
ՀԱՍՄԻԿ ՀՄԱՅԱԿՅԱՆ 

ՀԱՑ ԱՍ ԱԿ ԱՆ dU.GUR-0 ԵՎ ԱՐԱ ԳԵՂԵՑԻԿԸ 

Խեթական Ч/Ир թագավորության արքա Մսւրսիլիս 11-ի (Ք.ա 1322-
1321?) ե Հայւսսայի արքա ԼԼննիայի միջև՛ կնքված ւգայմանագրտմ 
վկւսյւսբեըված են խեթական և եայասական աստվածները2: Սա միակ 
աււբյաթն 1:, որից մենք տեղեկանում ենք Հայւսսայի դիցաբանի մասին: 
Հայասական դիցաթհսնին տարբեբ տեսանկյուններից անդրադարձե] 
են հւսյ և օտարազգի տսամնասիրողներ (Գ.Ղավւանցյան3 , Դ.Ջա1տւկ-
յւսն4. Ս.Պետրոսյան5, Դ.Վաւպտմյան6 , Ա.Պետրոսյան7, է-ֆոռեր11, Է.Լա-
ոռշ'յ և ւսյլն): Այն ներկայացված է 14 աստվածություններով, որոնցից ա-
ոաջին երկու սլւ՝ | ]U.GUR (անդրաշխարհի տիրակալ աքքադական 
Ներգսդի գադափարագիբն է) և ''iSTAR (սիրո և պտդաբելտւթյան աստ-
վածուհի, շումերական dINNANA-jli գաղափարագիրն է), առանձնաց-
ված են մյուսներից, որը ըստ ուսումնասիրողների, մատնանշել Է նրանց 
գերակա դերը Հայւսսայի դիցաըանում: 

Սա անսովոր միասնություն է, քանզի սիրո և պտղաբերության աստ-
վածուհու կողքին սովորաբար հանդես է գաւիս կամ գերագույն հայր 
աստվածաթյուն կւսմ ամպրոպի, ռազմի աստվածը: Անդրշիրիմյւսն 
dU.GUR աստվւսծաթյունը դիցաըւսնում գլխավոր դերը չի զբաղեցնում: 

Դ. ՂափաՍցյանի կարծիքով հւսյասակւսՍ պանթեոնը գլխավորել է 
կամ Արա Գեղեցիկ աստվածությունը (հիմնավորելով իր միտքը այն 
հւսնգւսմանքով, որ մեռնալ-հւսրաթըսն առնող աստվածները հաճախ 
դառնամ են նաև ւսնդւսշխարհի տերեր), կամ նւս հնարավոր է համարում 
1 U.GUR-ի հնչյտնակւսն ընթերցտմը1": Այս երկրորդ վարկածի առումով 
նշենք, որ d U . G U R ^ թե' տվյալ պայմանագրում, թե' խեթական այլ տեքս-
տերում միշտ հանդես Ւ. գւսլիս գադավւարագիր գրությամբ, ինչը ամե-
նայն հավանակւսնսւթյամբ բացառում է նրա հնչյունագիր ընթերցման 
հնարավորությանը: Հայասւսյի d U . G U R ^ խեթական տեքստերում 
հստակււըեն տւսրբերակվել է մյուս dU.GUR-]ig" : Այս տարբերակումը 
խոսում է Հայասւսյի dU.GUR-Ji առանձնահւստկությտնների մասին: 

Ինչ վեըաբեըամ է երկրորդ տեսակետին (Արա Գեղեցիկի նույնացու-
մը dU.GUR-li հետ), ապա նշենք, որ մեռնոդ-հարտթյուն առնող աստվա-
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ծությունները, ըստ ժ\Դյումեգիլի առասպելաբանական վերականգնում-
ների, պատկանտմ են երրորդ ֆւսնկցիային, այսինքն նրանք դիցարան-
ներում գլխավոր դերը չեն ստանձնում: Փաստորեն, կարելի էր վիճարկել 
ղափանցյանական այս տեսակետը նույնպես, եթե Արա Գեղեցիկի ան-
վւսնակեըպարային բազմակողմանի վերլուծությունը ցույց չտար, որ նա 
բազմաշերտ ե բազմաբնույթ դիցաբանական կերպար է ե, ամենայն հա-
վանականությամբ, օժտված է դիցաբանի գւխւսվոր աստծուն բնորոշ 
ռազմի, բերրիության և անդրշիրիմյան գործառույթներով: 

Ստորև մենք առանձին կետերով կանդրադառնանք Արայի այդ բոլոր 
գործառույթներին: 

1. Դիցաբանի գլխավոր աստծո հատկություններ 
ա) Ըստ Սովսես Խորենւսցա12 առասպելի Արան օժտված է արտասո-

վոր գեղեցկությամբ, հայըենասեր է, քաջ ռազմիկ, ընտանիքի հայր (ունի 
12-ամյա ՛պպի՝ Կարդոս (Արայան Արան) ե նվիրված ամուսին (նրա կի-
նը Նվաըդն է, որի կերպարը Ղափանցյանը համադրել է սիրո ե պտղա-
բերության աստվածուհու հետ' \ իսկ անունը Հ. Աճաոյանը բխեցնում է 
պարսկերեն nuward՝ նոր վարդ, կամ nawarcl՝ հաճեւի, սիրելի բառերից): 
Այսինքն նա օժտված է հայր աստծո հատկանիշներով, որի կինն է սիրո 
աստվածուհին: Ավելացնենք նաև, որ Կարդոսը (Արայան Արան) զոհ-
վում է ռազմի դաշտում Շամիրամի հետ պատերազմելիս, (ինչը նրան 
օժտում է ռազմի հատկանիշներով), իսկ նրա որդին Սոսանվեր Անուշա-
վանն էր, որին նվիրված էր սոսի ծառը՝ (Փշատերև և մշտադալար ծառե-
րը սերտորեն առնչվում են բնության հովանավոր աստվածությունների 
պաշտամունքի հետ): Փաստորեն Արա Գեղեցիկը, Արայան Արան և Սո-
սանվեր Անուշավանը ստեղծում են եռֆունկցիոնալ միասնություն, որը 
շատ մոտենում է դյումեզիլյան հնդեվրոպական աստվածային եռյակնե-
րի մռդեւին14: 

բ) Հայ հեթանոսական դիցաբանի գերագույն աստված Արամազդի 
(հանգում է հին իրանական Ահուրա Մազդա «տեր իմաստուն» ձևին) 
անվան Ահուրա բաղադրիչը հնարավոր է, որ ենթարկվելով հայերենի 
այն ժամանակաշրջանում գործող հնչյունական օրենքներին՝ փոփոխվել 
է և ինչ-որ առումով հարմարեցվել Արա աստծո անվանը և վերածվել Ա-
րամազդի15: Արամազդի մակդիրներն էին «Մեծն և արի Արամազդ», «ա-
րարիչ երկրի և երկնի», նա պարգևում էր լիություն և բերքատվություն: 
Արամազդի գլխավոր մեհյանը գտնվում էր Բարձր Հայքի Դարանադի 
գավառի Անի ամրոցում, որտեղ գտնվում էին նաև Հայոց Արշակունի ար-
քաների դամբարանները: Հետաքրքրական է, որ Մովսես Խորենացին 
գրում է. «Չկա ոչ մի Արամազդ, բայց միայն նրանց համար, որոնք կա-
մենում են լսել, որ Արամազդ կա. և այսպես կոչված չորս Արամազդնե-
րից մեկն է միայն ճաղատ Արամազդը»'6: Համատեքստում նա բոլոր Ա-
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ըամազդնեըից առանձնացնում է ճաղատ Արամազդին, այնպես, ինչ-
պես առանձնացնում Ւ. բացում Տիգրաննեբից միայն Աժդահակին սպա-
նող Տիգրանին: Հայտնի է, որ ճաղատությունը (նաև աչքի շլությունը, 
կաղ |ինե|ը և արն) բնորոշում են անդրաշխարհի տերերին: Վերոհիշյալ 
հանգամանքի հետ սա ևս ընդգծում է Արամազդի՝ անդրաշխարհի հետ 
ունեցած կապը: 

գ) Արայի անկան համահնչունությունը ե կերպարային առնչություն-
ները ուրարտական ժամանակաշրջանից վկայված և էրեբունիում տա-
ճար ունեցող Իվարշա, Իարշա աստծո հետ, որի պաշտամունքը իրենց 
հետ բերեւ էին Հայասւսյի հարևան Ծոփք և Խաթթե երկրների վերաբնա-
կիչներդ նկւստհւ է ԱՀմայւսկյանը: Իվարշան համարվել է Խալդիին հա-
վասարազոր աստվածություն, հեղինակը խոսում է նաև Արա-Իվարշա-
(սլսւվ.) Յարիլո նույնացման մասին՛7: Ի.Դյակոնովը կարծում է, որ Խալ-
դիի և Աիթրայի պաշտամունքները միաձուլվել են, որում մասնակցել է մի 
միջնորդ աստվածություն"', այն րստ ԱՀմայւսկյանի կարոդ էր Իվար-
շան լինել": Վերոհիշյալ կարծիքները համադրելով ստանամ ենք 
հետևյալ պատկերը' Խւպդի-Իվարշան-Ցարիլո (սլավ.) -Արա-Սիթրա: 
Այսինքն՝ Խալդին նույնանում է նաև Արայի հետ: Ի մի բեբեըւվ ա), բ), գ) 
կետերում դիտարկված փաստերը կարեփ է ենթադրել, որ Արան աղեյա-
ներ է դրսևորել գլխավոր աստվածությունների հետ: 

2. Ռազմի աստծո գործառույթներ 
ա) Ըստ առասպելի, Արան քաջաբար զոհվում է ռազմի դաշտում, ինչ-

պես Պլատոնի «Հանրապետության»-ում հիշատակված պամֆիփացի 
Արմենխաի պպի էրրր (Արւսյի և էրրի նույնությունը առաջին անգամ 
նկատել է Մ.էմինը): 

բ) Արւսյի անունը Ա.Մատիկյւսնր համադրել է հունական դիցաբա-
նության պատերազմի աստծու՝ Արեսի հետ: Այս առումով հետաքրքիր է, 
ոբ Բյութւսնիայում հուլիս ամիսը կոչվում էր Աբեյոս, այսինքն՝ Սրես 
աստծուն նվլւրված. իսկ հայկական տոմարի վեցերորդ ամսանունը՝ Ա-
րաց, կապվում է Արայի անվան հետ2": 

Արեսի անունը հնդեվրոպական ծագում ունի՝ *ёг -- շարժվել, հուզել, 
բարձրացնեի ամենայն հավանականությամբ այս արմատն է ընկած 
նաև Արւսյի և էրրի անվան հիմքում: 

Արւսյի և նրան կերպարաանվանական առումով համարժեք էրրի՛ 
ռազմադաշտում զոհվեւը, ինչպես նւսև Արեսի հետ նրանց անունների ու-
նեցած աղերսները հնարավոր են դարձնում ենթադրել, որ Արան ունեցել 
է նաև ռազմի աստծո գործառույթներ: Աբեսին և Արային նմանեցնում են 
նաև նրանց պաշտամունքներում շան, շնակերպ էակների առկայությու-
նը2': 
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3. Արա Գեղեցիկը, որպես բերրիության 1տվանավոր աստված ե նրա 
անդրշիրիմյան գործառույթները: 

Այս երկու գործառույթները փոխկապակցված են միմյանց, ասվածի 
լավագույն վկայությունը կարոդ է հանդիսանալ Հ.Սաըտիըոսյւսնի նկա-
րագրած չափսերով մեծ դամբարանները՝ առանց մարդկային բադամնե-
րի, որոնցում հայտնաբերվել են ֆալլոսների արձաններ22: Այսինքն, 
թադմւսն ծիսակարգում հնագույն ժամանակներից ի վեր հանդես է եկել 
բերքատվության գաղափարը: Արա Գեղեցիկը որպես բերրիության հո-
վանավոր ե մեռնող-հարություն առնող աստվածության հանգամանալից 
կերպով ուսումնասիրել են Ա.Մատիկյանը23 ե Գ.Ղափւսնցյանը24, ուստի 
մենք կկատարենք միայն որոշ դիտարկումներ: 

Նման աստվածաթյուննեբր կապված են բնության զարթոնքի ե բեր-
րիության հետ: Նրանք ստեղծվել են մարդկության պատմության վաղն-
ջական ժամանակներում: Նրանց հեռացումից կամ մահվանից հետո 
բնությունը մեռնում է, ցամաքում էին ջրերը, մոլեգնում էին հիվանդաթ-
յուններ՝ մարդկանց և անասունների մեջ, մարդիկ ե անասունները անպ-
տուղ էին դառնում, ե այլն: Սա շատ պատկերավոր է նկարագրվում Տելե-
պինուսի մասին խեթական առասպելում23: 

Գ.Ղավւանցյանը Արայի անունը համադրել է ara-s - խեթական բու-
սականության աստվածության26, ԱՄատիկյանը՝ հին հնդկերեն arya 
'«օտարական, ընկեր» բառերի հետ27: Ավելացնենք նաև, որ Ժ Դ յ ա մ ե -
զի|ր մանրամասն վերլուծելով ari հիմքը և նրանից բխող arya ձեը աոա-
ջինը մեկնում է որպես «հյուր, օտարական», իսկ երկրորդը՝ «հյուրընկա-
լողի» իմաստից նւսև «տեր»՜": Այս երկվությունը շատ հատկանշական է 
մեռնող-հարու թյուն առնող աստծու կերպարին՝ նա տեր է այս և հյուր 
անդրաշխարհում և՝ ընդհակառակը: 

ժամանակին Գ.Ղափանցյանը հորովելները կապել է Արայի անվան 
հետ' ենթադրելով, որ նրանք կազմված են Ara+wel-ից, որտեղ wel-ը կա-
րոդ էր նշանակեւ «օգնի՛ր», «արի՛»24: Թ.Գամկրեփձեն ե Վ.Իվանռվը *uel 
արմատի համար վերականգնում են հնդեվրոպական «մահվան դաշ-
տեր» հասկացությունը, այսնիքն, «երկնային անդրաշխարհիկ դաշ-
տեր»՜"1: Հ.Աճաոյանը հորովելներ բառը բխեցնում է առավելին հասնելու 
գաղափարից՝ հո ՜բացականչության հավելումով31: Հնարավոր չէ" արդ-
յոք, որ հորովելՕերււ ծագած լինեն Արա + *uel • Արայի դաշտեր՝ երկ-
նային կամ երկբային դաշտեր հասկացությունից (հնարավոր է «հո» բա-
ցականչության հավելումով): Այս մոտեցման համար հիմք է հանդիսա-
ցել ԱՊետրոսյանի կողմից Արա Գեղեցիկի անվան երկրորդ բաղադրի-
չի «գեղ» արմատի համար *uel նախնական ձևի վերականգնումը3 : Վեր-
ջինս, ինչպես տեսանք, համարվում է անդրշիրիմյան դաշտեր: Հոդագոր-
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ծակսւն երգերը՝ հորովելները, ամենայն հավանականությամբ վաղնջա-
կան ծագում պետք է ունենային և եթե բերրիության և բուսականության 
հովանավորող աստվածը եղել է Արան, ապա հողագործական դաշտերը 
ինչ-որ ձևով պետք Ւ. կապվեին Արայի անվան կամ գործառույթների 
հետ: Սակայն այստեղ առկա Ւ. մեկ բարդություն, հնդեվրոպական *ս-ն -
բաոասկգբամ՜ ձայնավորից առաջ հայերենում, համենայն դեպս, Ք.ա. 
IV գաբից հետո դաբձե| է «գ» , սակայն առկա են որոշ բացառություններ, 
որոնց մի մասը, ըստ Դ.Ջահուկյանի, կարող է գալ անատոլիական լե-
զուների ազդեցությունից11: Մյուս կողմից էլ, եթե Արա + *uel-$ հետագա-
յում՛ րնկսդված |ինի մեկ բառ, բառամիջում և բառավերջում *ս • գ հնչ-
յունափոխության բացւսռտթյուններն ավեփ շատ են քան բաոասկգ-
բամ14: Ավեյացնենք նւսև, որ երբեմն ժողովրդի մեջ արմատացած ծիսա-
կան նշանակություն ձեռք բերած բառերը չեն ենթարկվում պատմական 
հնչյունափոխության և պահպանում են իրենց նախնական ձևը: Սիգացե 
այս ւդատճառնեըսվ էլ * « • գ անցումը հորովեւ բառում տեղի չի ունեցել 

Նշվածին ավելացնենք նաև, որ հորովելները պարունակելէն աղոթ-
քի և հեթանոսական հավատալիքների տարրեր: Այդ դաշտերը, որոնք 
ժոդովյսփ մեջ կոչվել են «առավել», «ըռավել» գտնվեյ են երկու արտերի 
ասհմանագծին, հաճախ չեն հերկվել, թալնվելեն աղքատներին կամ 
հանձնվել են եկեղեցուն, այսինքն իրենց մեջ ինչ-ււր ծիսական իմաստ են 
կրել: 

Կրկին անդրադառնալով մեռնող-հարության առնալ և բերրիության 
աստվածություններին, նշենք, որ չնայած նրանց ունեցած ընդհանրութ-
յուններին, որոնց Արա Գեղեցիկի պաշտամունքի ուսումնասիրության 
առնչությամբ անւլրադարձել են Ա.Մատիկյանը, Գ.Ղափանցյանը, Ս.-
Հաըուրյանյւսնը0, այնուհանդերձ այդ աստվածությունները, նրանց 
թվում Արա Գեղեցիկը, ըստ մեր դիտարկումների դրսևորում են որոշակի 
տարբերություններ: Նրանց կարեփ է բաժանել երկու խմբի, մի շարքում 
խմբավորվում են Դումուզին (շումեր.), Թամմուզը (աքքադ.), Ատտիսը 
(ւիռյուգ.), Ադոնիսը (հուն.), իսկ մյաս շարքում՛ Օզիրիսը (եգիպա.), Տելե-
սփնուսը (խեթ.), Արան, (Արմենիոսի ոլսփ) էրրր (հայկ.), Ցարիլոն 
(սլւսվ.), Դ1տնիսոսը (թրակա-վտյուգ., 1տւն.): Այստեղ նկատենք, ոբ ու-
րարտական դիցաբանի գլխավոր աստված Խալդին ևս, բացի ռազմի և 
բերրիության հատկանիշներից, ունեցել է նաև մեռնալ-հարաթյուն առ-
նող աստծո գործառույթներ ': Այս երկրորդ շարքի աստվածությունները, 
ի տարբերության աոաջինների, առանձնանւււմ են, մի դեպքում՝ իրենց 
ռազմունակությամբ, մյուս ւլեւգքում՝ փոթորկի աստծուն բնորոշ հատկա-
նիշներով, ինչպես նաև առավել շեշտված անդրաշխարհի հետ առնչութ-
յուններով, քան առաջինները: Նրանց միավորում է նաև մեկ այլ հանգա-
մանք. բացի Օզիրիսից, Տելեպինսւսը37, Արան, (Արմենիոսի որդի) էրրր, 
Ցարիլոն, Դիոնիսռսը կերպարային առումով ուղղակի և միջնորդված 
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առնչությւոնհբ են դրսևորում Արայի, իսկ ծագմամբ՝ Հայկական ւեռնաշ-
խարհի ե նրան հալադ փոքրասիական տարածքների հետ: Ստորև 
կքննարկենք նրանց ււազմական ե սւնդրաշխարհիկ հատկությունները՝ 
ըստ կերպարների: 

Ռազմի կամ փոթորկի աստծււ հատկանիշներ 

ա) Առաջին շարքի աստվածությունները, օրինակ Ադոնիսը զոհվում Ւ. 
որսի ժամանակ, որում առկա են պատանուց տդամարդ՝ ռազմիկ դառ-
նալու հնագույն ծեսի արձագանքները (ինիցիացիւս): Ի տարբերություն 
նրան, Արան և էրբը զոհվում են ոազմի դաշտում, այսինքն, նրանք ար-
դեն ռազմիկներ էին: 

Տելեպինուսը, սրի կերպարը ԴՂափանցյանը համադրել է Արայի, 
իսկ վերջինիս՝ Յաբիլոյի հետ ևս տարբերություններ է դրսևորում: Դա 
երեամ է նրա անհետացման առասպելից, երբ աստծո բարկությունը հա-
մեմատվում է փոթորկի թնդյունի հետ ե Խաննախաննայի (իր մոր) ու-
ղարկած մեղուների խայթոցից զարթնելով՝ նաե ավեր է սփռում երերում: 
Այս տեսարաններում նա հիշեցնում է փոթորկի կամ ռազմի աստծո39: 

Ցաբիլոն, որի կերպարը ԴԴափանցյանը վերլուծել ե համադրել է Ա-
րւսյի հետ, նույնպես, ըստ բելոռուսական հավատափքնեբի, ունի ճեր-
մակ ձիու վրա նստած հեծյալի նկարագիր, որի մի ձեռքում արյունոտ-
ված գլուխ է, իսկ մյուսում՝ ձեռքում հասկեր4": 

Դիոնիսոսի մասին առասպելաշարքում պատմվում է, թե ինչպես 
խստորեն էր նա պատժում իր պաշտամունքր չրնոունոդներին. այս 
դրվագներում դրսևորվում է նրա ռազմատենչ էությու՛նը4': 

Ավելացնենք նաև, որ խեթական Pirua-ն, (որը նաև Իսուվայի (Ծոփ-
քի) պանթեոնի գւխավոր աստվածն էր) վաղ շրջանի խեթական տեքս-
տերում ներկայացել է որպես բերրիության աստված (նրանից լիություն 
են խնդրել), իսկ հետագայում նա ստացել է ձիու վրա նստած աստծո 
նկարագիր42: 

բ) Անդաշխարհիկ երևույթների և աստվածների հետ ունեցած առն-
չություններ 

Տելեպինուս 

Խեթական տեքստերից մեկում պահպանվել է Օվկիանոսի կոդմից 
Արևի առևանգման մասին առասպելը43: Կայծակի և ամպրոպի աստվա-
ծը՝ Տելեպինսւսի հայրը նրան է ուղարկում Արևին վերադարձնելու, և Տե-
լեպինուսը ոչ միայն վերադարձնամ է Արևը, այլև կնության է առնում Օվ-
կիանոսի դսաերը: Օվկիանոսը և ջրային տարերքը այս և անդրաշխար-
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հը բաժանող երևույթներ են (սա առկա է թե' հունական, թե' այլ դիցաբա-
նությաննեթամ): Այսինքն Տելեպինասը այս դեպքում որոշ առումներով 
կապ Ւ. հաստատում անւլաշխաթհ]] հետ: Նա եգիպտական անդբաշ-
իււսթհիկ պատկերացումների հետ ես շատ հետաքրքրական աոնչութ-
յուններ Ւ. դրսևորում: Թ.Գամկրելիձեն և Վ.Իվանովը նշում են, որ առաս-
պե|ներից մեկում մեղրամոմով Տե|եպինուսի աչքերի և ձեռքերի գմռսումը 
]ւթ զուգահեռներն անի եգիպտական մումիաների աչքերը մեւլըամոմով 
փակելու հետ44: Տելիպինուսի հետ է կապված նաե haran - «արծիվ» 
թռչանը, որը անդրաշխարհին բնորոշ սուրբ կենդանիներից մեկն է: 

Անդրադառնանք անդըաշխաըհիկ աստվածությունների ե երևույթնե-
րի հետ Արայի ունեցած առնչություններին՝ բացատրելու համար հւսյա-
սական պանթեոնում նրւս dU.GUR գաղափագրով հանդես գալու հան-
գամանքը: 

Արա և էրր 

Նրանց անունը համահունչ է Ներգալի երկլտրդ անվանը կամ կեր-
պարին՝ աքքադական էրրային (պատերազմի աստվածություն): Ներ-
գալը անդրաշխարհ Ւ. մտնում էրրա անունով, իսկ ւրորս գաւիս՝ Ներգալ 
անունով: էրրայի մասին առասպելր հավանորեն վկայված է -ß.ui. XI 
դարից և կա կարծիք, որ այդ անունը փախառյալ է՛ հաշվի առնելով նմա-
նատիպ խեթական աղբյուրներից հայտնի պատերազմի և ժանտախտի 
Յւսրըի աստվածությանը45: Յալդփի անունը բխում է հնդեվրոպական 
*jar ից, որ առկա Ւ. նաև Յարիըւյի անվան մեջ46 (հիշենք Խալդի-Իվար-
շա-Յարիլո-Արա նույնացումը): Այսինքն կարեփ է ենթադրել, որ Արայի 
անունը փոխառնվել Ւ. Հայկական լեռնաշխարհից՝ սլավոնական Յարի-
լոյի դեպքում պահպանելով անունը և մեռնող֊հարաթյուն առնող աստծո 
գործառույթները, իսկ խեթ. Յարրիի և աքքադական էրրայի դեպքում՛ ա-
նտնը և անդրշիրիմյան գործառույթները4 : 

Պամֆիլիացի էրրի դեպքում ի հայտ է գափս դիակիզող կրակը: Կի-
զիչ արևը, տւսպը, ոչ բարի կրակը բնորոշում են Ներգալին: Կրակը որ-
պես զայրույթը մեղմող և մաքրագործող, չաբր հեռացնող երևույթ հան-
գես Ւ. գափս նաե Տհլեպինուսի առասպելում՝ նրա բարկությունը մեղմելու 
համար վառված կրակների տեսքով4": 

Ուշագրավ է, որ ուրարտական դամբարաններում ճրագներ և ջահեր 
են վառվել44: Թե' հնդեվրոպական, թե' ուրարտական թաղման ծեսերտմ 
տարածված էին դիակիզումները, որոնք հավանաբար ծիսական կրակով 
մաքբագործման իմաստ են կրել: 

Հայտնի է, որ Աստվածաշնչի հայերեն թագմանության մեջ Ներգսղի 
փոխարեն հանդես է գւսփս Անգեղը: Նրա կերպարը, ասես, Արայի ուղիղ 
հակադրությունը փնի, որը հուշում է նաե վերջինիս հետ նրա միասնութ-
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յան, վախկապակցվւսծության մասին: Հնարավոր չէ՛՝ արդյււք, որ նա Ա-
րայի մի երկլարդ անդրշիրիմյան գործառույթը փնի, ինչպես Նեըգւսլ և 
էրրան, նամանավանդ, եթե Նեըգալի փռխւսրեն մենք ունենք Անգեղ, 
իսկ էըրան անվանապես նայնաւսսնչ է էրըին ե Արային: 

Արային անդրաշխարհի հետ կապում է նաև նրա մահը և շնակերպ 
էակների կողմից վերակենդանանալը: Ուշագրավ է, որ Աարիղամիշից 
(Կարսի շրջան) և Արծիվանքից (Զանգեգուր) գտնվել են բրոնզե արձա-
նիկներ՝ պրկված ֆալլոսներով, որոնք իրենց աջ ձեռքում պահել են հետ 
ցցված ականջներով շան գլուխներ, իսկ ձախ ձեռքում՝ կենաց ծառի 
ճյուղերից կազմված փնջեր50: 

Ինչպես տեսնում ենք այս արձանիկների մոտ ի հայտ են գւսփս շան 
գլուխները, շնակերպ էակները, որոնք կապված են Արայի առասպեփ 
հետ (արալեզների կերպարը): Չնայած Հ.Մարտիրոսյանը այսպիսի հա-
մադրում չի կատարել, սակայն ամենայն հավանականությամբ այս ար-
ձանիկները վկայում են պտղաբերության աստծո և շնակերպ էակների 
կապի, նրանց մասին վաղնջական պատկերացումների և վերջիններիս 
տեդական ծագման մասին: Այս արձանիկների թվագրությունը հստակ 
չէ, այսուհանդերձ, նրանք վերագրվում են մինչուրարտական ժամանա-
կաշրջանին: Արալեզները վկայված են Սովսես Խոբենացու բերած Արա-
յի և Շամիրամի մասին առասպելում, որպես երկնքից իջնող էակներ, ո-
րոնք լիզերս] մարտում ընկած քաջերին և դյուցազուններին՝ հարություն 
են տափս ': Եզնիկ Կողբացին նշում է նրանց՝ շնից սերված փնելու մա-
սին52: Արալեզների ծագման մասին տարբեր կարծիքներ են արտա-
հայտվել գիտության մեջ. ԱԱեյսը արալեզներին կապում է շամերա-աք-
քադական անդրաշխարհի՝ Arallu-ի անվան հետ,իսկ Arallu-ն տեղադ-
րում է Հայաստանում53: Ըստ Գ.Ղափանցյանի արալեզներր ունեն տե-
ղական ծագում և կազմված են aral արմատից՝ «բարձրանալ, հառնել» ի-
մաստռվ ե ez գոյականակերտ մասնիկից 4: Ա.Հարու թյու նյանը, որը 
հւսնգամանափց վերլուծել է Արա Գեղեցիկի կերպարը ե արալեզներին, 
կողմնակից է ժողովրդական ստուգաբանությանը ե արալեզների անունը 
կապում է Արային լիզելու նրանց գործառույթի հետ55: Ի.Դյակոնովի 
կարծիքով արալեզները ծագում են Aralli անդրաշխարհի անվան արմա-
տից ե zzi վերջավորությունից, մեկնաբանելով նրանց անունը որպես 
Aralli երկրին պատկանող էակներ56: Իսկ հնարավոր չէ՞ սդպյոք արա-
լեզներր ստուգաբանել հնդեվրոպական բաոապաշարով՝ հնդեվ. • • г 
«շարժվել, բարձրանալ, հառնել», որ հայերենում դառնում է ար(ա), ե 
հայերեն «լէզ» բառից, որը ծագում է հնդեվրոպական *leig'h արմատից 
(հին սլավ, lizati, ռուս. սՌջՈՑՖ): Աճաոյանը նույնպես գտնում է, որ 
«լէզ» արմատը հավանորեն պահպանվել է առլեզ, հաբալեզ բառերում5 : 
Ուստի «արալեզ» կարող է նշանակել «լիզելով հարություն տվող»: 
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Նրանց տեղական ծագման մյուս փաստարկներից մեկն էլ վերոհիշ-
յալ շնակերպ (.ակների ե պտղաբերության կառքերի կապն է: Բացի այդ, 
արալեզները, որպես շնակերպ էակներ վկայված են հայկական հնա-
գայն աասսպե]ւսբանւոթյան մեջ, այնինչ նրանց մասին որևէ վկայաթ-
յւսն չկա շումերա-աքքադական կամ խուրրիական առասպելներում: Աս-
վածին ավելացնենք նաև, որ ԱՄովսիսյանը, հիմնվելով շումերա-աքքա-
դական սպբյարների վրա, Arallu երկիրը տեղադրում է Հայկական լեռ-
նաշխարհամ*": 

Դիոնիսոս 

Աստվածաշնչի հայերեն թարգմանության մեջ Դիոնիաաը թարգման-
ված է Սպանդարամետ: Սպանդարամետը հայ հեթանոսական դիցարա-
նամ անդրաշխարհի տերն էր (նրա անունը ծագում է պահլավերեն 
Spandarmel «երկրի աստվածներ» ձևից, հանգում է ավեստերեն spcnta 
annaili «սուրբ իմաստություն» ձևին5՝': Անունների այս նույնացումը վկա-
յում է, որ Սպանդարւսմետր հայերի մեջ նախապես ընկալվել է որպես 
պտղաբերության և գինեգործության աստվածություն ": Այս նույնացու-
մը հիշեցնում է Արա Գեղեցիկի՜ մի կոդմից պտղաբերության ե բուսակա-
նության հովանավոր փնհլը, մյուս կողմից՝ անդրաշխարհի հետ նրա ու-
նեցած առնչությունները: Դիոնիսոսը Զևսի և Կադմոսի աղջկա՝ Սեմելեի 
որդին էր: Կւսդմոս անունը նույնահունչ է Խորենացա տոհմածառի Հայ-
կի թոռան՝ Կւսդմոս անվան հետ: Իսկ ԴՋսւհուկյանը նկատում է այդ 
անվան համահնչունությունը հայասական Qadmasa քաղաքի հետ6 1 : 
Դիոնիսոսին տարբեր ուսումնասիրողներ վերագրում են թրակա-փռյու-
գակւսն ծագում: Նւս համեմատվում է Օգիրիսի, Միթրայի, իսկ Ա.Սա-
տիկյանը նրան համեմատում է Խալդիի հետ՝ ելնելով նրանց երկուսի 
պաշտամունքներում խաղողի և գինու առկայության փաստից 2: Հիշենք 
Արա-Իվարշա-5արիլո-Խալդի-Միթրսւ և եթե հաշվի առնենք Դիոնիսոս-
Մ1ւթրա, Դիոնիաա-Խալդի նույնացումը, ապա վերոհիշյալ շարքին կա-
վելանա նաե Դիոնիսոսը: 

Ինչպես տեսանք, այս շարքում ընդգրկված պտղաբերության և մեռ-
նող-հարու թյուն առնող աստվածությունները (խեթ. Տելեպինուս, հայկ. 
Արա և էրր, սլավ. Յաըիլո, հուն. Դիոնիսոս) իսկապես շեշտված ռազմա-
կան և անդրաշխարհիկ հատկություններ են ւլրսևորում և ուղղակի կամ 
անուղղակի կապերով վտխկապակցված են միմյանց: Եթե նրանք չեն 
սերում մեկ միասնական կերպարից, ապա նրանց համար կւսրեփ է են-
թադըե] ընդհանուր բնակլիմայական և տաըածաշրջանային ծագում, ո-
րը ամենայն հավանականությամբ Հայկական լեռնաշխարհն է և նրան 
հարուլ փոքրասիական տարածքները, ինչով էլ պայմանավորված է վեր-
ջիններիս կերպարային ընդհանրությունները: Հատկանշական է, որ ըստ 
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Կ.Բիտտելի Փոքր Ասիան ե Արևելյան Եվրոպան պտղաբերության պաշ-
տամունքի առաջացման ինքնուրույն օջախներ են կազմում՝ Շումերից 
մինչև մայթցամաքային Հունաստան րնկած րնդարձակ տարածաշրջա-
նում6': Եվ իրավամբ Հայաստանում նման բերքատվության կուռքերի ա-
ռաջւսցտմը կրում է տեղական և ինքնատիպ բնույթ, քանզի նրանք ա-
ռւսնձնանում են յուրատեսակ տարրերով64: Հայտնի է, որ պտղաբերութ-
յան պաշտամունքը կապված է բնության երևույթների մեծ ու փոքր ցիկ-
լերի հետ (օրինակ՝ գարուն-ձմեռ, ցեբեկ-գիշեր) և ինչպես տեսանք սեր-
տորեն առնչվում է մահվան և վերածնության, հետադարձության գաղա-
փարի հետ: Այս պատկերացումների յուրօրինակ բանաստեղծական 
արտահայտությունը կարեփ է գտնել եգիպտական մահվան և վերած-
նության ընկալումներում, «նրա մարմինը թաղված Ւ. հողում, ինչպես հա-
տիկը, իսկ նրա հոգին ձգտում Ւ. վեր, ինչպես բույսը»65: Հայկական լեռ-
նաշխարհում և հարակից փոքրասիական տարածքներում, որտեղ ծա-
գել են վերոհիշյալ աստվածությունների պաշտամունքները, ձմռանը 
հաղթող գարնանային ծիլը իր մեջ իրավամբ պայքարի տարրեր է պա-
րունակում (ի տարբերություն միջագետքյան բնակփմայակւսն պայման-
ներում ձևավորված բնության հովանավոր աստվածությունների, որոնք 
ուսգմատենչ չեն (հիշենք Դտմազիին, Թամմուզին ևն): 

Եզյւափակելով նշենք, որ Արայի պաշտամունքի բագմաշերտությտնը 
խոսում է նրւս ծագման վաղեմության մասին: Նրա կերպարի հանգամա-
նալից վերլուծությտնր ցույց տվեց, որ Արան օժտված է ոազմի, պտղա-
բերության, մեոնող-հաբության առնող աստծո և շեշտված անդրշիրիմ-
յան գործառույթներով և իրավամբ կւսրող էր հայասական պանթեոնում 
գրավել գլխավոր դերը և հանդես գալ dU.GUR գաղափարագրով: Բացի 
այգ, ուսումնասիրելով Հայկական լեռնաշխարհում տարբեր ժամանա-
կաշրջաններում և տարբեր էթնոսների կողմից (նկատի ունենք ուրար-
տականը) ձևսվորված պանթեոնները, մենք տեսնում ենք, որ նրանք ղրս-
ևոբում են մի յուրահատուկ նմանություն՝ գլխավոր աստվածությունների 
դեպքում, թե' Հայասւսյի, թե' Ծոփքի, թե' ավելի ուշ ձևավորված ուրար-
տական և հայ հեթանոսական պանթեոնների գլխավոր աստվածություն-
ները օժտված են բերքատվության, ռազմի և անդրաշխարհիկ ու մեռնող-
հալտւթյուն առնող աստծո հատկանիշներով (իհարկե որոշ դեպքերում 
այդ հատկանիշներից մեկը բացակայում է, սակայն ռազմի և պտղաբե-
րության գործառույթները ընդհանուր են բոլորի համար), իսկ կայծակ-
նային հատկանիշներ ունեն աստվածային գլխավոր զույգին հաջորդող 
աստվածները: Բերենք օրինակներ՝ հայասական պանթեոն՝ (գլխավոր 
աստվածությունը U.GUR-Արա նույնացման դեպքում օժտված է վերո-
հիշյալ բոլոր հատկանիշներով, իսկ կայծակնային աստվածությունները' 
dU գաղափարագրով հանդես են գափս չորրորդ և հինգերորդ տեղում): 
Ծոփքի պանթեոնի գլխավոր Pirua (որն ինչպես տեսանք, օժտված էր 

390 



պտղաբերության ե ռազմի հատկանիշներով) և dI$TAR աստվածային 
զայգին Ւ. հաջորգում ÜU կայծակնային աստվածությանը"6: Նույնը կւս-
ըե|ի Ւ. ասել ուըարտական դիցաբանի մասին, որտեղ գլխավոր Խալդի 
(ռազմի, պտղաբերության, մեռնոգ-հարաթյուն առնող աստծո գործա-
ռույթներ) և Վարուբանի աստվածային զույգին է հաջորդում կայծակնա-
յին հատկանիշներով Թեյշեբան: Հայ հեթանոսական դիցարւսնում ես Ա-
բւսմազգ (ռազմի, բե]ւրիաթյան, անդաշխաբհիկ գործառույթնեթ) և Անա-
հիտ զույգին է հաջորդում Վահագնը՛ կայծակնային հատկանիշներով 
աստվածությունը: Մինչդեռ, օրինակ խեթական պանթեոնում, Նոր թսւ-
զավսրաթյան շրջանում արդեն դիցաբանը գւխավսրում էր կայծակնա-
յին Թեշուբր: Վերոհիշյալ նույնությունները, եթե չեն կաւտղ վկայել այդ 
պանթեոնների մեկ էթնոսի կոգմից ստեղծման մասին, ապա, վկայում են 
մ՚իենայն տարածաշրջանում ապրող այդ ժողովուրդների առասպելաբա-
նւսկան պատկերացումների ե գիցարանների սեբտ փոխազդեցություն-
ների և ժառանգականության մասին, որոնցից պատմականորեն ամենա-
վաղը Հայւսսայի ե Ծոփքի ւփցաըաններն են: 

HASM1K HMAYAKYAN 

"U.GUR OF IIAYASA AND ARA GEGIIETSIK 

''U.GUR is lhc suprcmc god of lhc panlheon of Hayasa. dU.GUR is the idcogram 
of lhc Akkadian Ncrgal - lhe lord of lhe neiherworld. The aulhor of lhe article 
allcmpts juslifying and develoթing lhe opinion of Grigor Ghapantsian ihat the 
ideogram dU.GUR refers to lhc deily Ära Gcghelsik (Ära lhe Beautiful). The dctailed 
analysis of the characler and etymology of Ära Geghetsik's name as well as his 
comparison with other gods and panlheon characters reveals that he is a multifacetcd 
god in the pantheon and incorporates the fealures of the supreme god, god of war, 
fertility, dying and resurrecling deily as weh as emphasized features of lhe 
neüicrworld. For this rcason lhe author assigns the ideogram ÜU.GUR to Ära 
Gcghelsik. 

The article also shows the connection belwcen Ära Geghctsik, cirale7.c& and 
bronzc statueltes excavatcd from lhc Armenian P!ateau (Holding in one hand the head 
of a dog and branches of lifc iree in another) which wilnesses about the local origin of 
the deily itself and aralezes. Also, an efforl was made to link and trace back horovels 
-cultivating songs, to the name and funetion of Ära Geghctsik in lhe following form: 
Ära +*ucl (nethcrworld celeslial Heids). The article compares the pagan deitics 
''U.GUR of Hayaäa. dPirua of Sophene (Arm. Tsop'k'), dHaldi of Urartu and relevanl 
Armenian deities ihat had funetions of war, fertility, neiherworld as well as dying and 
reborn gods, (Ära and dHaldi), but not bestowcd with features of god of storm. These 
similaritics if nol testify that they were created by the same ethnic gro4J, nevertheless 
altest inlcraciion and pcculiarities of the mythologica! perceplions and pantheons of 
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these pcople living in ihc same region. HisLorically ihc paniheons of HayaSa and 
Sophenc (Tsop 'k ' ) are Ihe carlicsl among them. 
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