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Аннотация

В настоящей статье рассмотрен период зарождения и формирования национальной татарской 
фольклористики и традиций изучения жанра волшебной сказки как ее части. Обозначены этапы сбо-
ра, фиксации и публикации фольклорных материалов по мифологии казанских татар в целом и по ис-
следованию татарской волшебной сказки в частности. Период второй половины XIX – первой трети 
XX в., в который началось развитие этнографии как науки, отмечен и ростом интереса к культуре на-
родов, проживавших на тот момент в Российской империи. Предложено теоретическое обоснование 
жанра татарской волшебной сказки. Рассмотрены тексты научных работ указанного периода, посвя-
щенных анализу народного сознания через татарские мифологические образы и сказочные сюжеты. 
Методологической основой настоящего исследования являются сравнительно-сопоставительный и 
типологический анализ, посредством которых были изучены работы, посвященные татарской сказке 
и мифологии казанских татар. Предпринята попытка выявить наиболее значимые исследования ука-
занного жанра, заложившие основу для формирования национальной фольклористики. 

Ключевые слова: татарский фольклор, национальная татарская фольклористика, народное 
творчество, устная традиция

 Для цитирования: Титова Т.А., Гизатуллина Д.Н. Формирование научного знания о та-
тарской волшебной сказке в работах исследователей второй половины XIX – первой тре-
ти XX века // Учен. зап. Казан. ун-та. Сер. Гуманит. науки. 2025. Т. 167, кн. 5-6. С. 47–57.  
https://doi.org/10.26907/2541-7738.2025.5-6.47-57.



T.A. Titova, D.N. Gizatullina | The development of scholarly knowledge…48

Kazan J. Hist., Linguist., Leg. Res. | 2025;167(5-6):47–57

The development of scholarly knowledge about Tatar fairy tales  
in the works of researchers from the second half of the 19th century  

to the first third of the 20th century

T.A. Titova, D.N. Gizatullina

Kazan Federal University, Kazan, Russia
di4na.gizatullina@yandex.ru 

Abstract

This article examines the formative period of Tatar folklore scholarship, with particular attention to 
the traditions that developed in the study of the Tatar fairy tale genre as its constituent part. The stages of 
collecting, recording, and publishing of folklore materials on the mythology of the Kazan Tatars and the 
research findings on Tatar fairy tales are outlined. The selected period from the second half of the 19th 
century to the first third of the 20th century, when ethnography appeared as a distinct scholarly branch, 
was marked by a growing interest in the cultures of the peoples who lived across the territory of the 
Russian Empire at that time. A theoretical framework that articulates key characteristics of the Tatar fairy 
tale genre is proposed. The texts of scholarly works dating to the considered period, in which the Tatar 
national consciousness is unveiled through the most representative Tatar mythological images and fairy tale 
plots, are carefully assessed. The study is methodologically based on comparative and typological analysis, 
through which the works of scholars devoted to the Tatar fairy tale and the mythology of the Kazan Tatars 
are explored. The most significant contributions to the study of this genre, which laid the foundation for the 
formation of Tatar national folklore scholarship, are identified.
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Введение

 Началом истории изучения татарского фольклора можно считать конец XIX в., когда 
были зафиксированы, проанализированы и классифицированы первые народные сюжеты, а 
также изданы первые сказочные сборники [1, с. 1–2]. 

Попытки научного осмысления устного творчества татар предпринимались еще в XVIII–
XIX вв.: например, М.Д. Чулковым, который занимался изучением античного и славянского 
фольклора, а также увлекался народной литературой [2, с. 827]. В 1786 г. вышел словарь 
терминов, связанных с традиционными верованиями, праздниками, культами, «Абевега 
русских суеверий, идолопоклоннических жертвоприношений, свадебных простонародных 
обрядов, колдовства, шаманства и проч.» [3]. В словаре разъяснялись в том числе разновид-
ности и функции нечисти в верованиях и суевериях казанских татар. В работах середины 
XIX в. сведения, собранные М.Д. Чулковым, были вновь опубликованы и интерпретирова-
ны как жанр быличек, или поверий [4, с. 6].
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Подобная же работа была проведена в конце XIX в. педагогом-исследователем  
С.В. Максимовым1 и тюркологом А.А. Диваевым2. В 1876 г. первый опубликовал в церков-
ном журнале статью по татарской демонологии, где он описал и проанализировал разновид-
ности нечистой силы из верований татарского народа [5, с. 10–30]. В 1898 г. член Общества 
археологии, истории и этнографии при Императорском Казанском университете А.А. Диваев 
напечатал статью, посвященную исследованию образов нечисти в верованиях казанских та-
тар и ее происхождения. В тексте работы исследователь намеренно заменил наименования 
персонажей, чтобы эти детали не вызывали вопросов и нареканий у мусульманского духо-
венства г. Казани. А.А. Диваев проводил параллель между происхождением нечистой силы 
из верований и культов казанских татар и героев Ветхого Завета, подробно описав персона-
жей татарского фольклора, дав им характеристики, объяснив их функции [6, с. 226–233].

В середине XIX в. была предпринята еще одна попытка фиксации и описания фольклор-
ных материалов. Так, первые восемь печатных сказочных текстов появились в «Татарской 
хрестоматии» М.И. Иванова, изданной в 1842 г. Данная работа была подготовлена в каче-
стве учебного пособия для обучения татарскому языку в Неплюевском кадетском корпусе в 
городе Оренбурге [7, с. 4]. 

Нужно отметить, что исследованиями татарского народного творчества занимались не 
только просветители, но и иностранные ученые, например венгерский филолог Г. Балинт3 
и финский лингвист Х. Паасонен. В начале 70-х годов XIX столетия первый посетил По-
волжье с целью изучения языка казанских татар. Во время поездки ученый записал сказки 
татар-кряшен в г. Казани, а также в Мамадышском и Лаишевском уездах Казанской губер-
нии. Полученные данные исследователь использовал в своем труде, посвященном изуче-
нию языка казанских татар [8, с. 45–53]. Х. Паасонен, изучавший диалект татар-мишарей, 
в 1899 г. посетил несколько деревень Бугульминского уезда Самарской губернии. Нужно 
отметить, что сейчас эти деревни входят относятся к Черемшанскому району Республики 
Татарстан и Самарской области. Исследователь записал фольклорные произведения, в том 
числе и сказки [9, с. 138–162]. Однако при жизни самого ученого эти материалы не были 
опубликованы и только в 1953 г. были изданы в виде отдельного сборника, в который в том 
числе был включен и 21 сказочный текст [10, с. 2–7].

Как отельный жанр татарские народные сказки стали упоминать, активно собирать, за-
писывать и публиковать с 80-х годов XIX века. Здесь мы можем вспомнить зачинателей 
этой традиции, например Г.Г. Насырова4, Г.Ф. Фаизханова5, П.А. Полякова6, Я.Д. Коблова7, 
которые плодотворно работали в рассматриваемой области с 80-х годов XIX в. вплоть до  

1 Максимов Сергей Васильевич // Русское географическое общество. URL: https://www.rgo.ru/ru/article/
vsyu-zhizn-ostavalsya-veren-teme-russkogo-severa, свободный.

2 Диваев Абубакир (Абубекр) Ахметжанович // Отечественные этнографы и антропологи. XX век. URL: 
http://ethnographica.kunstkamera.ru/w/index.php?title=Диваев_Абубакир_(Абубекр)_Ахметжанович, свободный.

3 Балинт Габор // TATARICA. Татарская энциклопедия. URL: https://tatarica.org/ru/razdely/nauka/personalii/
balint-gabor, свободный.

4 Габделькаюм Насыров // LiveLib. URL: https://www.livelib.ru/author/326806-gabdelkayum-nasyrov, 
свободный.

5 Фаизханов Габдулгаллям Фаизханович // TATARICA. Татарская энциклопедия.  URL: https://tatarica.org/
ru/razdely/nauka/personalii/faizkhanov-gabdulgallyam-faizkhanovich, свободный.

6 Поляков Петр Александрович // TATARICA. Татарская энциклопедия.  URL: https://tatarica.org/ru/razdely/
kultura/literatura/personalii/polyakov-pyotr-aleksandrovich, свободный.

7 Коблов Яков Дмитриевич // TATARICA. Татарская энциклопедия.  URL:  https://tatarica.org/ru/razdely/
religiya/hristianstvo/personalii/koblov-yakov-dmitrievich, свободный.
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начала ХХ в. Например, в 1889 г. татарский ученый-просветитель и один из основоположни-
ков татарской грамматики Г.Ф. Фаизханов выпустил небольшой фольклорный сборник под 
названием «Рассказы и пословицы», в котором были опубликованы и сказки [11, с. 33–37].

Один из самых известных татарских просветителей – Г.Г. Насыров – интересовался уст-
ным народным творчеством татарского народа. Именно благодаря исследователю сохрани-
лись в первозданном письменном виде тексты народных сказок, или «поверий», как называл 
их сам ученый. Здесь мы можем отметить, что в современных сборниках сказки напечатаны 
в том варианте, в каком их услышали и записали сам Г.Г. Насыров или К. Насыри.

 Волшебные сюжеты, которые трактуются современными учеными как жанр сказки и 
интерпретируются как вымысел, на момент фиксации их К. Насыри назывались «поверья-
ми», так как воспринимались респондентами как реальность. В современной фольклорной 
традиции мы можем отнести произведения данного жанра, скорее, к другому разряду уст-
ной культуры – к быличкам, то есть описаниям событий, которые так или иначе произошли 
в реальном времени с реальными людьми [12, с. 2–8]. Таковыми являются сведения о ве-
рованиях и рассказы о нечистой силе. Все собранные рассказы были опубликованы К. На-
сыри в 1880 г. в работе «Поверья и обряды казанских татар, образовавшиеся мимо влияния 
на жизнь их суннитского магометанства».  Главная заслуга ученого состоит в том, что он 
впервые выделил национальный фольклор из всего татарского культурно-исторического на-
следия в отдельную область изучения, таким образом «заложив основы изучения фольклора 
как самостоятельной науки» [13, с. 13]. 

Пришедшееся на начало ХХ в. возрождение национальной литературы, в том числе от-
крытие множества типографий, издававших литературу на татарском языке, привело к широ-
кому распространению интереса к татарскому устному творчеству, тиражируемому уже в пе-
чатном виде. Однако для работ научного характера одним из главных типографских центров 
по-прежнему оставался Императорский Казанский университет. Так, например, на материале, 
собранном К. Насыри (11 сказок), П.А. Поляков написал труд «Сказки казанских татар и сопо-
ставление их со сказками других народов» (1900), опубликованный типографией Казанского 
университета [14, с. 1–2]. Данная работа является первым сравнительно-сопоставительным 
анализом татарских сказок. П.А. Поляков изучал татарские сказки, сравнивая их с русскими, 
арабскими и персидскими на основе исследований сюжетов и персонажей К. Насыри.

Следует отметить и еще одно издание, вышедшее в Казани в начале ХХ в. Это состав-
ленный Т. Яхиным сборник сказок «Предотвращение лени у мальчиков и девочек», в кото-
рый вошли 100 текстов, 80 из них можно отнести к сказочному жанру. 

На начало ХХ в. пришлась и работа фольклориста Я.Д. Коблова. Основной сферой его 
изысканий был уровень преподавания и образования в магометанских школах [15, с. 1–5], 
развитие ислама у татар [16, с. 60–64] и язычества у марийцев [17, с. 1–2]. Собирание 
сказок для исследователя было второстепенным занятием, которое проходило в ходе его 
основной деятельности по изучению истории религии и образования. Однако основная 
деятельность не помешала ученому зафиксировать истории о «мифических баснословных 
существах», которые были опубликованы в 1910 г. под названием «Мифология казанских 
татар» [18, с. 1–2]. В данный сборник вошли «поверья», то есть «реальные» истории (бы-
лички) о нечисти.

Я.Д. Коблов первым предложил использовать понятие «мифология» по отношению к 
быличкам, сказкам, преданиям и легендам татар, объединив все вышеупомянутые жанры 
народного творчества в единый системный комплекс о мифических существах, который и 
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именовал «мифологией казанских татар». Наиболее интересным моментом в упомянутой 
работе является классификация «баснословных существ» на «духов», «мифических су-
ществ», «колдунов». Ученый также отмечает, что некоторые из этих поверий, по-видимому, 
«не самостоятельного происхождения». По его мнению, они были заимствованы из русской 
демонологии, Корана, иранской мифологии. Я.Д. Коблов писал, что в его время рядовой 
исследователь нередко сталкивался с множеством проблем в процессе изучения народного 
творчества. В отличие от работы К. Насыри, указанный труд Я.Д. Коблова характеризуется 
тщательно проведенным сравнительно-сопоставительным анализом, а также довольно глу-
боким исследованием исторических корней различных сюжетов о мифических существах 
татарского народа.

Результаты и обсуждение

Характер следующего этапа развития татарской фольклористики был теснейшим обра-
зом связан с произошедшей в России Октябрьской революцией 1917 г., а также образова-
нием в 1920 г. Татарской Автономной Советской Социалистической Республики. В 1920 г. 
на территории ТАССР создается Народный комиссариат просвещения республики, на базе 
которого начали работать различные научно-исследовательские и образовательные учреж-
дения: например открывшийся в 1921 г. Академический центр, ставший первым научно-ис-
следовательским учреждением, в котором велась системная работа по изучению татарского 
языка, литературы, истории и фольклора. Впоследствии был создан ряд различных обществ 
и институтов по изучению татарской народной культуры, языка и фольклора: «Научное об-
щество татароведения» (1923), «Бюро краеведения» (1927), «Общество по изучению Та-
тарстана» (1928), «Дом татарской культуры» (1930), «Татарский научно-исследовательский 
экономический институт» (1930) [19, с. 1–20]. В данных учреждениях активно изучался 
татарский фольклор, работали экспедиции, проходили конференции и симпозиумы, форми-
ровался кадровый резерв молодых ученых.

Именно с 1920 г. татарский фольклор, в том числе демонологию, а также волшебные 
сказки, стал одним из первых изучать и записывать Г. Рахим8. Результатом этой работы ста-
ло создание сборника лекций «Фольклор казанских татар», отразившего учебный курс, ко-
торый читал Г. Рахим в Восточном педагогическом институте с 1923 по 1925 г. В рамках 
упомянутого курса ученый рассказывал о мифологии казанских татар – раскрывал образы 
нечистой силы в притчах, сказках и пословицах, говорил о заимствованиях в татарской ми-
фологии, пришедших из арабских легенд и сказок [20, с. 179–182]. Необходимо отметить, 
что для подготовки данного курса лекций Г. Рахим проводил архивные и исторические изы-
скания по выявлению взаимодействия и взаимообмена между культурами татарского наро-
да и арабского мира. Г. Рахим был первым ученым, употребившим термин «фольклор» в 
отношении татарского народного творчества, после чего один из самых известных татар-
ских фольклористов, Г. Тулумбайский9, ввел данный термин в общенаучное употребление 
в татарской фольклористике. 

В 1926 г. Г. Рахим стал членом «Научного общества татароведения» при Академическом 
центре. В период с 1926 по 1930 г. по приглашению руководителя центра, видного ученого 

8 Габдрахимов Гали Мухамметшакирович // TATARICA. Татарская энциклопедия. URL: https://tatarica.org/
ru/razdely/kultura/literatura/personalii/rahim-ali, свободный.

9 Тулумбайский Гумер Гумерович // TATARICA. Татарская энциклопедия. URL: https://tatarica.org/ru/
razdely/kultura/literatura/personalii/tulumbajskij-gumer, свободный.
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Г.Г. Ибрагимова10, он совместно с М.А. Васильевым работал в составе фольклорной комис-
сии («Комиссия по народной литературе»). Она была создана 20 мая 1926 г. для собира-
ния и фиксации татарского фольклора. Комиссия осуществляла пошаговое методическое 
руководство по собиранию фольклора в местах компактного проживания представителей 
татарского народа. Анкета базировалась на культурно-историческом подходе и рекоменда-
циях, предложенных Г.Г. Ибрагимовым. Собранные материалы (большую их часть состав-
ляли песни, пословицы, баиты и прозаические произведения (волшебные сказки и бытовые 
сказки юмористического, сатирического содержания)) были переданы в «Дом татарской 
культуры», а также в научную библиотеку им. Н.И. Лобачевского Казанского университета, 
сотрудники которых долгое время занимались комплексным изучением полученных фоль-
клорных материалов и их систематизацией.

Приведенная информация находит подтверждение в протоколах фольклорной комис-
сии от 6 марта 1928 г., в которых говорилось о том, что Г. Сагди, Н.С. Надиев, Г. Рахим,  
Х.М. Гали, М.В. Галиев, К. Сагит и М.А. Фазлуллин (все члены комиссии) после обсужде-
ния приняли решение по утверждению рассчитанного на нескольких месяцев плана по фик-
сации и публикации татарского  фольклора, в том числе и сказок (в «Сборнике материалов 
татарского фольклора»). Сборник предполагал следующую классификацию материала: 

1) произведения народной литературы с мелодиями (песни, баиты, мелодии, такмаки); 
2) малые разновидности народной литературы и нелитературные фольклорные мате-

риалы; 
3) произведения народной литературы без мелодий (сказки, предания и легенды, анек-

доты-латифы). 
Фольклорный сборник планировалось издать в трех томах. Исследователь татарской 

фольклористики Э.С. Касимов в своей публикации «Татарская советская фольклористика 
в 20-е гг.», писал о том, что выпуск сборника готовился в крайне сжатые сроки, он должен 
быть готов к 1 января 1932 г. 

«Комиссия по народной литературе» также разработала серию книг по народной лите-
ратуре в четырех частях: 1) пословицы и притчи, 2) сказки и рассказы, 3) песни, частушки, 
прибаутки, 4) загадки. Серия предполагала решение следующих задач: 1) выстроить источ-
никовую базу на исторической справке о произведении; 2) проанализировать содержания 
сказочных текстов; 3) сделать аннотированные указатели для будущих научных работ по 
данной теме. Эти задачи были выполнены уже непосредственным собирателем татарских 
волшебных сказок – Г.Г. Тулумбайским. 

Г.Г. Тулумбайский писал о комплексном подходе к изучению татарской национальной 
культуры, в том числе и фольклора. В начале 30-х годов ХХ в. ученый в своих исследова-
ниях отметил, что под понятие «татарский фольклор» подходит фольклор не только казан-
ских татар, но и других этнических групп татар, что при изучении фольклора татарского 
народа необходимо проводить сравнительно-сопоставительный анализ, выявляя не только 
различия между произведениями устного народного творчества разных этнических групп, 
но и элементы сходства в сюжетах, мотивах и т. д. В 1930 г. в журнале «Татарстан» вышла 
статья Г.Г. Тулумбайского «Остатки медресе», в которой исследователь обозначил роль ме-
дресе в истории татар, становлении народной культуры, в том числе фольклора и волшеб-

10 Ибрагимов Галимджан Гирфанович // TATARICA. Татарская энциклопедия. URL:  https://tatarica.org/ru/
razdely/kultura/literatura/personalii/ibragimov-galimdzhan-girfanovich, свободный.
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ной сказки. Ученый отметил, что «фольклор медресе», или «школьный фольклор», нужно 
выделить в отдельный жанр устного народного творчества. По мнению Г.Г. Тулумбайско-
го, в «школьном фольклоре» присутствовали анекдоты «латифа», сказки, театр, «хвосты» 
(«койрыклар»). Исследователь отмечал, что подобный фольклор наиболее характерен для 
«шакирдов»: ученики пытались разнообразить скуку во время изучения религиозных дог-
матов шутками, подпольными театральными постановками, изменениями окончаний или 
части молитв путем прибавления так называемых «хвостов». Таким образом, Г.Г. Тулум-
байский считал, что «школьный фольклор» являлся наименее изученной разновидностью 
фольклора, существовала необходимость в его классификации, но для этого нужно было 
собирать разножанровые образцы на материале всего татарского фольклора. Г.Г. Тулумбай-
ский также отмечал, что современные буржуазные ученые ставили вопрос о существовании 
только «крестьянского фольклора», хотя позже появился и «рабочий фольклор», который 
необходимо было изучать, чем исследователь и занимался в дальнейшем. 

В 1933 г. в другой своей статье, опубликованной в журнале «Советская литература» 
(«Совет адабияты»), Г.Г. Тулумбайский предложил следующую классификацию жанров та-
тарского фольклора:

1) эпические произведения, которые, в свою очередь, делились на произведения с мело-
диями и без мелодий, а также по характеру сюжета и объему (малые и большие произведе-
ния); к произведениям без мелодий относились сказки, легенды, анекдоты, с мелодиями –  
баиты, причитания, заговоры-молитвы и др.; малыми эпическими произведениями, по мне-
нию ученого, были пословицы, загадки;

2) лирические произведения: к ним относились песни, в том числе и обрядовые (напри-
мер, такие, как «причитания невесты»); в свою очередь, с социальной точки зрения песни, 
по мнению ученого, делились на различные подгруппы: песни рекрутов, солдатские, колы-
бельные, колхозные и др;

3) драматические произведения: к этой группе относились народный театр с драмати-
ческими элементами, игры, связанные с различными обрядами; Г.Г. Тулумбайский отмечал, 
что данный раздел почти не изучен: материалов собрано много, однако они не были иссле-
дованы.

Заключение

Несмотря на многолетнюю и успешную работу Академического центра, в 1927–1928 гг. 
был взят курс на ограничение его деятельности. 4 июня 1927 г. Советом народных комис-
саров ТАССР было принято постановление о создании «Дома татарской культуры», кото-
рый должен был привлечь широкие массы населения к участию в сохранении и развитии 
национальной культуры. В ведение «Дома татарской культуры» из состава Академическо-
го центра были переданы «Книжная палата» ТАССР, «Научное общество татароведения»,  
«Татарское бюро краеведения», «Татарское педагогическое общество», а Академический 
центр начал заниматься научно-педагогической и издательской деятельностью, так как 
функции двух учреждений практически стали пересекалась, что ослабило позиции Акаде-
мического центра. Академцентр был предположительно ликвидирован в 1932 г., однако в 
«Татарской энциклопедии» датой ликвидации считается 1933 г. Существует мнение, соглас-
но которому деятельность Академического центра «сворачивается» после возникновения 
«Общества изучения Татарстана» в 1928 г., автор статьи «Академический центр Татарии: 
1920-е гг.» Г.А. Валеева (Фаттахова) пишет о том, что Академцентр был упразднен в 1930 г. 
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с образованием вышеупомянутого ТНИЭИ (Татарского научно-исследовательского эконо-
мического института) [21, с. 263–266].

Однако изучением татарских народных волшебных сказок занимались не только фоль-
клористы и этнографы, но и другие исследователи, заинтересовавшиеся темой народно-
го творчества. Например, Казанский институт марксизма-ленинизма в 1935 г. организовал 
фольклорную экспедицию. Студенты объездили несколько сел и колхозов Арского района, 
ими был собран огромный массив образцов устного народного творчества: баитов, часту-
шек, песен, преданий и легенд и в том числе народных сказок. 

Казанский институт марксизма-ленинизма планировал многочисленные издания, вклю-
чая и сборник татарских летописей, сказаний и легенд на русском и татарском языках.  
Но в октябре 1935 г. институт был подвергнут реорганизации и на его базе было сформи-
ровано высшее партийное учебное заведение для трехгодичной подготовки преподавателей  
социально-экономических дисциплин для вузов и втузов ТАССР. Несмотря на успешную 
академическую работу, Казанский институт марксизма-ленинизма был полностью ликвиди-
рован в 1938 г. Фольклорные материалы так и остались неопубликованными.

7 октября 1939 г. происходит важное событие – открытие Института языка, литературы 
и искусства (ИЯЛИ), что послужило новым этапом в развитии татарской фольклористики. 
При Институте сразу же сформировался отдел по изучению татарского устного народного 
творчества – фольклора. Первым руководителем – заведующим «сектором фольклора» – 
стал исследователь, татарский фольклорист Х.Х. Ярмухаметов (известный под издатель-
ским именем Хамит Ярми). Главными задачами сектора на тот момент были: 1) организация 
на постоянной основе полевых экспедиций; 2) публикация материалов, полученных в ходе 
работы «в поле»; 3) выявление, решение и научное обозрение проблем татарского фоль-
клора. В период с 1944 по 1947 г. Х. Ярми как непосредственный заведующий сектором  
постоянно занимался полевыми исследованиями11.

Таким образом, первый этап развития татарской фольклористики начинается с попыток 
сбора и фиксации этнографического, фольклорного материала отдельными заинтересован-
ными исследователями, такими как К. Насыри, Я.Д. Коблов, П.А. Поляков, М.И. Иванов, 
М.Д. Чулков, Г. Балинт, Г.Ф. Фаизханов и др. Период характеризовался стихийностью сбора 
фольклорных материалов, их обсуждение проходило в узком кругу ученых Императорско-
го Казанского университета и Общества археологии, истории и этнографии. Второй этап, 
специфика которого была обусловлена революционными событиями 1917 г., а также рабо-
той Академцентра Наркомата Просвещения ТАССР, характеризуется формированием татар-
ской фольклористики как полноценной научной дисциплины.
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