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Րանասիւ-. քյի». դոկտոր Ս. Р. ՃԱՐՈՒԹՅՈՒՆՅԱն 

ձովՀւսն Ավետարան չի առասպելախառն պատմության մեք՝ Պրոխորոն-
(իմա՝ Պ րոխորոս) դրբում, որ միջնադարում թարգմանվել է հայերեն, ըստ-
դեոնդ էԼ/իշանի Հանդիպում է Առնակ անունով չար հոգեառը։ Կինոպաս ա-
նունով կախարդը սպառնալով ասում է. «Առաքեմ Աոնակ յ ա ր ի տուն՝ յո-
րամ է, ե պահանջեմ զհոգի նորա ի նմանէ»։ Փոքր-ինչ հետո նույնը կրկնվում՜ 
է դևի բերանո վ. (՛Առաքեմ Հրեշտակ չար, և պահանջեմ զոդի նորա ի նմանէ»։ 

Ալիշանր եզրակացնում է. (гԵթե ուրիշ ավանդոլթենե ծագած չէ այս ա-
նունս (Առնակ—Ս. Հ.), որ լսվի հին Հայկազն նահապետաց մեջ այլ (նկա-
տի ունի Մ ովսես հա ր են ազու հիշատակած հայոց նահապետն երի շարքը — 
Ս. Հ.), Կրողի պես առող նշանակե, և միևնույն կըլլան Առնակն և Կրողն կամ՜ 
Գրողն և Հրեշտակն չարյւ՚ւ Րլրեմն, ըստ Ալիշանի, Աոնակ, Գրող (Կրող) և 
չար Հրեշտակ՝ հոմանիշ անուններ են և նշանակում են չար հոգեառ< 

Առնակ անունը, ըստ Հր. Աճաոյանի, ասորերեն ЬаГПЭ^а — շնագայլ-
րաոի Հայացած ձևն է, փոխառված ասորերենից2« 

Կինոպաս կախարդի անունը, որի ծառայության տակ է Առնակ չար Հո-
դեաոը, Հունարեն МШГЛС-'о է, բաղադրված Ж)УО- շուն և աա;֊ աչք բա-
ռերից, որ նշանակում է շնաչյա, շնաՀայաց, նաև՝ անամոթ, լիրբ, մի մակ-
դիր, որով բնորոշվել են Հունական վրեժխնդրոլթյան դիցուհիները՝ էթին-
ները՝'( Վերջիններս ստորգետնյա աստվածություններ էին, բնակվում էին՜ 
Աիղի մահվան թագավորության մեջ, սարսափելի տեսքով պառավներ էին, 
հաճախ ծնունդ էին առնում գիշերից և երկիր էին բարձրանում վրեժխընդ-
րություն, չարություն, խելացնորություն Հարոլցելոլ*։ Նրանք իրենց արտա-
քինով և արարքներով Հիշեցնում էին Հայոց գիշերամ այր երին։ 

Պրոխորոն գրքում նկարագրված Կինոպաս վհուկը հավանաբար մեկն էր՜ 
էրիններից, որի ծառայության տակ էր գտնվում Առնակ շնակերպ Հոգեառը։ 
Կինոպաս (Կինոպիս)—շնաչյա, շնաՀայաց անվան իմաստը միանգամայն 
համախոս է նրան ենթակա Առնակ-շնագայլ չար Հոգեառի, որի անվան ի-
մալ՛տն ու Հիշատակը պաՀպանված է հայ ժողովրդական ավանդության մեջг 
Վանի, Բայաղետի, Ալաշկերտի ժողովրդական պարսավանքի խոսքերում մայ-

1 Ղ- Ալ իշան. Հին հավատք կամ հեթանոսական կրոնք հայոց. Վենետիկ, 1Տ9Տ, էգ-

227—2281 

2 Հ ր. Աճաոյան. Հայերեն արմատական բառարան. Հ. 1, Երևանք 1971, էշ 261։ 

Աճաոյանը Иагпа^а անվան բացատրությունը բերում Է Բրոկելմանի <гЬеХ1СОП ЗупаСШЛ* 
(Ր և ո լինէ 1ՏեՏյ բառարանից, բառը վկայված Է X դարի ասորերենի բարբառներից և XIII 

դարի ասորական դրականությունիցւ Բառը իր բաղադրիչներով մեզ թվում Է ոչ սեմականէ այլ՛ 

հնդեվրոպական՝ (ի) аГ11-|-а&а* ЛГП- արմատով բազմաթիվ հն՚ադույն տեղանուններ և անձ-

նանուն եր կան վկ՚սքված և' Հին Փոքր Ասիայում, և' Եվրոպայում (տե՛ս А. А. ГИНДИН. 
Язык древнейшего населения юга Балканского полуострова. М., 1964, с. 93—95)» 
'Լ"Ք' агп-/» ցաՐԴ չունի դիտականորեն վերջնական ու հուսալի ստուգաբանություն։ Իսկ §§5-
ածանցր շատ բնորոշ Է հնդիբանական լեզուներին (տե՛ս Գ. *Հաւիանցյան. Արա Գեղեցկի՛ 

պաշտամունքը. Երևան, 1944, Էշ 31)։ 
3 Д. Дт]рл]тра%оо. [хе-уа АвСгхб? тт]? {ЕХХт)\1*т]с ГХыаат];. То[х 5, Аб&Уви, 1951, 4193. 
* Мифы народов мира. Т. И, М., 1982, с. 666—667. 



16/ք Ս. Р. Հարությունյան 

բերը հաճախ իրենց լար զավակներին պարսավում էին «առնակա շոմւտ, 
«առնակային երեխաа, «աոնակավոր», «առնակավոր շներ» կամ էլ «դժոխ-
քի աոնակավորնևր»՝'։ 

Շ ի բակում առկա է անգամ (Гէրեսդ առնակավոր շներր լիզեն})6 անեծքը, 
ուր փոխանունությամբ անիծվողին մահ է ցանկացվում՝ և այն ներկայացվում 

• է առնակավոր շների (=լար հոգեառներ) կողմից դեմքը լիզելու առասպելա-
կան պատկերով։ 

Բանավոր ավանդության մեջ պահպանված այս վկայությունները մի 
• կողմից հաստատում են միջնադարում հայոց մեջ Աոնակ անունով հոգեառի 
•Հավատալիքի գոյությունը, մյուս կողմից հավաստում Առնակի չար հատկա֊ 
նիշը, նրա շնակերպ լինելը կամ շուն ուղեկիցներ ունենալու պարագան (ссառ-
նակավոր շուն», աոնակավոր շներ» դարձվածներում)։ 

Հունական առասպելաբան ութ յան մեջ ստորերկրյա աշխարհի հետ կապ-
ված Հեկաթե դիցուհին պատկերացվում էր սև շան կերպարանքով, որը այս 
ու այն աշխարհում իրենց հանգիստը չգտած մեռելների շնակերպ հոգիների 
ոհմակով շրջապատված, շրջում է գերեզմանոցների մերձակայքում և. ահ ու 
սարսափ տարածում։ Ո լելս ում հավատում էին մահվան ոգու (Чл\УШП а Ь 
ք՚ԽՃԺ^ գոյությանը, որին երկրի վրա ուղեկցում էին կատաղած շները7 ։ Հա-

յոց մեջ, հավանաբար, նույն կերպ է պատկերացվել նաև. Աոնակ հոգեառը՝ 
թե' իբրև շնակերպ և թե՛ իբրև կատաղի շներով ուղեկցվող8! 

Հոգեառի կամ անդրաշխարհում հոգիների ուղեկիցների շնակերպ պատ-
կերացումը գալիս է հնից և առկա է հնդեվրոպական (և ոչ միայն հնդեվրո֊ 
• պակ անյ մի շարք ավանդություններում3« Հին հնդիկների հուղարկավորման 
մի օրհներգում, նվիրված մահվան թագավորության տիրակալ Յամային, 
հանդես են գալիս երկու քառաչքանի, լայնապինչ, խայտաբղետ շներ, իբ-
,րև Յամայի պատգամաբերներ: նրանք վեդայական մի այլ հիմնում ( V I I I , 
11 9) կրում են Շյամա և Շարալա անունները։ Այդ զույգ շները հսկում են 
Յամայի ուղին. Յաման բնակվում է վերին երկնքում, ուր մեռածների հո-
գիները Յամայի հետ նստած են խնջույքի։ Յաման «մարդկանց մեջ փընտ-
րում է նրանց, ովքեր պետք է իրեն պատկան են և մահվան ճանապարհով 
նրանց տանում է իր տիրակալությունը»։ Այդ որոնումները նա կատարում 

՛է Ւր ՂոլյԳ շների միջոցով, որոնք կոչվում են «կյանքի առեանդիչներ»։ 

5 Ազգագրական հանդէս, գիրք XXVI. Թիֆլիս, 191Տ, կ 56, նան իմ անձնական գրա-
՛ռումներից։ 

6 Ա զ. Մ խիթար յան. Փշրանքներ Շիրակի ամբարներից Էմինյան ազգագրական 

ժողովածու, Ա, Մոսկվա֊Ալեքսասդրապոլ, 1901, Էշ 135։ 
7 Տե՛ս Б. А. Л и т в и н е к и й , А. В. С е д о в . Культы и ритуалы кушанской Бакт-

рии. Погребальный обряд. М„ 1984, с. 163. 
տ Մ ի շն ագարից սերող Ս XIX գարոս! Վանում վիճակի երգի վերածված մի հւսյրենում 

պահպանվել Է անգամ շնակերպ պառավի թերևս առավել հին ու ամբողջական նկարագիրը. 

Քուն քնայ, վեր ելայ, թուխ ամպ մը կը ցոլեր. 

Իմ եարն ինի քուն տեսայ, /Մարգըրսւի ծածկոցն Հր վերէնւ 

—եարի՚կ, վե՛՛ր իլի, վերև նստի՝ /Իմ սէր թու սէր մօտենայ. 

Զեռ վերո՚լ, աստված կանչէ՛, /Շնգլ|սիկ պաովիկ վեոսնւսյ, 
Իմ սէր բու սէր մօտենայ, /Հարս, հան վիճակն ի բարին (Ս. Ար եղ յան. 

Գուսանական ժողովրդական տաղեր, երևան, 1940, էշ 288)։ «Շնգլ/սիկ պաովիկրւ (=շնա֊ 

ղլոլ/ս պառավ) հնագոլյն պատկերացումն է, հավանաբար, կինոպաս-շնաչյա էրինների, ո-

յ։ոնց կարևոր ֆունկցիաներից մեկն էլ կանանց կամ նրանց մայրական իրավունքի պահպա-

նոլմն էր (տե՛ս Л1|[фы БРОДОВ МНра. II, С. 667). Երգի հերոսուհին խնդրում է իր քնած 

սիրեկանին արթնանալ, աղաչել աստծուն, որ շնագլուխ պառավը (կնոք վրիժաոա պահապա-

նը) մեչտեղից վերանա, որպեսզի իրենք կարողանան իրենց սերը վայելելI 

9 Տե՛ս В. М и л л е р . Значение Собаки в мифологических верованиях. М„ 1876 
с. 12—13. 



Մի դրվագ հայ առասպելար ան ությունից 

Հուղարկավորման հիշյալ Հիմնում (Ռիգվեդա, X, 14, 10, 11) դիմում է ար-
վու մ հանգուցյալի Հոգուն. 

Ъ տապի՛ր Լրկոլ ջան կողքով... 

ք՚աոաչքանիների, խայտաբղետների, ճշմարիտ ուղիով, 

Կվ Հասիր Հայրերիդ, որոնց դյուրին է ղտնել. 

նրանք զվարճանում են Յամայի Հետ րնդՀանոլր խնջույքում: 

քո ղույդ յներր, ո՛վ Յամա, պաՀապաններ են, 

ք՚աոաչրանի, ուղի պաՀպանող, մարդկանց Հսկող. 

Նրան նրանց Հանձնիր, ո՛վ արքա, 

հվ նրան Հաջողություն ու առողջություն տուր№լ 

Հանի որ Յաման և մ Լոելների Հոգիները բնակվում են վերին երկըն-
քամ, աստի պետք Է ենթադրել, որ Յամայի պատգամաբեր յներր երկնքից 
են իջնում երկիր, մարդկանց մեջ փնտրում մեռնողներին և նրանց Հոգի-
ները ուղեկցում Յամայի ճանապարհով դեպի երկինքг Սա մոտավորապես 
նույնն Է, ինչ, փոքր-ինչ Հետո կտեսնենք, իրանական ավանդության մեշ 
երկնային շների պատկերացումըւ 

Առավել ուշագրավ Է իրանական ավանդությունը, ուր պահպանվել են 
յան մասին թե' ա սա սպե/ա բանական հավատալիքների և թե' մահվան ու 
թաղման ծիսական արարողությունների Հետ կապված որոշակի տվյալներ։ 
Հստ Ավեստայի՝ երկու շուն Հսկում են Չինվաթի կամուրջը (Հմմտ. հայ-
կական Մազե կ։սմ արջի Հետ), որի վրա յով անդրաշխարհ Է անցնելու Հան-
գուցյալի հոգին (Վիդեվդատ, 13, 9)։ Մեկ այլ Հաղորդմամբ՝ երկու շուն 
ուղեկցում են երկնային կույսին, որը Չինվաթի կամուրջի մոտ դիմավո-
րում Է արդար ների Հոգիներին (Վիդեվդ ատ, 19, 30), իսկ Բունդահիշնայում 
(30, 1, 1) վկայվում Է, որ Չինվաթի կամուրջի մոտ Է գտնվում գերբնական 
շանը։ Իրանի արդի զրադաշտականների պատկերացմամր Չինվաթի կա-
մուրջի մ-տ են Հավաքվում չար ու բարի ոգիները՝ տիրելու Հանգուցյալների 
Հոգիներին։ Երկնային շները պաշտպանում են Հոգիներին չար ոգիների Հա֊ 
ւիըշտակումից։ Նույն կերպ երկրային սովորական շնեոր պահպանում են 
մարդկանց Հոգիները երկրի վրա բնակվող չար ոգիներից։ Ով երկրի վրա բա-
րիք Է գործել շներին՝ Համապատասխան Հատուցումը նրանցից ստանում Է 
ան գրաշխ արՀ ում ։ 

Իրավացիորեն նկատված Է, որ իրանական առաււպելաբանության մեջ-
շների նկատմամբ առկա Է երկու ընկալում՝ Չինվաթի կամուրջը Հսկող երկ-
նային շների և մարդկանց պահպանող երկրային շների» վերջիններիս Էլ մաս-
նակից են դարձնում ծիսական որոշակի արարողությունների։ Նախ՝ Իրանի 
արդի զրադաշտականները, նախքան ուտելը, պարտավոր են ամենից առաջ 
շանը կեր ակրել, ընդ որում ընտիր ուտեստեղենով։ Իսկ ծիսական արարո-
ղությունների ժամանակ քուրմը կամ .ծիսական մաքրության մեջ գտնվող 
ընտանիքի անդամներից որևէ մեկը շանը մատուցում է ծիսական կերա-
կուր՝ ծիսական ամանով։ Ուշագրավը, սակայն, թաղման արարողություն-
ների ժամանակ շանը հատկացվող դերն է։ Հնում զրադաշտականները հան-
գուցյալի հետ կատարում էին սսւ([ւ]իդ (շնադիտում) կոչված արարողու-
թյունը։ Քուրմը հանգուցյալի մոտ էր գալիս շան ուղեկցությամբ. Հանգուց-
յալի կրծքին նախապես դնում էին երեք կտոր Հացէ ապա շանը մոտեցնում՛ 
ընդհուպ Հանգուցյալին, շունը ուտում էր իրեն Հատկացված հացի կտորները։ 
Սագգիղի արարողությունը կատարվում էր երեք անգամ, երկրորդ անգամ' 
հանգուցյալին ցույց են տալիս շանը դիալվացումից և պատանքավորումից 
հետո, հանգուցյալի դեմքը բացելով, իսկ վերջին անգամ՝ դիակը պատգա-

ւօ Տե՛ս Ригведа. Избранные гимны, перевод, комментарий и вступит, статья 
Т . я . ЕлмзареНК'ОВОЙ. М . , 1 9 7 2 (տե՛ս X, 1 4 ֊ ր Դ Հիմնը, էջ 199 և մասնավորապես Տ. Ելի-

ղա ր Լնկովա յի ծանոթագրությունները, էջ 353—356). 



յ.$0 ք- Հարությունյան 

բակի վրա դախմա (զրադաշտականների հանգստարան) ներ։՛. տանելուց 
.առա,, Գրեթե միևնույն արարողությունը կատարում են նաև Հնդկաստանի 
կրակապաշտ պարսերը, միայն նրանք ընտրում են այնպիսի շուն, որի աչ-
քերի տակ ալք հիշեցնող պուտեր կան. նման շանն անվանում են (էլորսալ-
քանի» («լաթրուլաշմա», հմմտ. վեդայական քառալքանի շների հետ)։ Շան 
ծիսական կերակրումը շարունակվում էր նաև թաղումից հ՛ետո եռօրյա տար-
րեր արարողությունների ժամանակ1՝։ 

Ստրաբոնի վկայությամբ սոգդիացիք ու բակտրիացիք իրենց զառամ-
յալներին ու հիվանդներին գցում էին հատուկ ընտրած շներին՝ հոշոտելոլ, 
Այդ շներին նրանք անվանել են «գերեզմանափորներ»՝՝1' 

Շների հետ կապված մահվան և թաղման ծիսական արարողությունների 
հետքերը պահպանվել են Միջին Ասիայի հին իրանական ցեղերի (բակտրիա-
ցիներ, и ո գդի ա ցին ե ր) մ. թ. ա. I հազարամյակի կեսերով թվագրվող թաղում-
ներում։ Դրանք մեծ մասամբ առանձին թաղված շան գլուխներ են (հիմնա-
կանում ծիսական անոթների մեջ դրված) կամ էլ ամբողջական շներ։ Դամ-
բարաններում զոհաբերված այլ կենդանիների ոսկորների հետ հայտնաբեր-
վել են նաև շան ոսկորներ, երբեմն էլ մարդու ոսկորների կողքին՝ շան ծը-

նոտ։ Իրավացիորեն նկատված է, որ շների նմանատիպ թաղումները ունե-
ցել են զոհաբերական բնույթի, այսինքն՝ շունը հնում եղել է ծիսական զո-
հաբերության կենդանի և հաճախ զոհաբերվել ու թաղվել է առանձին։ 

Թերևս ծիսական առանձին խումբ է կազմում տիրոջ (մարդու) հետ շուն 
կամ շներ թաղելու սովորույթ ր, որ առավել հաճախադեպ է Միջին Ասիայի 
սահմաններից դուրս ե առկա է Մերձդնեպրյան, Ղրիմի ե Բ՝ աման յան թե֊ 
րակղզոլ սկյութական թաղումներում, ինլպես՜ նաև նեապոլի սկյութական 
դամբարանում14» 

Ծիսական այս զույգ սովորույթի (զոհաբերված շան գլխի առանձին 
թաղման և մարդու հետ շուն կամ զոհաբերված շան զլուխ թաղելու) հետ-
քերը պահպանվել են նաև Հայկական լեռնաշխարհի հնագոլյն և անտիկ ժա-
մանակաշրջանի մի քանի թաղումներում։ Մ. թ. ա. XIV—XIII դդ. թվագրվող 
Արթիկի դամբարանադաշտի М 100 դամբարանում սև, կոկափայլ խեցե մի թա-
սում հայտնաբերվել է շան գանգ, առանց մարդկային կմախքի հետքերի՝"։ 

11 Տվյալն երր համապատասխան աղբյուրներով տե՛ս Б . А . Л И Т В II Н С К И Й, А . В . 

• С е д о в . Указ. СОЧ., С. 165—16/1 Ե դեպ ար ևելաիրանական լեզուներում շոլնր կոչվեք է 

*1աէւ (հմմտ. հայերենի տարրեր բարբառներում շանը կանչե/ոլ կամ դիմելու 1՝ալ>ի կամ քութ 
վլազաքշական ձևերի հետ)։ Առավել ուշագրավը, սակայն, այն է, որ Ավեստայի լեզվում շոլ֊ 

նր կոչվում է ՏՐ5(Ո)- կամ ՏրՅոՏա ձևերով (հին հնդկերենում *8рака,) . որը համեմատելի է 

հայերեն սպանաէել (մեռցնել), սպսւ Б զ (մորթել, զոհաբերել) բառերի հետ, Ա ոասպելաիմաս-

տա բանական և հնչյունաբանական առումով խիստ գայթակղիչ է հայերենի սպան֊ արմատը 

բխեցնել հին իրան ական, գուցե և հնգիրանական —շուն արմատից, սպան֊ անել, նախ-

նակւսն առումով իբրև շանր հանձնեի առասպելաիմաստաբանական այն նույն հիմունքով, ինչ 

տեսանք վերևում, մանավանդ, որ ավեստերենում՝ «ՏթՏոՈ վերակազմված ձևր նշանակել է 

սպանության (հմմտ. Հր. Աճաոյան. Հայերենի արմատական բառարան. հ. 4, Երևան, 

1979, էշ 2Տ9 և հտ.ւ Э. Г. Т у м а н я н . Структура индоевропейских имен в армянском 
языке. М, 1978, с. 214, 216; Б. А. Л и т в и н с к и й, А. В. С е д о в. Указ. соч., с. 165). 

1? Տվյալները տե՛ս Գ. Տ ե ր-Պ ո ղո и յ ան. Նախնի հայոց հոգեպաշտական շրշանից 

Հուշարձան, գրական ժողովածու. Վիեննա, 1911, էշ 236։ 

"3 Տե՛ս Б. А. Л и т в и н с к и й , А. В. С е д о в . Указ. соч., с. 161 — 162. 
14 Նույն տեղում, էշ 162։ 
15 Т. С. Х а ч а т р я н . Артикскпй некрополь. Каталог. Ереван, 1979, с. 7, 14, 34, 

153 (П—100). Ի դեպ, այս թաղումն անհամեմատ ավելի վաղ է, բան մինչև այժմ Մի,ին 

Ա սիայում և Անդրկովկասով վկայվածները։ Միշին Ասիայոսէ ամենավաղը թվագրվում է 

մ. թ. ա . 1 հազարամյակի կեսերով, իսկ Վրաստանոլմ (Ղլթեէթիոս! և Սամթավրոյոլմ) հայտ.' 



Մի դրվագ հայ աոաոպԼլաբանոլթյուեից 101 

Իսկ Շիրաէքավանի մ. թ. ա. II—մ. թ. I—II դդ. թվագրվող դամբարաննե-
րում հայտնաբերվել են շան կամ շներով թաղման մի քանի դեպքեր։ Դամ-
բարաններից մեկը կարասային թաղում է շան կմախքով, երկուսում՝ մար-
դու կողքին թաղված է մեկ կամ երկու շուն, իսկ մեկում՝ մարդու գլխի տակ 
թաղված է շան գ լ ո ւ խ ՚ ՚ ՚ ւ 

Շան կամ շներով թաղման հնագիտական այս վկայություններն, ան-
շուշտ, Համախոս են Հին հնդկական և իրանական վերոբերյալ հավատա-
լիքներին ու ծիսական արարողություններին, հետևաբար ենթադրում են 
ղրանց մեկ ընդհանուր, թերևս վաղ հնդեվրոպական միասնական ակունքից 
սերելու Հավանականությունը։ Վերջինս հավաստվում է Հեթի թական ավան-
դության մեջ թագավորի և թագուՀու՝ աս տվածն երին մարդու (ռազմագերի) 
հետ շուն կամ շան լակոտ զոհաբերելու ծիսական արարողությամբ, որի առա-
վել ուշ ղուգաՀեոներն են Հռոմեական լոլպերկալիա (գայլարգելում) կոչված 
ծեսը՝ շան զոհաբերությամբ, և Հին գերմանական Օդհին֊Վոտան ռազմի աստ-
ծուն՝ մարդկանց Հետ շուն կամ գայլ զոՀաբերելոլ ծիսական սովորույթը: 
Օդհինն ինքը, Հնդկական Յամայի նման, պատկերացվում էր զույգ գայլե-
րի (СеГ1 և Р г е к ] ) ՝ իբրև նրա Հավատարիմ շների ուղեկցությամբ։ ՕդՀինի 
զինվորները կոչվում էին «գայլեր» կամ «շներս։ Շան զոհաբերության ծի-
սական սովորույթը տարածված է եղել հին Փոքր Ասիալում (Ալաջա Հու-
յւոք և այլուր У ։ 

Շան թաղման վերոհիշյալ երկու դեպքերը, կարծում ենք, թե՚ ժամա-
նակագրորեն և թե' ծիսահավատալիքային առումով տարբերվում են մի-
մյանցից, թեպետ հետագայում երկու ձևերն էլ միախառնվել են և դարձել 
համաժամանակյա։ Սախնականն, ըստ երևույթին, զոհաբերված շների թա-
ղումներն են, որոնց արձագանքր գտնում ենք Հեթիթական գրավոր ավան-
դության մեջ, իսկ բուն առարկայական վկայությունները՝ մ. թ. ա. II Հա-
զարամյակի երկրորդ կեսով թվագրվող Արթիկի և առավել ուշ շրջանի մի -
ջինասիական այն թաղումներում, ուր գլխատված֊զոհաբերված շան գլուխ-
ներր կամ ծնոտները թաղվել են առանձին դամբարաններում՝ ծիսական ա-
նոթների մեջ կամ դրանց ից դուրս։ 

Որ շան զոհաբերությունը առանձին ծիսակարգի արդյան թ է և սկզբնա-
պես կապ չի ունեցել մեռեյների թաղման արարողության հետ՝ երևում է 
և հեթիթական ավանդությունից, և հռոմեական լոլպերկալիա ծեսի տըվ֊ 
յալներից։ Ըստ երևույթին այլ է եղել նաև այդ ծիսական արարողության 
հավատալիքային հիմքը։ Այդ ծեսի հավանական հետնագույն արձագանքնե-
րից են վախի դեմ Ուղղված կամ էլ շան հարձակումից զերծ պահելոյ Համար 
ասվող Հայկական Հմայական աղոթքի հետևյալ բանաձևերը. 

Ծե շունրմ կէրւ պերան էըկէրւ 

Աստվաձամոր որդի մը ԿէՐէ 

Կալեր, կապեր, վեր մի ձիղեր№է 

Քրիստոսն Էկավ աշխարհ1 շանը անգլուխ տեսա վ19, 

նարերվաձ չորս դեպքերը թվագրվում են մ. թ. 1—111 դդ. (տե՛ս Б . А . Л И Т В И II С К И Й, 

А. В. С е д о в . Указ. соч., с. 161—162)» 
1П Տվյալները սիրով մեզ հաղորդեց Շիրակավանի արշավախմրի պետ, հնագետ Ֆ. Տեր֊ 

Մտրտիրոսովը է 
17 Մանրամասները համապատասխան գրականությամբ և աղբյուրներով տե՛ս В . В . 

И в а н о в . Древнебалканский и общеиндоевропейский текст мифа о герое убийце пса 
и евразийские параллели—Славянское и балканское языкознание. М., 1977, с. 188— 
199. 

18 Ազգագրական հանդես, գիրք XXVI, Թիֆլիս, 1916, Էշ է02ւ 

[9 Բանահավաք Կ. ՍաՏակյանի գրառումներից, Լենինականի էԿումայրիа արգելոց թան-

գարանէ 

(1 «Հաէպես», .Я> 1 
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Անգլուխ կամ անբերան շան այս պատկերն, անշուշտ, Հնից է գա լի и Ւ 

րստ երևույթին՝ ղոՀաբերված֊գլխատված շան պատկերացումից և խ։;ր՝,րղա-
նշ ում է վախա զերծման գաղափարը։ 

«Ահ ու երկ (Ուղը» (ահ ու սարսափ) կամ «ահ ու դողը» հին հևթիթա-г 
կան և հունական ավանդություններում հանդես են գալիս իբրև անձնավոր-
ված աստվածություններ կամ ոգիներ, կապված արեգակնային աստվածու-
թյան հետ, որոնց դեմ կիրառվել են հմայական հատուկ բանաձևեր֊0։ Բա-
ցառված չէ, որ շան զոհաբերումը (հմմտ֊. հայերեն սպանդ—զոհաբերում,, 
սպանում, ավեստ. Տ թ Տ ( ո ) - շուն, ՏթՅՈՅ- սպանություն) կապված լինի 
կյանքին սպառնացող մահվան ու սարսափի վերացման հետ (հմմտ. արև֊ 
կյանք խորհրդանիշը արևի աստծուն ուղեկցող ահ ու սարսափի հին հեթի-
իէական և հունական պատկերացումն երի հետ)։ 

Այս հիմունքով ենթադրելի Է հնարավորությունն այն իրողության, որ-
յան, իբրև հոգեառի և մահվան անձնավորման, զոհաբերության հետ կապ-
վեր մահվան ահ ու սարսափի սպառնալիքի վերացումը։ Այս ենթադրության 
օգտին են խոսում հայ և իրանական ուշ շրջանի ավանդության մեջ ոռնացող 
շներին հալածելու կամ ծեծելու սովորույթը։ Երբ շունը երկինք նայելով 
սկսում Էր ոռնալ, *ւսվատում Էին, թե տանե՛ցիներից մեկը կմեռնի՝ կամ շու-
նը հոգեառին Է տեսել, որը գալիս Է տանտիրոջ հոգին առնելու կամ Էլ տա-
նը որևէ դժբախտություն կարող է պատահել։ Տաջիկները հավատում էին ան-
գամ, թե շունը, կանխազգալով տան վրա գալիք դժբախտությունը, ոռնոցով 

դիմում է աստծուն, որ այդ դժբախտությունն ի՛րեն փոխանցի, այսինքն՝ ին-
քը ըոհ դաոնա։ Շան ոռնալը համ արվում էր մահվան նախանշան և մարդկանց-
համակում մ ոտալուտ մահվան ահ ու սարսափով։ Ուստի ոռնացող շանը-
ծեծում էին, հալածում, հայհոյում, իսկ տաջիկները փա՛տով խփում էին ոռ-
նացող շան բերանին, հետո էլ մի ամբողջ հաց տալիս նրան2՝։ Սա փաստո-
րեն պայքար էր մահվան մոտալուտ ահ ու սարսափը մարմնավորող ոռնա-
ցող շան դեմ՝ մոտեցող մահը կանխելու համար, որ հնում կարող էր ա-
վարտվել շան զոհաբերությամբ։ 

Շան զոհաբերության մեկ այլ հետնագույն արտահայտություն է հա-
յոց մեջ պահպանված հետևյալ սովորույթը, Բ ուլան ըխոսք, երր կատաղած 
շունը մարդ էր կծում, բռնում էին կծող շանը, ե՛րկու կես անում և կծած֊ 
մարդուն շան մարմնի երկու մասի մեջտեղից անցկացնում22։ Հմմտ. մե-
ռելներին թաղելիս շանը մեջտեղից կիսելու հին սկան ղին ավցին երի սովո-
րոլյթի հետ23; Շանը երկատելու և մեջտեղից անցնե՛լու ծիսական այս սովո-
րույթը վկայված է թե' հունամ ակեդոնական և թե՚ հարավ֊արևելյան ու 
հյուսիս-արևելյան աֆրիկյան ցեղերի ավանդության մեջ։ Երկատված շան մեջ-
տեղից անցնելու արարողությունը, մասնագե՛տների կարծիքով (Ռոբևրտսոն 
Սմիթ, Ջեյմս Ֆրեյզեր), հետապնդել է ծիսական հանդիսավոր մաքրագործման-
կամ առավել որոշակի՝ պահպանության նպատակներ2*։ 

Բացի այդ, հին ավանդությունից են, հավանաբար, սերում տարբեր լե-
զուներում գործածվող «ահա թե որտեղ է թաղված շան գլուխը», «ВОТ ГДв' 
зарыта собака» ասույթները, որոնք թեպետ վերածվել են փոխաբերական-
դարձվածների, բայց իրենց բուն իմաստով առնչվում են շան զոհաբերման 
ու թաղման ծիսական հնագույն սովորույթի հետ։ Հիշյալ դարձվածներն• 
ասվում են որևէ բանի, գաղտնիքի, մտք՛ի՚ էությունը, պատճառը հայտնա-

20 Տե՛ս В. В. И в а н о в . Чатал-Гююк п Балканы. Проблемы этнических связей иг 
культурных контактов,—Ва1сашса, Лингвистические исследования. М'„ 1979, с. 15—17. 

21 Տե՛ս Ազգագրական հանդես. Ա գիրք, Շուշի՛, 1 8 9 3 / 9 6 է շ ֊ 358։ Б. А. ЛИТВИН-
с к и й , А. В. С е д о в . Указ. соч., с. 163: 

22 Ազգագրական հանգես. Զ գիրք, ?իֆլիս, 1900, էշ- 51։ 
2 3 Б. А. Л и т в и н с к и й , А. В. С е д о в . Указ. соч., с. 163—164. 
24 Д ж е й м с Ф р э з е р . Фольклор в ВЪтхом завете. М.г 1985, с: 182—184. 
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ր Լ յւ Լ յո ւ. կամ բացաՀայտելոլ առիթով, Հետևաբար և ուղղակի իմաստով ակ-
նարկում են այն իրողությունը, որ հնոյ.մ շան կամ նրա գլխի թաղումը եղել Է 
ծիսական գաղտնի արարողություն, ըստ երևույթին զոհաբերված շան թսւղու-

•մր կատարվել Է զոհաբերման արարողության մասնակիցներից գաղտնի, 
իբրև աաբոէավ որված ծիսահմ աչական գործողություն։ Իսկ այն դեպքերը, 
•ուր շունը կամ շները թաղված են մարդու հետ միասին, եբեան • են գալիս 
•Համեմատաբար ո։ շ անտիկ ժամանակաշրջանում և առնչվում են մարդու 
թաղման ծիսական արարողություններին՝ առասպելաբան ական այլ հավա-
տալիքների հիման վրա։ Մարդկանց հետ շուն կամ շներ թաղելու ծիսական 
սովորույթն աներկբայորեն հավաստում Է հնդիրանական և վաղ հայկական 
առասպելարանական պատկերացումները շան, իբրև անդրաշխարհում հո-
գիների ուղեկցի, հոգիների պահապանի, հոգետարի հավատալիքի գոյոլթյոլ-
1ւր։ Իսկ ուշ շրջանի այն թաղումները, ուր մարդու կողքին կամ գլխատակին 
Հանդիպում են զոհաբերված շան կամ շների գլուխներ, վկայում են այն մա-
րին, որ շան առանձին ղոՀաբերմ ան Հնագույն սովորույթր հետագայում 
կապվել Է թաղման ծիսական արարողությունների հետ և ըստ այդմ նոր ի ֊ 
ս՚աստավորում ստացել։ Այդ առումով ուշագրավ Է մեռելների հետ շուն զո-
հաբերելու Հին սկանդինավսերի սովորույթը, որ Հատկապես ի հայտ Է եկել 
վիկինգների պեղված դամբարաններում թաղման նավակների մեջ շան կամ 
մի քանի շների, Հաճախ անգլուխ կմախքների, առկայությամբ 

Շան, իբրև մահվան թագավորության պահապանի ։ հոգեառ-հոգետարի 
կամ Հոգիների առաջնորդ֊ուղեկցի առասպելարանական բնկալումն ու 
.պատկերացումը Հայ Հին ու նոր բանավոր ավանդության մեջ ունեցել Է և 
անի իր տարրեր դրսևորումները։ Մեկը վերևում արդեն քննված Աոնակ 
շնակերպ Հոգեառն Է կամ գուցե նրա в աոնակավոր շուն» կոչված ոլդեկից-
օդնականներն են։ Մյուսը՝ հայոց Հին ավանդության մեջ Մասիսի վիհում 
բանտարկված Արտավաղդի շղթաները լիզող (կրծող) շներն են և Արային 
լիզելով Հարություն տվող շնակերպ կամ շն ածին առլեղ-արալեզ֊յարալեզ-
ներր։ (]ստ Եղնիկի՝ «Զառլեզն ի շ անէ, զոր արալեզն կոչեն»26։ Մասիսի վի-
հում արգելափակված (իմա՝ թաղված) Արտավաղդի շղթաները լիզող շը-
ներն ու Արային լիզող արալեզները միևնույն նպատակն են հետապնդում՝ 
ի արտահայտություն մահվան կապանքներից ազատ արձակելու, հարու-
թյան տալու գաղափարի27 ։ Նշանակում է՝ շան առասպելարանական կեր-

25 Տե՛ս Б. Л. Л и т в и н с к и й , А. В. С е д о в . Укач. соч., с. 163—164. 
25 Ե գ Ն ի կ Կ ո ղ ր ա ց ՚ ի . Եղծ աղանդոց. Թիֆլիս, 1914, Ա, իղ, էջ 69—70։ 

27 Գեոեււ միջնադարում Վանական Վարդապետն էր նշում Արտավաղդի շղթաներր լի-

պող շների և յարալեզների րնդհանրոլթյունր՝ գրելով, ռկլ երկու շոլնբ սեավ և սպիտակ՝ յ ա ր 

• |Լւ|ուքւ գկապանս նորա (Արտավաղդի—Ս. Հ.)։ Այս է Յարալէզ առասպելն Ո Ր ասեն, թէ ե ր ֊ 

կութի կապանքն տէրէմտին (իմա՝ տարեմտին) ի մազն եկած ւինի. ել թէ կտրի՝ արտաբս 

ելանէ զաշխարհսя (ընդգծումներն իմն են —II. Հ.) (Г р. X 3 Л Э Т Я Н Ц. АрМЯНГКИЙ ЭПОС 
ո Истории Армении Моисея 'Хоренского. Ч. II. Материалы. М„ 1806, с. 75) > Р-եպետ 

Վանական Վարդտպետր Յարալէզ անունր ժողովրդական ստուգաբանությամբ բխեցնում է 

՛ յ ՛ ո ր լեզուլ» մակդիրաւէոր բայից, րայց ՛իր խոսքի շարունակության մեշ («...թէ երկաթի 

կապանքն տէրէմտին ի մազն եկած լինի և թէ կտրի՝ արտաքս ելանէ զաշխարհսл) ակնար-

կում է Արտավաղդի շղթաները լիզող շների և յարալեզների ֆունկցիոնալ ընդհանրությունը, 

•իրրև հարություն տվող էակների։ ՛նկատենք նաև հետևյալը, թե' Վանական Վարդապետի և 

թե' միջնադարյան երկու այլ աղբյուրներում՝ Կիրակոս Արևելցոլ և Գրիգոր հւլաթեցու մոտ 

Արտավաղդի շղթաները լի ղող շներից մեկը ս և է, մյուսը՝ ս պ ի տ ա կ : Շների այս տարագույն 

•սիմվոլիկան խորհրդանշում է շների առասպելարանական երկվական բնույթը, սև շունը խոր-

հըրդանշում է կապը է Սև ու մութ աշխարհիл, այն Է՝ մահվան թագավորության հետ (որի 

մեջ Է գտնվում Արտավազգը), իսկ սպիտակ շունը սիմվոլացնում Է կապը X լույս աշխարհի 

•այն Է՝ կյանքի հետ, այսինքն՝ հարության, որին ձգտում Էր Արտավազգը և նրա կապանք-

ներր լիղող Սպիտակ շունը։ եա մեր • առա սպե լաբանոլթյան մեջ շների երկվական ֆո&կցիա-

յ ի ցայտուն արտահպյսուլթթւններից մեկն Է , որ .ստորև կտեսնենք այլ օրինակներով ևս, 
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պարն ընդհանրապես կապված լինելով մահվան թագավորության պատկե-
րացման հետ, երկփեղկվում է. մի կողմից Հունը մահվան թագավորության 
տիրակալի կամ աստծու առաքյալն է, հոգեաո-հոգե տարը, մյուս կողմից՝ 
մեռածներին կյանք ու հարություն պարգևող, Հիշենք թեկոլղ տարրեր ա֊ 
վանդոլթյուններում առկա մանուկ հերոսի կամ արքայազնի սնումն ու հո-
վանավորումը շան կամ գայլի կողմից (Ռեմոս և Ռոմուլոս, Կյոլրոս Մեծ, 
Սանատրուկ), որ դարձյալ զուգամիտվում է կյանքի ու հարության գաղա-
վւարին2Տ։ 

Վեդայական ավանդության մեջ տեսանք, որ Յամայի քաոալքանի շները 
վերևից՝ երկնքից են իջնում երկիր և պահպանում Յամայի ուղին։ Արալեզ-
ները ևս հին հայոց ավանդությամբ վերևից՝ երկնքից են իջնում (հմմտ. 
Մովսես Խորենացոլ վկայությունը. «Եւ հրամայէ (Շամիրամ) դնել զնա ( Ա ֊ 
րայի դիակը) ի վերնատան ապաբանիցն»29. Փավստոս Բուղան դի վկայու-
թյունը՝ Մուշեղ Մամիկոնյանի դիակը «հանին եդին ի տանիսն աշտարակի 
միոյ, աս էին՝ թէ վասն զի այր քաջ էր Ա պ է զ ք ի ք ա ն ե ն ե յ ա ա ւ ց ա ն ե ն ղ ղ ա » 3 0 . 
ընդգծումն իմն Է—Ս. Հ.)։ Դարձյալ հայոց ավանդությամբ երկնքից է, ըստ 
երևույթին, իջել ձնաբուքին Կորդվաց լեռն երում մոլորված մանուկ Սանա֊ 
տրակին և նրա դայակին օգնության հասած և երեխային պահպանած շու-
նը՝ «կենդանի իմն նորահրաշ սպիտակ յաստուածոցն առաքեալ»31։ Հիշար-
ժան է նաև հայոց մեջ առաջին թխած հացը շանը տալու սովորույթի պատ-
ճառական զրույցըւ Ըստ այդմ՝ աշխարհում դեռ հաց շի եղել, շունը երկինք 
նայելով քաղցից այնքան է ոռնացել, որ երկնքից հատիկ է ընկել երկիրի 

ծլել և այնուհետև երկիրը լցվել է հացով։ Դրա համար էլ առաջին թխած հա-
ցը շանն են տալիս, քանզի հացը շան ոռնոցով է աշխարհ եկել*-։ Այստեղ 
ուշագրավն այն է, որ շունը դարձյալ հարաբերության մեը է դրված երկնքի 
հետ, դարձել է միջնորդ երկնքի ու երկրի՝ հանուն մսւըդոլ կեցության միջո-
ցի ապահովման33/ 

Հիշենք, որ շունը հացահատիկի ձեռքբերման ու աճեցման իր այս դե-
րով առնչվում է Արա Գեղեցիկին, իբրև հացաբույսերի հատիկային աստվա-
ծության, որի ծլարձակման կամ հարության հատկանիշը դարձյալ աղերս-
վում է շնակերպ արալեզներին։ Այս զրույցը փաստորեն պատկանում է հա-
տիկային մեռնող-հառնող աստվածության հնամենի առասպելների շարքին, 
ուր թեպետ բացակայում է հացահատիկի անձնավորումը, սակայն բուն ի ֊ 
մաստով («Հացը = հատիկը շան ոռնոցով է եկել աշխարհ» ասույթը) վկա-
յում է շան՝ հացահատիկի հարուցիչ լինելու հնօրյա գաղափարը, որ գբա-
նում ենք թե' Օզիրիսի (հ ացահատիկի մարմնավորում) հարությանը նպաս֊ 

28 Տան մեռելահարույց հատկանիշը արտահայտվել է նաև հին եգիպտական ավանդու-

թյան մեշ։ Օդիրիսի և Իզիդայի առասպելում շունը (Անուրիս) օգնում է Ի զի դա լին՝ Օզիրի-

սի մարմնի մասերը միմյանց կցելու, որպեսզի նա վերակենդանանա (տե՛՛ս Գ ր. 7 ա փ ա ն ֊ 

ց յ ա ն. Արա Գեղեցկի պաշտամունքը. Երևան, 1944, էշ 32, նաև М и ф ы НЭрОДОВ. М И р а . 

Т. I, М„ 1980, с. 89). 
29 Մովսես Խ ո ր են ա ց ՚ ի . Պատմութիւն Հայոց. Ա, գլ. ԺԵ։ 

30 Փավստոս Բ ուզանդ. Պատմութիւն Հայոց. V դպր., գ. ԷՋ՛ 
31 Մովսես Խ ո ր ե ն ա ց ի , Բ, գլ. ԷՏ։ 

32 1՝մ 4Ր"-Ո»ւմներիցւ Տե՛ս նաև Ա. Ղան ալան յան. Ավանդապատում. Երևան, 1969„ 
կ 403, 

"•3 Մարդկանց անմահություն պարգեելոլ խնդրում երկնքի ու մարդկանց միշե շան մ ի շ ֊ 

նորդ լինելու մասին զրույցներ կան նաև աֆրիկյան առասպևլարանոլթյան մեշ (հմմտ. 

Д ж . Ф р э з е р . Указ. СОЧ., С. 36, 39). Երկնքի հետ շան հարաբերվելու հարցում թերևս, 

պատահական չէ նրա <гաստեղային կոդը» (Լևի Ստրոսի արտահայտությամբ)՝ Շնիկ (Սիրիուս} 

աստղի Շնաստղ անունը (Ղ. Ա լ ի շ ա ն. Հին հավատք, էշ 125, Հնդեվրոպական զուգահեռ-

ները տե՛ս В. В. И в а н о в . Древнебалканский и общеиндоевропейский. текст мифа... 
с. 207—208). * 



ք/ի դրվապ Հայ առասպելաբանությունից 16Տ 

սաղ Իղիղայի օգնական Անուրիս ղան և թե' Շամիրամի՝ արալեզների օգնու-
թյամբ Արային Հարություն տալու առասպե լա բան ական պատկերացումնե-
րում է 

Շան այս երկակի առասպե լա բան ական ֆունկցիան՝ մերթ իբրև հոգեառ, 
Հոգեկիր, Հոգիների առաջնորդ, կապված մահվան թագավորության՝ ստոր-
երկրյա աշխարհի Հետ, մերթ իբրև երկնքից իջնող, կռվում ընկած դյուցազ-
ներին լիղող՝ Հարություն տվող կամ արքայազներին սնուցող ու հովանավո-
րող կամ Էլ մարդկանց՝ երկնքի միջոցով ապրուստի միջոցներով ապահովող 
/իմա՝ կյանք պարգևող), վկայում Է շան առասպելաբանական կերպարի միչ-
նորղային դերը երկնքի, երկրի և ստորերկրայքի, կյանքի ու մահվան, այսր-
աշխարհի և անդրաշխարհի միջև։ նա և՚ մահացնող Է, և՚ հարուցող հարու-
թյուն տվող, կյանք պարգևով**։ 

Եվ շան պաշտամունքի այս երկակի բնույթով Էլ պետք Է մեկնաբանել 
գամրարաններում շներ թաղելու ծիսական սովորույթը, որպես արտահայտու-
թյուն ստորերկրյա աշխարհում շան՝ իբրև հոգիների և՚ ուղեկի ց-առաջն ո բդի ,• 
և՛ մեռելներին Հարություն տվողի։ 

Մխիթար ՛հոշի վկայությամբ միջնադարյան Հայաստանում երդման ու-
րացության ձևի մեջ են մտել շան պոչը բռնելով («զշան ղձետոյ ունել») կամ' 
ձեոը ոսկոր առնելով («(I սկր ի ձեռսն առնուլ») երդվելը, որ, ինչպես իրավա-
ցիորեն գտնում են, նշանակում է «անդրշիրիմյան կյանքի սպառնալիքն ըն-
դունել.», այսինքն՝ իր Հոգին շանը հանձնել, այլ կերպ ասած՝ մեռնել, եթե իր 
ասածը ճիշտ չէ'^1 Այդ են վկայում հայոց բանավոր ավանդության մեջ ցարդ 
գոյատևող «շան Հոգիя, «Հոգիդ շներուն տամ», «հոգիդ շուն դառնա», «շան 
վ՛այ ու բ ամին էղնիս», «շներոց էղնիս», «շան օրոգայթ» անեծք-պարսա-
վանքները (հմմտ. զուգահեռ ձևերը՝ «սատանի հոգի», «դիվոլ հոգի», «սա-
տանի փայ», «սատանի բաժին», «դժոխքի բաժին», «սատանոց էղնիս», «սա-
տանի օրոգայթ» և այլն36), որոնց մեջ նկատի է առնվել շան ոչ թե իրական֊ 
առօրեական, այլ առասպե լա բան ական ընկալումը, իբրև մաՀվան չար ոգու, 
Հոգեաո-Հոգետար ի Հավատալիքն ու պատկերացումը՝ վ երածված դրանց 
նախնական իմաստը Հաճախ ասացողների կողմից այլևս չգիտակցվող լեզ-
վա դարձվածային կաղապարների։ 

34 ի դեպ, մոտավորապես նման մի եզրակացության է հանգել նաև Բ. Շլերաթը իր 

„Оег 1՜1սո(1 Ье1 (1նՈ 1п(10{?егтапеп" աշխատության մեք։ Ավելորդ չէ առաշ բերել Շլերաթի-

այդ կարծիքը րոտ մեր օգտագործած աղբյուրի, кՇան սերտ կապը» հնդեվրոպացիների 

լքթաղման արարողության հետ» անվիճելի է։ Շունը աոասպելաբանոլթյան մեջ գտնվում է 

ւքկյտնրի ու մահվան, այս և այն աշխարհի, մարմնականի և հոգևորի միջև։ նա հանդես է 

դաւիս իբրև միայնակ և զույգ, սև ու սպիտակ, արև ու լուսին» ( В . А . Л II Т В II Н С К И Й, 

А. В. С е д о в . Указ. СОЧ., С. 163) I Շլերաթի այս եզրահանգման միանգամայն արդարացի-

հիմունքներից մեկն Էլ հավատալիք ային հետևյալ իրողությունն Է, որ առկա Է հնդեվրոպա-

ցիների, ինչպես ինքն Է նշում՝ րրետոնցիների, ոլելսցինԼրի, իռլանդացիների և հայերի 

պատկերացումներում։ Ըստ այդ մ՝ մեռելների չհանգստացող (ավելացնենք՝ այլադավաննե-

րի, մեղսագործների, չօծվածների—Ս. Հ.) հոգիները չեն ընկնում անդրաշխարհ, այլ հաճախ 

շան կերպարանքով մնում են այս ու այն աշխարհի միշև, աղջամուղջին կամ լուսնյակ գէւ-

շերները ճանապարհների խաչմերուկներում (ավելացնենք նաև՝ գերեզմանոցների կողքին— 

V. Հ.) միջանցիկ աշխարհից հանկարծ դուրս են գալիս երկիր և այս կամ այն կերպ ներ-

գործում մարդկանց վրա, հաճախ վախեցնում նրանց (տե՛ս Б . А . Л И Т В И Н С К И Й, А . В . 

С е д о в . Указ. СОЧ., С. 162—163. Հմմտ. Մ. Ա բ ե ղ յ ա ն . երկեր, հ. Է, Երևան, 1975, Էշ 

17—18։ Мифы народов мира. Т. I, С. 316 «Горнапштикнер» հոդվածր)։ Ուրվականների 

կամ գոոնափշտիկների շնակերպ պատկերացումների արտահայտություններից են «հոգիդ շուն-

դաոնա» կամ Հշնե հողի» հայկական անեծքները (մեր գրառումներից)։ 

"5 ք՝ ր. Տ ե ր-Պ ո ղ ո и յ ան. նախնի հայոց հոգեպաշտության շրշանից, Էշ 236։ Ա ղ. Մ ա֊ 

տ ի կ յ ա ն. Շունը դիցաբանության մեշ. — «Հանդես ամսօրյա, Վիեննա, 1926, Էշ 160։ 

Իմ անձնական գրառումներից։ 



Ц%]ищЬи, шЬиЬпиГ ЬЬр, пр 4ш/пд и'ш-^^шЬ ш п ш ищЬ [шршЬ ш^шЬ щшш-
^ЬршдпиТЬЬрт./! т. ^ш^штш^ рЬЬрпЫ шп1{ш ЬЬ ?ш1/ 1/Ьрщшр/г пи цпр&Ь^ш-
[[Ьри]/1 арЬрЬ ЬпцЬ рЫ/ш^пи/ЬЬрр, ДЬ^ ^Ьу^ршЬш^шЬ к шркЛшшЬ^рпщш-
1{шЬ ^п^п^т-рг^Ьр^ ^ шлТ шЬ 1Т шЬ щшм^ЬршдтЛЬЬрпи! : 

1пцЬшп.\< -^лцЬшшр/, щшш^Ьршдп^ЬЬр^д АЫщ { ^ Ь ш -
ЦЬрщ, пр ЬркшЬ ( фШ^Ди 1Хп.Ъш1^ ^пцЬшп.^ Д Ь щ Ь и ит туш р шЬ ш^шЬ [иЗши-
IлД (2Ьшц.ш][) , ш^ЬщЬи л ш п Ь ш ^ ш ^ п р 1 п Л в , « ш п Ь ш ^ ш ^ Ь тЬЬр» 

Д ш п Ь ш ^ ш ^ п р Ь Ь р » ушр&^ш&ЬЬрт-^г ^ Ь р ^ Ь и ц т у ш ^ / п т / щ . ! / ^ <Д?/ 
шЬздДш^шЬ ц.рш1^пр ш 1[ши уп 1.р I шЬ 1и/ш^ицшЬ^шЬ О^^Ь^Ь т.Г[Ы{дпц 
цшцЬр^Ь тр1[пч Ь е 1 1 е И и П ( 1 е З — ? Ь Ь р шЬ^шЬЛшЬр37: Ц.}и С ш ^ и ш . 
,/Д^Ь т щшт^Ьршдт-Лр [ц! ш и ш ш 1[п р 1[п и!, (ипршЬпЫ к рЬ/цш/Ь^пи/ ЬЬ 
^Ь^ршЬш^шЬ, х/ шиии! р к шркЗ тшАЬуЬ^рпщшЦшЬ, ^шЛшщштши/ишЬ 
^штш^рЬЬр^Ь чпицпр^Ь^и, прпЬд ^Ьпр^Ьшрш^пр ^ г]ШпЬпиI Ьрш-
1{ШЦ1!Ьу -СДЬ и'ш^^шЬ шп.шищЬ [ШршЬш^шЬ рЫ;ш1пи/Ы. [1/1 1/&» ^шЬ 
пЛЬдшЬ Ч-Ьр/г ШП.Ш1^Ь[ [р/и/^ пи ш 1! р п г[9Ш шЬ щшт^Ьррг 1-ршЬ /ТЬ&шщЬи 

ЬщшитЬ^т. ЬЬ <ДЬ Фп#р Ци/гш^Ы, ш[Ц р^пЛ [ЬпЬш^-

/ишр^пи?, ЦпЩшипШ, (Т^^Ь Ии^ш^пи! к (Л/шЬу/гЬш^ш^ч! ^ш^тЬшрЬр-

1[шЪ ^ЬцЬ^рпщш^шЬ дЬцЬр^ 2.ШЬ ЦН^шрЬрт-Р^шЬ к ^ЬЬрп^ фш^ИшЬ 4Ьш-

уртш^шЬ, Дшишйр к црш1[пр т^ш/Ырр, прпЬр Щицпи! ЬЬ МуЬ^рп-

щшд^ЬЬр^ Иш^^шЬ к ршцЛшЬ Ь^иш^шрцт.!} Л1 шпшии/Ь[ШршЬш^шЬ Vшг^ш-

шш^рЬЬрп^ 2.шЬ п&ЬдшА <уЬр\) к Ь^шЬш^тР^шЬ Лши^Ьг 1Г^пт ^пцй^д 

2,шЬ Ы^шии?шмТр Ьг^шЬ ^ш^шмш^рЪЬрр ^иш пи)' ЬЬ, пр 2й~ 

ЬЬр[>Ь 1/Ш1? 2.Ьш1(Ьрщ ^ш^ЬЬр\>Ь (Иртш^Ш!^ 2 ЬЬр^Ь, шрш^ЬцЬЬр/гЬ) 1[и-

ршур^Ь^ Ь Ьшк 1!ЬпЬ/ЬЬр^Ь ^трш-Р^пй тш^т. Ьр^Ьд/г, кр^р\> к 

итпрЬр1/р^ш ш^/ишр^р 1!ДО^уЬпр^ цкр, шЬцшИ Дшрц.^шЬд шщш-

^п^тпирш^Ьт фтЬЬд], ш, пр цшрА^! шлЬ^ли/ ^ И-ршф, [>ррк 

Ашш^^ш^Ь шиин^ш&тр^шЬ ^шрпиР^шЬ ^шцшфшр^ 4Ьт: 

С Т Р А Н И Ц А и з А Р М Я Н С К О Й М И Ф О Л О Г И И 

Доктор филол. наук С. Б. АРУТЮНЯН 
I 

Р е з ю м е 

В статье на основе фольклорно-этнографнческнх и археологических сравнительных 
материалов реконструируется функция собаки в ритуально-мифологических представ-
лениях древних армян. В них собаки выступают в двойной мифологической функции: 
как отнимающие и сопровождающие души умерших в подземелье (царство мертвых), 
иногда и воплощающие саму душу мертвеца, а также как спускающиеся с небес ду-
хи, воскресающие погибших героев; или же как покровители малолетних царевичем 
н с помощью неба обеспечивающие людей жизненным благом—хлебом. Эта двойствен-
ност!. определяет и медиативный характер собаки как посредника между тремя ча-
стями мироздания—небом, землей и подземельем, что выражается также и в соот-
ветствующей цветовой символике (черная и белая собаки, грызущие цепи Артавазда 
в подземелье), что в основном идентично общеиндоевропейскнм мифологическим пред-
ставлениям о собаке. 
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