MOACIUPOBAHUCM TPUPOJHBIX SIBIICHUH U puTtyaiamMuy, peryjupyromnumMn COUaJIbHYHO
KH3HBb. AHTpOHOJ'IOFI/I‘leCKI/IC " KYJbTYPHO-UCTOPHUYCCKHUEC HCCIICAOBAHUA IMOKA3bIBAIOT, YTO cu€THas
IMMpaKTHUKa B HepBO6BITHOM 06H_IGCTB6 BO3HHUKJIa HE KaK JJOI'M4YCCKas a6CTpaKLII/I}I, a B CUHKPCTUYCCKOM
CANHCTBEC C KOJUICKTUBHO-MUCTUYCCKUMU MTPCACTABJICHUAMMU. B PE3yIbTaTC OTACIBHBIC YUCTIA (3, 4, 5,
7,9, 12, 40 u np.), TOMUMO KOJMYESCTBEHHOT'O 3HAYCHHS, IPEBPATHINCH B YCTONUYUBBIC KyJIbTypHBIC
KOJIbl, BBIp@XalOlME TaKHUE CEMAHTUKH, KaK <«TPaHHLA», <«3aBEPLIEHHOCTbY», <HUCIBITAHUEY,
(<6J'IaFOCJ'IOBeHI/IC», «3aluyTa», «COBCPUICHCTBO». CeMHOTHYECKHI U MI/I(l)OCCMI/IOTI/I‘leCKI/Iﬁ IIOAXO0bI
HUHTCPIPECTUPYIOT YHCIIO KakK CprKTypHLIﬁ OJICMCHT apXan4deCKOro TCEKCTa U 000CHOBBIBAIOT €r0
(bYHKL[I/IOHI/IPOBaHI/IC B KayeCcTBE KOCMOTOHUYECKOM MOACIN U CEMAHTUYCCKOTI'O MAapKEpa IrpaHUIbI. B
paMKax CTPYKTYPHO-TIOITUYCCKOTO U (l)yHKLII/IOHaIIBHOFO aHaJIM3a YrcCJjia paCCMAaTPUBAIOTCA KaK BaXXHOC
3BCHO CHOKCTHO-KOMIIO3ULIMOHHOTO MEXaHU3Ma. TpéXKpaTHLIe MOIBITKH, TPHU UCTIBITAHUA, TPU 3a1aHUA
00ecIIeunBaroT AAHAMUKY CKAa304YHOTO U IJIMHUYCCKOIO TCKCTA, €ro pUTMHUYCCKYIO0 OpraHHU3allui0 U
MHCEMOHHUYCCKYIO YCTOfIQHBOCTB. B craTtbe pas3imunue MCKAY «MArudCCKUMn» U «TpaJullMOHHBIMU»
YU CJIaMH BBIACIIICTCA KaK MeTOI[OJ'IOFI/II{CCKI/Iﬁ KpI/ITepI/If/’I, ACMOHCTPUPYCTCA HayUHas MPOAYKTHUBHOCTDb
AaHHOI'0 nMoAxoaa B CPABHUTCIBHOM U3YUCHUUN y36eKCKOFO M aHTJINHACKOTO (l)OJ'IBKJ'IOpHOFO Marcpuaia.

KiroueBbie cioBa: Marmueckue 4ucia, CakpalbHOCTb, MH(P—00psI—-(OIBKIOp, CEMHOTHKA,
MI/I(i)OCCMI/IOTI/IKa, CprKTyprIﬁ aHaJin3, JIMHIBOIIO3THKA, KOMIIO3UIITMOHHAA MOJC/Ib, CPABHUTCIBHOC
(hONTEKIIOPOBEICHHE.

Abstract: This article provides a theoretical interpretation of the phenomenon of “magic
numbers” in folklore texts within the framework of mythological thinking, ritual practice, and the poetics
of folklore. The attribution of sacred and mysterious meanings to numbers emerged in close connection
with the ancient human aspiration to comprehend the world, the symbolic modelling of natural
phenomena, and ritual practices that regulate social life. Anthropological and cultural-historical studies
demonstrate that counting in primitive societies did not originate as a logical abstraction but developed
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in a syncretic unity with collective mystical representations. As a result, certain numbers (3, 4, 5, 7, 9,
12, 40, etc.), beyond their quantitative function, became stable cultural codes expressing such semantic
meanings as “boundary,” “completion,” “trial,” “blessing,” “protection,” and “perfection.” Semiotic and
mythosemiotic approaches interpret number as a structural element of the archaic text and substantiate
its function as a cosmological model and a semantic marker of limits. Within structural and functional-
poetic analysis, numbers are viewed as an essential component of the plot-compositional mechanism:
triple attempts, three trials, and three tasks ensure the dynamics of fairy-tale and epic narratives, their
rhythmic organization, and mnemonic stability. The article di ~ stinguishes between “magic” and
“traditional” numbers as a methodological criterion and demonstrates the scholarly effectiveness of this
distinction in the comparative study of Uzbek and English folklore materials.

Keywords: magic numbers, sacrality, myth-ritual-folklore, semiotics, mythosemiotics,
structural analysis, linguopoetics, compositional pattern, comparative folklore.

Kirish

Ragamlar inson tafakkurining eng gadimiy va universal belgilaridan biri bo‘lib, ular dastlab
amaliy ehtiyoj — sanash, hisoblash, o‘lchash kabi jarayonlar bilan bog‘lig holda shakllangan. Biroq
folklor va marosimiy matnlarda ragamlarning vazifasi ko‘pincha oddiy miqdor ifodalash bilan
cheklanmaydi: ayrim sonlar “sirli”, “sehrli”’, “mugaddas” mazmunga ega timsol sifatida turg‘unlashadi.
Bu hodisa ragamning madaniy-kognitiv tabiatini hamda uning mifologik dunyogarash bilan
bog‘ligligini ko‘rsatadi.

Xalq og‘zaki ijodida ragamlar, aynigsa, ertak va dostonlarda kompozitsion qurilma, takror va
kuchaytirish vositasi, sinovlar ketma-ketligi, gahramon yo‘li va epik giperbola mexanizmlarini tartibga
soluvchi belgi bo‘lib xizmat giladi. Shu jihatdan “sehrli ragamlar” masalasi folklorshunoslikning
umumiy nazariy muammolaridan biri sifatida namoyon bo‘ladi. Ragam motivini tahlil gilish orgali
folklor matnlarining ichki semantik gatlamlari, xalq dunyogarashi va madaniy kodlar tizimi chuqurroq
anglanadi.

Mazkur magolaning magsadi — “sehrli ragamlar” fenomeniga doir asosiy ilmiy yondashuvlarni
(mif-ritual, antropologik, semiotik, struktur-poetik, lingvopoetik) jamlab, o‘zbek va ingliz folklori
materiallarini giyosiy o‘rganish uchun metodologik tayanchlarni aniglashdir.

Adabiyotlar tahlili

Ragamlarga sig‘inish yoki ragamlarni mugaddaslashtirish hodisasi gadimgi insonning olam va
tabiat sirlarini tushunishga bo*lgan intilishi, noma’lum jarayonlarni izohlash va nazorat gilish istagi
bilan bog‘lig. Mifologik tafakkurda olam ko‘pincha tartibsizlikdan tartibga o‘tish modeli orgali
anglanadi; marosim esa shu tartibni tiklash, saglash yoki yangilashning ramziy mexanizmi sifatida
ishlaydi. Ana shu jarayonda ragamlar marosimiy takror va ritm bilan mustahkamlanib, “turg‘un belgi”ga
aylanadi. Ibtidoiy jamiyatlarda sanogning paydo bo‘lishi hagidagi garashlar shuni ko‘rsatadiki, dastlab
sonlar fagat matematik birlik sifatida emas, balki sehrli va e’tiqodiy vazifani ham bajargan. Sonlarning
“sehrli”ligi ularning real miqgdoridan ko‘ra, jamiyat ongida shakllangan ramziy ahamiyati bilan
belgilanadi. Natijada 3, 4, 5, 7, 9, 12, 40 kabi sonlar turli madaniyatlarda gayta-gayta uchraydigan,
universal xususiyat kasb etgan “madaniy kodlar” sifatida yashaydi. Bunday sonlarning universallashuvi
bir tomondan arxaik kosmologik tasavvurlar (dunyoning gatlamlarga bo‘linishi, unsur va tomonlar, vaqt
sikllari), ikkinchi tomondan esa marosimiy tajribada takrorlanadigan amaliyotlar (sinov, poklanish,
o‘tish davri, himoya rituali) bilan izohlanadi. Mif-marosim—folklor tizimi doirasida ragamlar
mugaddaslashuvi bir yo*la uch bosgichda ko‘rinadi: mifologik tushuncha shakllanishi, marosimiy takror
orgali turg‘unlashuv, folklor matniga singib poetik ramzga aylanish.

Antropologik tadgiqgotlar ibtidoiy tafakkurda sonlar ko*pincha abstrakt mantigiy birlik sifatida
emas, balki mistik-kollektiv tasavvurlar tizimida mavjud bo‘lganini asoslaydi. Bu yondashuvga ko‘ra,
muayyan sonlar “hisobning oxiri”, “chegara”, “tugallanish nugtasi” semantikasi bilan bog‘lanib,
ramziy-strukturaviy vazifa bajaradi. “Sanogning cheki” konsepsiyasi ragamlarning ilk funksiyasi real
miqgdorni aniq belgilashdan ko‘ra, jarayonni chegaralash va yakunlash bo*lganini anglatadi. Masalan,
ibtidoiy marosimlar va afsunlarda muayyan amalning uch marta, yetti marta yoki qirq marta
takrorlanishi ko‘pincha real hisob ehtiyojidan kelib chigmaydi; aksincha, “to‘liglik” va *“yakun”
ma’nosini beruvchi ramziy golip sifatida ishlaydi. Madaniy-tarixiy yondashuv bu hodisani arxaik
jamiyatlarning yashash tarzi, urf-odati, tabiat sikllarini kuzatishi va diniy tasavvurlari bilan bog*laydi.
Natijada sonlar “moddiy” belgidan “ma’naviy” belgiga ko‘chadi: ularning miqgdoriy mazmuni
ikkilamchi, ramziy-semantik mohiyati esa birlamchi bo‘lib goladi.

Tadgigot metodologiyasi
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Semiotik va mifosemiotik izlanishlarda ragamlar arxaik matnlarning ichki tashkil etuvchi

elementi sifatida ko‘riladi. Bunda son “dunyoqarash kodi” vazifasini bajaradi: u olam tuzilishini, kosmik
tartibni, makon-zamon modelini ramziy ravishda ifodalaydi. Arxaik va mifopoetik matnlarda 3, 7, 12,
40 kabi ragamlarning tez-tez uchrashi tasodifiy hodisa emas. Uchlik ko‘pincha “tugallangan birlik”,
“rivojlanish bosgichlari”, “uch gatlamli olam” modelini anglatadi; yettilik esa “mukammallik” va
“kosmik tartib” ramzi sifatida talgin gilinadi. O‘n ikki soni vaqt va kalendar tizimlari bilan, girq esa
sinov, poklanish, o‘tish davri kabi marosimiy semantikalar bilan bog‘lanadi. Bu yondashuvlar sonni
nafagat matn ichidagi bezak, balki matnni tashkil giluvchi struktur belgi deb ko‘radi. Ragamlar takror
mexanizmi orqgali marosimiy ritmni “eslatadi”, syujetni tartiblaydi va semantik markazlarni belgilaydi.
Shuning uchun ham sonlar folklor poetikasida “ichki mexanizm”ni ko‘rsatadigan signallar sifatida tahlil
gilinadi.

Folklor nazariyasida ragamlar tizimi, odatda, ikki yirik yo‘nalishda o‘rganiladi: mif-
ritual/semiotik yondashuv hamda poetik-funksional yondashuv. Poetik-funksional talginda ragam
matnning kompozitsion qurilmasi bilan chambarchas bog‘lig: u syujetning harakatini tezlashtiradi yoki
tartibga soladi, parallelizm va ritmni kuchaytiradi, sinovlar ketma-ketligini yaratadi. Struktur tahlilda
ertak va dostonlarda uchlikning o‘rni aynigsa muhim. Uch martalik urinish, uch sinov, uch vazifa, uch
yo‘l kabi kompozitsion goliplar gahramonning yo‘lini “mantigan” yurituvchi mexanizmga aylanadi. Bu
mexanizm nafagat syujetni dinamik giladi, balki og*zaki ijro sharoitida eslab qolish va gayta aytish
jarayonini ham yengillashtiradi. Takror — og‘zaki nutgning tabiiy xususiyati bo‘lib, ragamli qoliplar
takrorning eng bargaror shaklini ta’minlaydi. Motivologik yo‘nalish ragam bilan bog‘lig motivlarni
tasniflash orqali giyosiy tadgigot uchun qulay metodik platforma yaratadi. Xususan, motivlar indekslari
0°zbek va ingliz materiallarida “o‘xshash motivlar ganday qolipda gaytadi?” degan savolga tizimli javob
topishga yordam beradi. Shunday qilib, struktur va motiv yondashuvlari ragamni “tasodifiy bezak”
emas, balki kompozitsion hamda semantik tizim sifatida ko‘rishga imkon beradi.

Tilshunoslikda “sehrli ragamlar” masalasi numerologiya, semantika, pragmatika va
lingvokulturologiya kesishuvida tahlil gilinadi. Bu yo‘nalishda ragamlar tildagi bargaror birikmalar,
magollar, aforizmlar, frazeologizmlar va diskurs tarkibida ganday semantik ko‘chishga uchrashi
o‘rganiladi. Ko‘pincha son o‘zining asl miqgdor giymatini yo‘qotib, “ko‘plik”, *“to‘liglik”,
“kuchaytirish”, “me’yor”, “yakun” kabi ma’nolarni beradi. O‘zbek tilidagi “uchdan keyin puch”, *besh
kunlik dunyo”, “gilni qirq bo‘lib” kabi iboralar ragamning ramziy ma’noda ishlashiga misol bo*la oladi.
Bunday birliklarda ragam real hisobni emas, balki umumlashtiruvchi ma’no va kuchaytirish
semantikasini ifodalaydi. Shuningdek, paremiologik birliklarda ragam “axlogiy-aksiologik” gatlamni
ham mustahkamlaydi: me’yor, sabr, sinov, baraka, to‘liglik kabi tushunchalar ragam orqali turg‘un
shaklga ega bo‘ladi.

Ingliz paremiologiyasida ham ragamli birliklar keng: “Third time’s the charm” iborasida uchlik
yakuniy muvaffagiyat nuqgtasi, “Seven days make a week” kabi birliklarda yettilik tartib va kosmik ritm
ramzi sifatida ishlaydi, “Forty days and forty nights” birikmasida esa girq soni sinov va o‘tish davrini
ifodalaydi. Ko‘rinadiki, ragamlarning lingvopoetik hayoti ularning madaniy semantikasi bilan bevosita
bog‘lig.

Natijalar va ularning tahlili

O*zbek folklorshunosligida ragamlarni tahlil gilishda “sehrli ragamlar” va “an’anaviy ragamlar”
fargi alohida metodik ahamiyatga ega. “Sehrli ragamlar” mifologik asosga ega, turg‘un va ko‘pincha
universal ramz sifatida ishlaydi; “an’anaviy ragamlar” esa kontekstual, ijro jarayoniga bog‘liq,
mugaddaslashuv jarayonini boshdan kechirmagan miqgdor birliklari sifatida ko‘rinadi. Bu farglash
folklor matnida ragamning funksiyasini aniglashga yordam beradi. Masalan, “uch boshli maxlug”, “yetti
avlod”, “girg chilton” kabi ifodalar ko‘pincha ramziy kod sifatida ishlaydi va syujetning “epik
darajasi”ni belgilaydi. Bunda ragam real miqgdorni bildirishi shart emas; aksincha, u “giperbola”,
“baraka/himoya”, “sinovning tugallanishi” kabi semantikalarni ifodalaydi. O‘zbek materialida 3, 4, 5,
7, 9, 40 kabi ragamlarning faol qo‘llanishi, ingliz folklorida esa 3, 7, 12, 40 sonlarining ko‘proq ramziy
gatlamda uchrashi giyosiy tadgiqot uchun muhim. Bu holat universallik (arxaik modelning umumiyligi)
va milliylik (diniy gatlam, tarixiy tajriba, janr an’anasi) mezonlari asosida izohlanadi.

Ingliz xalq og‘zaki ijodini o‘rganishda “sehrli ragamlar” ko*pincha ertak poetikasi va afsona
strukturasining umumiy masalalari ichida ko‘riladi. Britaniya xalq ertaklari va afsonalarini jamlash
hamda tematik-syujet tiplari bo‘yicha sistemalashtirishda ma’lumotnoma xarakteridagi manbalar
muhim; ular matn korpusini keng ko‘lamda ko‘rish imkonini beradi. Ertakni madaniy institut sifatida
tahlil giluvchi nazariy yondashuvlar esa ertakdagi turg‘un strukturalar, takror va uchlik sinovlarining
kommunikativ hamda ijtimoiy-psixologik asoslarini izohlashda qo‘l keladi.
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Xulosa

Tadgiqgotlar sharhi shuni ko‘rsatadiki, “sehrli ragamlar” folklorda tasodifiy element emas, balki
gadimgi mifologik tafakkur, marosimiy amaliyot va poetik an’ana mahsuli sifatida shakllangan turg‘un
ramziy tizimdir. Ragamlarning mugaddaslashuvi avvalo arxaik e’tigod va kosmologik tasavvurlarga
tayanadi, marosimiy takror orgali bargarorlashadi va folklor matnlarida syujet-kompozitsion hamda
semantik belgi sifatida yashaydi. Antropologik yondashuvlar sonlarning dastlabki semantik vazifasi
“chegara” va “yakun” bilan bog‘lig bo‘lganini ko‘rsatadi; semiotik va mifosemiotik talginda ragamlar
dunyogarash kodi sifatida arxaik matnni tashkil etadi; struktur va poetik-funksional tahlilda ragamlar
syujet mexanizmini yurituvchi kompozitsion golip bo‘lib xizmat giladi; lingvopoetik yo‘nalishda esa
ragam barqaror birliklarda miqdoriy giymatdan ko‘ra ramziy-pragmatik ma’noga o‘tadi.

O*zbek folklorshunosligida “sehrli ragamlar” va “an’anaviy ragamlar” fargini metodik mezon
sifatida go‘llash ragam motivining matndagi hagiqiy vazifasini aniglashga imkon beradi. Qiyosiy
kontekstda esa 0‘zbek va ingliz folklorida ayrim ragamlarning universalligi hamda farglilik sabablarini
aniglash, ragamlarning genezisi va funksiyalar tizimini alohida model sifatida tadqiq etish ilmiy jihatdan
dolzarb yo*nalish bo‘lib goladi.
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