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«ԼԱՐԴ PT-ՈՅԱն 

Տարեգլխի Հովանավոր Վանատուր աստվածությունը ամ ենա սիրված և 

համազգա յնացված պաշտամունքներից էր հեթանոսական Հայաստանում։ նրա 

մեհյանը գտնվում էր Բագրևանդ գավառի Բագավան-Դիցավանոլմ, որտեղ 

պիտի որ լիներ նաև նրա արձանը։ Վանատուրի տոնը կատարվելիս է եղել 

գարնան տարեգլխին (մարտի սկիգր) կամ ամռան տարեգլխին (օգոստոսի 

սկիզբ)։ 

Մ, Խորենացոլ վկայությամբ «վերջին Տիգրանայ արքայի Հայոց պա-

տոլեալ գերեզման եղբօրն իւրոյ Մ ամանա յ քրմապետի ի Բագնացն աւանի, 

որ ի Բագրևանդ գաւառի, Բագին ի վերայ գերեզմանին շինեալ, զի ի զոհիցն 

ամենայն անցաւորք վայելեսցեն, և ընդոլնիցին հիւրք երեկօթիւքԳրիգոր 

Մագիստրոսի հաղորդման համաձայն, Արտաշես 11-ը մահվանից առաջ ցա-

վագին հիշել է նավասարդյան անկրկնելի տոնակատարությունները, ասելով, 

(ГՈ" տայր ինձ, ասէր, զծուխ ծխանի և զառաւօտն նավասստրդի, զվազելն 

եղանց և զվարգելն եղջերուաց. մեք փող հարուաք և թմբկի հարկանէաք, որ-

պէս օրէնն է թագաւորացjo2։ 

Այս վկայությունից, ինչպես նաև մինչև XIX դ. վերջերի ամււնորյա tnn-

ների ավանդական սովորություններից երևում է, որ Նավասարդի տոնակա-

տարությունների հեթանոսական արարողություններին ուղեկցել են ժողովյըր-

դական խաղերն ու մարզական մրցությունները։ Դա ինքնին հաստատում է 

նաև Վաղարշ թագավորի վերոհիշյալ միջոցառումը։ Սրանով էլ պետք է բա-

ցատրել Հայաստանի բոլոր վայրերից ուխտավորների մեծ զանգվածների 

հոսքը Բա գա վան։ Այս հանգամանքը իր հերթին հարկադրել է մտածել Դիցա-

վանոլմ հյուրանոցներ և գլխավոր լեռնանցքներում իջևաններ կառուցելու 

մասին3։ Թերևս այս էր պատճառը, որ Վանատուրը «իբրև հյուրընկալ, հյու-

րասեր, օտարաց և պանդխաոց ընդունողյ> է համարվեք։ Վանատուրի հետ 

սերտ կապված է մի այլ աստվածություն։ Դա Ամանորն է, որի վերաբերյալ 

առաջին ակնարկը գտնում ենք Ագաթանգեղոսի Պատմության մեջ։ Այսպես, 

օրինակ, նա գրում է. aԵլ զյիշատակս վկայիցն բերելոց ժամադրեաց տօն մեծ 

1 trՄովսիսի Խորենացւոյ Պսւ տմութիւն Հայոցյ>, Տփղիս, 1913, էշ 201—2021 

2 (ГԳրիգոր Մագիստրոսի թղթերը^, Աղէքսանգրապօլ, 1910, էշ 871 

3 Հիշյալ իշևանա տները, ինչպես իրավացիորեն ենթադրել Է Ղ• Ալիշանը, պիտի որ *նվիր-

յալ ըլլան այս դից (Վանատուրին—Վ* Բ.), ՈՐՔ և հետին ժամանակս փուտկա կամ փութկա 

կոչվին, կարավանատուն և կրպակ նշանակելովս (Ղ՛ Ա լի շան, Հին հավատք կամ հեթա-

նոսական կրոնք հայոց, Վենետիկէ 1895, Էշ 303) t 

4 Նույն տեղում, Էշ 302։ 



Հռչակել, յառաջագոյն կւււրձեալ սնոտեացն պաշտաման՝ ի ժամանակի դիցն 

Ամ ան որա I ամենաբեր նորոց պտղոց տօնից հիւրընկալ դիցն Վանատրի, զոր 

յաոս-չագոյն իսկ ի սմին տեղւոջ պաշտէին4 յուրախութեան Նաւասարդ աւուր))0։ 

Այս Հաղորդման մեջ արծարծվող Ա մ ա ն ո ր և ա մ ե ն ա բ ե ր բառերի վերա-

բեր չալ բանասիրության /էեջ կան որոշ դիտողություններ։ Կ. Կոստանյանն 

ա։/ա թան դե զո и յան սույն պարբերության Հետ առնչություն չունեցող Ամեն ա-

բԼ ղ սյ и տված անուն է Հիշատակեք, որը, ինչպես դիտել է Ա. Առաքելյանը, 

Հավանորեն ծագեցրել է ա մ ե ն ա բ ե ր բառից։ Մինչդեռ ա մ ե ն ա բ ե ր ը ոչ թե 

անձնանունից է ծագում, այլ բուն Վանատուրի դերն է, պտղաբերական տիտ-

ղոսը: Ղ• Ալիշանը Ամանոր անձնանունն ընդունում է իբրև իգական սեռի 

աստվս. ծանուն7։ Լ. Գելզերը շրջանցել է Ղ• Ալիշանի այս ճիշտ կռաՀումը, թեև 

ինքը Ամանորի էության բացաՀայտման փորձ չի արեք։ Ա. Առաքելյանը 

Ղ• Ալիշանի կռաՀումը շրջանցելուց բացի, Ամանորը և Կ. Կոստանյանի առա-

ջարկած Ամենաբեղը Համարում է Վանատուրի զուգանունները9է Տողերիս 

գրողը նույնպես Ամանորն ընդունել է իբրև Վանատուրի անձնանուններից 

մեկը, անտեսելով Ղ՛ Ալիշանի Հիշյալ կռաՀումը 

. երժ ելով Ամենաբեղն աստվածանան Համարելու Կ. Կոստանյանի վար-

կածը, ինչպես նաև Ամանորը Վանատուրի հետ նույնացնելու Ա. Առաքելյանի 

և մեր տեսակետները, մենք սույն Հոդվածով փորձում ենք Հաստատել երկու 

շատ կարևոր Հանգամանք։ 1, Ազգագրական և բանաՀյուսական որոշ նյու-

թերի իմաստների նոր մեկնաբանության Հիման վյրա Հաստատել Ղ• Ալիշանի 

կռահումն այն մասին, թե Ամանորը իգական աստվածություն է և Վանա-

տուրի կինն ու պաշտոնակիցը։ 2. Ցույց տալ, որ ժողովրդական տարրական 

քանդակագործության մեզ Հայտնի Լոշ և Վ ա ս ի լ անվանյալ կուռքերը, ինչպես 

նաև լ ո շ տ ա կ կոչված բույսի մարդաձև արմատը, ըստ Հնագոլյն պատկերա-

ցումների, Հանդիսանում են պտղաբերության Հովանավոր աստվածություն-

ների՝ Վանատուրի և Ամանորի ծպտյալ արձանները։ 

Անտարակուսելի է, որ Հեթանոսական աստվածությունները երբեմն բազ-

մանուն են լինում։ Բայց տվյալ դեպքում Վանատուրը և Ամանորը տարբեր 

5 էԱգաթանգեղեայ Պատմութիւն)։, Բ՝իֆլիս, 1882, էշ 482։ 

6 Կա Կոստանյան, Հայոց հեթանոսական կրոնը, Վաղարշապատ, 1879t 

7 Ղ. Ալի շ ան, Հին հավատք, էշ 302—307։ 

£ Հեն ր ի կ ո и Գ ե լ զ ե ր, Հետազոտություն հայ դիցաբանության, Վենետիկ, 189?, 

էշ 97 — 101։ 

? Ա. Գ. Ա ռաքելյան, Հայ ժողովրդի մտավոր մշակույթի զարգացման պատմություն, 

Հ. 1, Երևան, 1959, էշ 68—701 

Հ. P դո յան, Հայ ազգագրություն• համառոտ ուրվագիծ, Երևան, 1974, էշ 231 — 

Я32։ Ագաթանդեղոսի հաղորդումից այնպես է երևում, թե, իբր, բերքի հովանավոր աստվածու-

թյունը երկանուն է՝ Ամանոր և Վանատուր, ընդ որում, Վանատուր արական անունը կազմված 

է ff^j. վանք -J- տուր բառերից, իբր <rհյուրընկալ, հ յուր ասիր ութ յուն ցույց տվող}) ( Հ . Աճաո-

յան. Հայոց անձնանունների բառարան, հ. Ե, Երևան, 1962, էշ 36), իսկ Ամանորը բաղկա-

ցած է й հ յ . ա մ «տարի): -{- Ршг բառերից, իբր «նոր տարիս, հին հայոց հեթանոսական կրոնում 

Նոր տարվա աստվածը, նշան հունձքի և առատությանյ» (նույն տեղում, հ. Ա, Երևան, 1942, 

էշ 114)։ Այստեղից էլ 1ш1ш&пгшрЬг հնադույն բառըճ кնոր տարի բերող.» և ffտարվա աոաջին 

պտուղ» նշանակություններով (Ատ. Մ ալխաս յանց, Հայերեն բացատրական բառարան, 

հ. 1944, կ 55)։ 



աստված ների անուններ են, թեև պարզ երևում է, որ դրանք ֆոլնկցիոնա( 

առում ո վ անանջատելի են, որովհետև ոչ միայն միևնույն դերն են ունեցել, 

այլև եղել են ամուսիններ, Այս հարցին առաջինն անդրադարձել է Ղ. Ալիշանը, 

Ջեռքի տակ ունենալով Վերտումնոս և Պոմոնա ամուսին աստվածությունների 

օրինակընա գրում է. «Եթե չեմք կըրնար հաստատել՝ գոնե կըրնամօ վա-

նկ. 1. Լոշ կուռք՝ կերտված դեղձից ու ընկույզից, 

յեչուչ ըսել, որ Վանատուրն և Ամանորա գիք այլ հարսն ու փեսան ըլլան հա-

յոց այգյաց և պարտիզաց»12։ Ալիշանի այս ենթադրությունը հաստատվում է 

ազգագրական և բանահյուսական նոր տվյալներով. 

11 Ամանորա դիքը նկատի ունենալով Ղ՛ Ալիշանը գրում է. էԿոլ վայլեր, որ այդ Ամա-

նորաբեր չաստվաձն՝ լատինաց Պոմոնա (Pomona) դիցոլհվույն փոխանն ըլլա, կամ իր փե-

սային Վերտումնոս ի (VertUITlnUs) , որ էր պարտիզաց և պաՀիզաց պահապան և կերպարաներ 

գեղեցիկ ծաղկապսակ երիտասարդ մի, պտուղներ և եղջյուր առատության ի ձեռին, նույնպես 

և Պոմոնա՝ գեղեցիկ հավերժահարսն՝ որթով ե ողկուզներով պսակյալ և նույն առատության 

կամ uulbtmpbr եղջյուրն ի ձեռինյ> («Հին հավատք», էջ 304)։ 

12 Նույն տեղում, էջ 304։ Լ. Ի. Բիյ ադովը ուրարտական Խաւղին և Р ագրար տուն համա-



Արդ, անդրադառնանք ազգագրական և բանահյուսական ն յոլթերին^ 

՛Իրանք Վանատուրին և Ամանորին մարմնավորող կուռք-արձանն եր են՝ ուղեկ-

ցող հավատալիքներով, ծիսակատարություններով և դիցաբանական այլ և այլ 

տվյալներով 

Լ ո շ . — Աշտարակում և շրջակայքում այսպես է կոչվում այն մարդաձև 

կուռքը, որն ամեն տարի դեղձի բերքահավաքի ժամանակ կանանց ձեռքով 

նարնջի և ճղովի կոչված դեղձերից կերտվում է ալանի պատրաստելիս։ Ընդ 

որում, մարմինը ձևավորվում է նարնջիից, կցման տեղերի հարդարումը՝ ճղո-

վիից, որով Լոշին խայտաբղետություն է հաղորդվում (նկ. 1 ի Բայց ոմանք՜ 

Լոշ են կերտում միայն ճղովիից, որը նախորդի խայտաբղետությունը չի ունե-

նում։ Քանդակումը ձևավորվում և ավարտվում է երեք շերտով։ Առաջին շեր-

տի համար նախօրոք արևի տակ 6—7 օր չորացնում են նարնջի դեղձի բարակ 

շերտեր, որոնք կուռթը պատրաստելիս պետք է ունենան 5—6 մմ հաստու-

թյուն։ Այս շերտով ձևավորվում են իրանը, գլուխը, ձեռքերը և ոտքերը՝ 

առանց թաթերի։ Ապա թարմ ճղովի դեղձի թանձրուկով կցոնները միացվում՝ 

են իրար, որով ստացվոլմ է բարակ, լավաշի նման ամբողջական պատկեր։ 

Երկրորդ շերտը կազմում են տափակ շարվածքով չփշրված ընկույզի միջուկ-

ները, որ ավանդական ձևն է։ Վերջին տասնամյակներում այս շերտի ավան-

դական ձևը խախտվել է. շատերը Լոշի, ալան էփ և Լոշի գաթայի մեջ լցնելիք 

և հավանգով ծեծված ընկույզին խառնում են շաքարի փոշի։ Երրորդ շերտը 

առաջին շերտի տառացի կրկնությունն է՝ նույն հաստությամբ և ճեղքերը կար-

կատելու ձևով։ Այն հարդարելոլց հետո առաջին և երրորդ շերտերը կողքերում 

իրար են կցում նարնջիի բարակ շերտիկներ դնելով և ճղովիի մածուկով ծե-

փելով, որով Լոշն ամբողջանոսէ է։ Նույն եղանակով է կատարվում Լոշի գլխի 

կերտումը, ըստ որում, առաջին շերտը ճակատամասում թեքվում է դեպի 

կուրծքը այնպես, որ ծոծրակամասը և գագաթը միասին մասնակի կորնթար-

թոլթյուն են ունենում։ Բերանը և աչքերը ձևավորվում են ընկույզի կտորներ 

ագուցելով։ Քիթր չի քանդակվում։ Թևերը իրանի նկատմամբ տարբեր դիր-

քավորում են ունենում։ Մի դեպքում դրանք կանթվում են՝*, երբեմն էլ ունե-

նում են զանազան չափերի բացվածքներ։ Ոտքերը համապատասխանում են 

կանգնած մարդու կեցվածքին։ Սեռի պատկանելիության արտաքին նշաններ 

լկան, թեև իրանի կառուցվածքը, կեցվածքը և գլխի ձևը արական նշաններով 

են օօ՚տված։ Արտաքին տեսքը տղամարդու զգեստ հագածի տպավորություն 

է թողնում՝5։ 

Լոշի քանդակումն ավարտելուց հետո տախտակի վրա 3—4 օր դրսում 

չորացնում են։ Ընդ որում, գիշերը դուրսը թողնելը պետք է, որ աղերս ունենա 

«աստղունք դնելուս գաղափարի հետ, որը բերք ու բարիքի առա տա ցում է 

ենթադրում։ 

րում է բուսականության ամուսին աստվածություններ (ՀՍՍՀ ԳԱ t Լրաբեր», 1974, № 11,. 

էջ 98—101)։ Մեղ այնպես է թվում, թե Վանատուրը և Ամանորը հենց դրանց հետնորդներն են։ 

• 3 Մեր մի այլ աշխատության մեշ Վանատուրի և Ամանորի ծպտյալ արձաններ ենք հա-

մարել բանահյուսությունից և ազգագրությունից հայտնի օէրկաթե» և «փետե» մարդիկ և նու-

րիները, իսկ Խլվլիկը որպես Վան ատ ուր ֊Ամ ան որ ի ծպտյալ անուն։ 

14 Բ-ևեր կ անթելը վկայվում է նաև Օշականում Քեշիշ յանի ձեռագիր գրառումից J t 

15 Գ, Սրվանձտյանցի հաղորդման համաձայն՝ Վանում aԾիրանի չիրեն <rմուժրանայօ կընեն, 

մարդու կերպ, թռչնոց կերպ, և այլ զանազան ձևերով կը շարենյ> («Մանանատ, J876, էշ 99) г 

Ըստ էության հՄուժբան անտ (կորիզահան լոր ծիրան) նույն Լոշն է եղել։ 

Լրաբեր 12—6 



Սովորույթի համաձայն՝ ունևոր տնտեսություններն անցյալում պատ-

րաստում էին իրենց երեխաների թվից ավելի, իսկ մյուսները՝ 1 — 3 լոշ։ Լո-

շերը պահվում էին ամանորյա տոնին գործածելու նպատակով պահեստա֊ 

վորվող ալանիի, սուջուխի, կաղինի, բադամի, չիր և չամիչի, փշատի, Լոշի 

.գաթայի հետI Խորհրդանշական է, որ դրանց հետ մի քանի խնձոր ու սեր-

կևիլ էր պահվում։ Այդ մթերքները զետեղվում էին այն ծիսական ամանի մեջ, 

որը հայտնի էր բ ո ւ ն ո ւ ն ի կ կամ քնոէնիկ անունով (նկ. 4—4J*6։ Բնիկ Արա-

րատյան հովտեցիները Լոշը հնուց ի վեր պատրաստում ու պահում էին Ամա-

նորին իրենց և հյուրընկալվող երեխաներին պարգևելոլ նպատակով։ Երբ 

նրանց Ամանորը շնորհավորելիս ամբողջական Լոշ չէին կարողանում նվիրել, 

դանակով այն կիսում էին և «տարի» ծիսահացի նման բաժանում։ Երեխա-

ների համար Լոշ պարգև ստանալը ցնծության տոն էր. այդ պատճառով Լոշը 

պատրաստելուց ի վեր երեխաներն իրենց հատուկ անհամբերությամբ սսլա-

սում էին Ամանորինւ 

Լոշի կերտման ժամանակ նույն նյութերից և նույն շերտավորությամբ 

պատրաստում էին Լոշի գաթա՝ 3 Ulf հաստությամբ և 13—15 UlT տրամագծով։ 

Սա ևս դրսում չորացվում էր 3—4 օր և պահվում Լոշի հետ։ Վերջին հիսնամ-

յակում Լոշի գաթայով հյուրասիրվող կանանց թեյ են մատուցել, իսկ տղա-

մարդկանց՝ խմիչք (դրա գործածման հնավանդ եղանակը չի հիշվում)՝7։ 

Պտղահավաքի ժամանակ մրգից Լոշ կերտելը, մրգի և Լոշի գաթայի մեջ 

ընկույզ դնելը, որն անտարակոլսելիորեն աղերսվում է առնական կարողու-

թյան ակտիվացման հետ, ինչպես նաև Լոշը աստեղային կրոնական պատ-

կերացումների և Ամանորի հետ առնչակցելը որոշակիորեն համոզում են, որ 

• այդ կուռքը վաղ քրիստոնեական շրջանի Վանատուրի ծպտյալ արձանն է 

եղել։ 

Ինչպես երևում է Լոշի ձեռքերը երբեմն կանթելոլ սովորությունից, որ 

հայ ժողովրդական քանդակագործության և կավագործության մեջ ընդունված 

.միայն կանացի կեցվածք է, վերջինս կերտվել է նաև կնոջ կերպարանքով։ 

Այդ են վկայում նաև այն, որ եղվարդցիները Լոշին տիկին անունն են տա-

լիս՝1'» Այս պարագայում անտարակուսելի է, որ տիկին Լոշը պիտի մարմնա-

վորեր Ամանորի կերպարը, որպես Վանատուրի կինն ու պաշտամունքային 

.զուգակիցը (հմմտ. ստորև ներկայացվող Վասիլները, նկ. 3—2)։ 

Ամենայն հավանականությամբ՝ հեթանոս հայերը Լոշը ճաշակել են գար-

նանային նավասարդի մարտի 1-ին։ Դա հաստատվում է բնոլնիկով Լոշ և այլ 

ընտիր ուտելիքներ պահելու սովորույթով։ 

16 Օն ունի կը ձվաձև աման է1 կազմված երկու հոդաձև զամբյուղներից, որոնք առանձին-

առանձին tlnjuruiin են կոչվում։ Աոանձին մոխրատները նախապես սվաղում էին liuiujl̂  արած 
և մասնակի լափով մ ղ մ ե ղ խառնած l j l [ni[ : ճիպոտահ յուսքը սվաղելիս մոխրատները կարասի 

հոդի ձև էին ստանում։ Դրանք չորացնելուց հետո հոդաբերաններն իրար միացնում, դուրս 

ցցված ճիպոտածա յրերը ագուցում, խրում էին հյուսվածքների մեջ ու գոտին նորից սվաղումi 

Հաստացված գոտին չորանալիս բռնակի դեր էր կատարում։ Մոխրատներից մեկը կճուճի նման 

բերան էր ունենում, որը ծածկում էին շորե խցանով։ 

17 Այս տվյալները մեզ հաղորդել կ բնիկ աշտարակցի Վիկտորյա Տանուտեր յան—Սարգըս-

յանլւ (այժմ երևանաբնակ, 1918 թ* ծնված)։ 19/4 թ. նա պատրաստել է ներկայացվող Լոշը, 

որի համար հայտնում ենք շնորհակալություն։ 

1 8 Նկարագրեց եղվարդցի Աոհրաբ ֆոհրաբյանը, ծնված 1897 թ., ունի տարրական կրթու-

թյուն։ Նա նկարագրածի ականատեսներից է։ 



Ասվեց, որ րնոլնիկը ձվաձև աման էր՝ կազմված երկու նույնաձև հոդե-

րից (նկ, 4—4)։ Այդ ամբողջությունը կատարելապես հիշեցնում է հնագույն 

կարասե երկմասնյա դագաղը։ Անտարակուսելի է, որ բնունիկը յուրօրինակ 

մումիա կրող դագաղի դեր է ունեցել, որի մեջ, բերքի տոնը կատարելուց հե-

տո, երբ բնությունը ժամանակավորապես մահանում էր, պիտի զետեղվեին՛ 

Վանատուր և Ամանոր ամուսինների կուռքերը՝ գարնանը հարություն առնե-

լու պայմանով: Այդ իմաստով էլ բնունիկը գարնանային նավասարդի 1-ին 

բաց անելը և Լոշերը վ ա յ ե լ ե լ ը միանգամայն տրամաբանական կլիներt 

Հետագայում հունվարի 1 ֊ ի ն բնունիկը բանալու հետ կապված ծիսական 

գործողությունները լոկ կրկնությունն էին այն ամենի, ինչը պիտի տեղի 

ունենար հեթանոսական Ամանորին՝5г Ընդ որում, երեխաներին ծնողների հետ 

հյուր ընդունելիս Լոշով հյոլրասիրելը Բա դավանի հյուրընկալման և հյուրա-

սիրման հեռավոր արձագանքներն էին։ Շատ հնարավոր է, որ Դիցավանոլմ 

ևս Լոշ կերտելու և բաժանելու սովորություն է եղել, որով հեռու վայրերից 

եկածներն իրենց երեխաներին հաղորդակից էին դարձնելու ճիշտ այնպես, 

ինչպես խաչալվայով էին անում քրիստոնեության շրջանում՝ դարձյալ հեթա-

նոսաբար։ 

Այժմ երկու խոսք Լոշ անձն անվան հարցի շուրջը։ Ինչո՞ւ Լոշ և ոչ Վա-

նատուր— Ամանոր։ Ի՞նչը պիտի ստիպեր անվանափոխվել։ Այս հարցի լու-

ծումը կապվում է ծ պ տ ո ւ մ ի (ընդհատակ անցնելու) երևույթի հետ, որին մենք 

անդրադարձել ենք այլ առիթներով^0։ Ըստ այդմ՝ նոր կրոն սահմանվելիս 

հինը իր տեղը չզիջելու համար մարդկանց պատկերացումներում ծպտում է 

ապրում։ Հին աստվածություններն անանջատելիորեն մտնում են նորերի մեջ, 

կոչվում են նրանց անուններով, բայց երկար ժամանակ պաշտվում հին առում-

ներով. մարդիկ առերես նորի հետ են, բայց պաշտամունքային ծիսակատա-

րություններ կատարելիս՝ հների հետ։ Եվ կամ հին աստվածության անվան 

փոխարեն երևան է գալիս նոր, հասարակ, ուշադրություն չգրավող մի մակ-

դիր, ինչպիսին Վանատուրին և Ամանորին փոխարինող Լոշն էր։ Ընդ որում, 

պետք է, որ որոշ փոփոխություն կրեր նաև կոլռք-արձանի ձևը՝ ծպտումը կա-

տարյալ դարձնելու նպատակով։ Այսպես է պատահել նաև Անահիտի անվան 

հետ, որը բանահյուսության մեջ Պ ա ո ա վ անունն է ստացեք՝։ Պատճառն այն 

է, որ ծպտումի ենթարկված դիցաբանական անձնավորոլթյոլնները մի քանի 

սերունդների ընթացքում կորցնում են իոկական անունը, և մնում է լոկ նրան 

փոխարինած մակդիրը։ 

Այսպես ուրեմն, Լոշ անվան տակ թաքնված դեղձակերտ արական սեռի 

կուռքը Վանատուրն է և իգականը՝ նրա կին Ամանորը՝ սերտ միասնության 

մեշ* 

19 Դիտենք, որ վերևում հիշատակված ալանին, սուշուխը և մյուս պահունի պտուղներն 

այլ բան չէին, քան Վանատուրին և Ամանորին ընծայաբերվող ընտիր ուտելիքներ։ Մինչև 

այսօր էլ այդ մրգերը զարդարում են այգեգործական շրջանների ամանորյա սեղանները։ 

20 Վ. Բ դո յան, Երկրագործական մշակույթը Հայաստանում, Երևան, 1972, էշ 469—471, 

ինչպես նաև մեր «Армянские солонки с фигурой женщины, как конспирация статуй 
богини АнаЬит» (.ЭаЬо^дбо ևօյսծօռցցրոռև эотбта^ащооЬготдоЬ՛, XVI—XVII, спЪ.. 1972,. 
է չ 207—272). 

21 Նույն տեղում։ 
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Լոշտակ. Վանատուրի և Ամանորի պաշտամունքի հետ անմիջական 

աղերս ունի լոշտակ (լօշտակ) կոչված բազմամյա բույսը (նկ. 2 ) , Հայաս-

տանի լեռնա յին մասերում աճում Է դրա երկու տեսակը՝ ս պ ի տ ա կ լ ո շ տ ա կ ը 

(Bryonia alia L) ե. ե ր կ տ ո ւ ն լ ո շ տ ա կ ը (Bryonia diolca J acq ) ՛ Հնագույն 

ժամանակներից աո. այսօր սրա արմատն օգտագործվում Է ժողովրդական 

բժշկության մեշ՝ իբրև ներքին հիվան-

դություններ բուժող դեղամիջոց։ Ար-

մատը (տակ), որ նման Է ճյուղավոր 

գազարի, ավելի քան 50 ս մ երկարու-

թյուն ունի և բազկի չափ հաստություն։ 

Այն երկճյոլղ Է և եռաճյոլղ. առաջինը 

հ իջեցնում Է մարդու իրանն ու ոտքե-

րը, իսկ երկրորդը՝ իրանը և թևերը։ 

Այդ պատճառով Էլ լոշտակը հայտնի Է 

նաև մ ա ր դ ա տ ա կ , մ ա ր մ ն ւ ս տ ա կ , մ ա ր -

դ ա հ ա տ ա կ , մ ա ր դ ա խ ո տ և մ ա ր դ ա ծ ա -

ղ ի կ 2 2 անուններով23։ 

Pուժական օգտակարության և մար-

դանմանության պատճառով լոշտակը 

ոչ միայն հայերի, այլև շատ ուրիշ ժո-

ղովուրդներ ի մեջ պաշտվել և բոլոր 

բույսերի թագավորն Է հռչակվես Պաշ-

տամունքները, որոնք անիմիստական, 

տոտեմ ական և այլ բնույթի են, հան-

գեցրել են առասպելական պատմու-

թյունների հորինմանը։ 

Միջնադարյան բժշկարաններում պահպանված են լոշտակի վերաբերյալ 

անչափ ուշագրավ տվյալներ, որոնք անմիջական աղերս ունեն աստեղային 

կրոնի հետ։ ՛Սրա տերևները նմանեցվում են շնախաղողի տերևներին, իսկ 

մանրիկ պտուղները՝ խաղողին, որի լիակատար հասունացումը և պեղման 

թույլատրելիությունը կապվում են Հրատի և Արևի հետ։ Ընդ որում, կիսա֊ 

պեղած լոշտակը չվանով նրան կապված քաղցած շունն Է հանելու, որը կար-

ծեցյալ չարքերից պիտի հալածվի և զոհվի, և որ «երեք օր պարտ Է զարդա-

րած աղջիկ մի ի հետ տանել, որ (լոշտակը) առավել պայծառանա»։ «Վնա-

սազերծված» արմատը պետք Է փաթաթվի նոր գործած սպիտակ կտավով և 

ծաղիկը՝ քաթանով ո։ կապկպվի 7 գույնի մետաքսե թելերուՐ*։ 

Ե. Լալա չանը հաղորդում Է Բորչալոլի մի ավանդություն, որի համաձայն 

յււյդ բույսը Լոշտակ անունով մի փոքրավոր Է եղել, որն իր վարդապետից շատ 

նեղություններ կրելով, քնած ժամանակ այրել Է նրա մորուքը։ Վարդապետը 

նրան անիծել Է «գետինը մտնես» ասելով և լոշտակը իսկույն գետինն Է մտել։ 

• | | | - ՝ : 

Նկ. 2. Լոշտակ (՛Լ• Ալի շան, Հայբուսակ)ւ 

22 Ղ՛ Ալի շան, Հայբուսակ կամ հայկական բուսաբառություն, Վենետիկ, 1895, Էշ 223։ 

23 Ախալքալաքի կարնոհայությանը հայտնի Է մի այլ լոշտակ կոչվող բույս, որի արմատը 

• գազարի նման Է և ունի 20—25 ս մ երկարություն, տերևները, որ ունեն 15—20 ս մ մեծություն, 

՛նման են փղի ականշների։ Արմատը և հյութեղ ցողունն ուտվում են։ Դրանց հետ կապված հա-

ւ.վատալիքներ չեն հիշվում։. 

24 Ղ. Ալի շան, Հայբուսակ կամ հայկական բուսաբառություն, Էշ 223։ 



II.պա զղչալով՝ վարդապետն օրհնել է, ասելով՝ «Ամենայն հիվանդության դեղ 

լինիս»։ «Բայց Հետո այրվածի ցավը նորից զգալով, կրկին անիծել է, ով որ 

նրան հանէI, ինբը մտնի նրա տեղը։ Եվ ահա այդ Է պատճառը, որ մարդիկ 

զգուշանում են հանելու և շանն են հանել տալիս»։ Շանը 7 օր քաղցած պա-

հում, կապում են արմատի գլխին, ծեծում են, որ քաշի, հանի։ «Արմատը 

դուրս դալիս այնպիսի մի սոսկալի ձայն Է արձակում, որ շունն երկյուղից 

սատկում Է: Մարդը ևս լի ազատվիղ մահից, եթե որ կամենա ինքը հանելJ)25» 

Տարոնոլմ լոշտակը հանելիս, իբրև զոհ, նրան ուլ կամ աքաղաղ Էին կա-

պում26։ 

Ա յսպիսով, ակնհայտ Է, որ լոշտակն առասպելականացված, դիցաբա-

նական տեսք ստացած բույս Է, որի տերևները և պտուղները շատ նման են 

խաղողի։ համապատասխան մասերին։ Այս նմանության պատճառով Էր, որ 

լոշտակը պիտի մտներ Վանատուրի հովանավորության տակ։ Հեթանոսական 

Հավատքի մեշ մտնելուն նպաստել են նաև այս բույսի տոտեմ ական և հավա-

տալիքների ոգեպաշտական մնացուկները։ Հատկանշական Է, որ կան տվյալ-

ներ, որոնք որոշակիորեն հաստատում են լոշ-խաղող բույսերի պաշտամուն-

քային ազգակցությունը։ 

Ղ. U րվանձտյանցը դեռևս 1870-ա կան թվականներին հրատարակել Է լոշ-

տակին նվիրված շատ ուշագրավ մի աղոթք27։ Աղոթողը լոշտակին այգի Է 

•անվանում, որին աստված շնորհներ Է պարգևել և բոլոր խոտերի վրա թա-

՛գավոր կարգել։ նա քրիստոնեական սրբերի զորությամբ հալածում Է այսերին 

և դևերին, այսինքն՝ վանում Է Վանատուրին։ Այս աղոթքը հիմքում հեթանո-

սական Է. այն հետո հարմարեցվել Է քրիստոնեականին՝ հին աս տվածների 

փոխարեն նոր աստծու և սրբերի անուններ դրվելով։ Պետք Է կարծել, որ Լոշ-

տակին նվիրված աղոթքը նաև խաղողին Էր վերաբերում, քանի որ սա իր մեշ 

ոգելից հյութ ունի։ Հեթանոսական խաղողօրհնեքն Էր, որ հետո անցել Էր 

քրիստոնեության ծեսերի մեշ, որովհետև խաղողի արգելքն ինքնին հեթանո-

սական Է եղել։ Այդ տաբուն իրականացվելու Էր առաշին հերթին Վանատուրի 

անունից, ինչպես որ ուտիքի մթերքների վրա հսկելու դեր ուներ Ակլատիզը28« 

•Այդ սրբազան տաբուի մնացուկներից Էր Խաղողի պաս պահելու սովորու-

թյունն ամենուրեք։ Խաղողօրհնեքի օրը, օրինակ, Աշտարակցի բոլոր այգե-

տերերը թաշկինակներով խաղող Էին տանում եկեղեցի, որպեսզի քահանայի 

օրհնանքով ապահովեին բերքի առատությունը։ Ընդհանուր կաթսայի մեշ 

լցված խաղողն օրհնելուց հետո, բոլորը, այդ թվում նաև այգեզոլրկները, 

ձգտում Էին ձեռք բերել օրհնվածից, ղրանով հաղորդվել, ինչպես նաև տուն 

յո ան ել, որ ճաշակեն այն, քանի որ եթե «նրանք օրհնած հավող չուտեն, սաղ 

յտարին պտի Էլ հավողի համ չի տեսնինЛ29։ 

25 ծ. Լա լա յան, Բորլալուի գավառ (^Ազգագրական հանգեստ, X, Էշ 189)։ 

2С Գ. Ս ր վան А սւ յանց, Գրոց ու բրոց և Սասունցի ԳսՎիթ կամ Մհերի գուռ, Կ. Պո-

լիս, 1874, Էէ 33. 

27 Գ. Սրվանձտյանց, Մանանա, Կ. Պոլիս, 1876, Էշ 327—328։ 

Վ. Բ գոյ ան, Երկրագործական պաշտամունքի մի քանի հետքեր հայերի մեշ («Աշ-

խատություններ Լայաստանի պետ. պատմ. թանգարանիa, հ. I I I , Երևան, 1950, Էշ 19)։ 

2P Պ. Պռոշյան, Երկերի ժողովածու, հ. 1, Երևան, 1953, Էշ 175, Հմմտ. «Ազգագրա-

կան հանգեսI, I I I , Էշ 260 ։ 



Արդ, որտեղի՛ց են ծագում այս լոշ (լօշ) և լոշտակ (լօշտակ) բառաձե-

վերը։ Հր. Աճաոյանը գտնում է, որ լ օ շ տ ա կ բառը ծագում է լ օ շ ֊ ի ց , իսկ վեր-

ջինս հայկական բարակ հացի անունն է։ Ընդ որում, լ ա ւ ա շ ձևն ավելի հին է 

համարում, որը ամփոփված ձևով եղել է լալշ՝Հ>լօշ։ Գիտնականի հավաստ-

մամբ՝ Գր. Տաթևացուց բացի հին գրականության մեշ այդ բառը ո լ ոք չի օգ-

տագործելI Եվ որ հայերի, վրացիների, պարսիկների, քրդերի և այլ ժողո-

վոլրդների մեջ տարածված լաւաշ բառաձևի հայերեն լինելն էլ հաստատված 

չէ30։ Հավանորեն «բարակ» իմաստն արտահայտող լօշ-ք գործածվել Է նաև 

դեղձի կեղևը ցույց տալու համար, որից պատրաստում են 1.11 շ կուռքը։ 

Ինչպես երևում է, բոլոր լոշ նշանակող սրբազան առարկաները սրբազան 

հողի բերքի արդյունքներն են, որոնց հովանավորը. Վանատուրն է Ամանորի 

հետ։ 

Իսկ ե՞րբ և ինչո՞ւ են դրանք լոշտակ կոչվել։ Այդ երևույթը դարձյալ 

ծպտումի կամ գաղտնախոսության գաղավւարի հետ է կապված, որը քրիս-

տոնեության մուտքի հետևանքն էր։ Դրանով էլ այժմ իսպառ մոռացության 

են մատնվել Լ ո շ տ ա կ ի , Լոշ կուռքի և մյուսների բուն վանատուր յան սրբազան 

անունները, որոնք հայտնի էին, անշուշտ, հեթանոս հայերին։ 

Լոշտակի մարդաձևությունը Հայկական լեռնաշխարհի տոհմացեղային 

հասարակություններին հայտնի է եղել դեռևս բոլսահավաքչոլթյան նախնա-

կան շրջաններում։ Անտարակուսելի է, որ այդ շրջանում այս բույսը բոլոր 

առարկաներից ավելի պիտի դառնար ո դե պաշտ ակ ան պարագա։ Այդ բանի 

մնացուկները կարելի է տեսնել լոշս/ակր ներկայացնող առասպելում (լոշտա-

կի արմատի աննշան մարդաձևության մեջ կատարյալ մարդակերս/ությոլն 

տեսնելը)։ Այստեղ գտնում ենք նաև տոտեմ ական հավատալիքների հետքեր, 

որոնցից գլխավորը պետք է համարել արմատի պեղման հետ առնչվող գոր-

ծողության մի մասը. կարծեք թե տեղի է ունենում տոտեմն օգտագործելուց 

առաջ նրանից թույլտվություն խնդրելու ծիսակատարություն։ Հետևապես 

լոշտակի հետ կապված այդ նախնական հավատալիքները մուտք են գործում 

հեթանոսական պետական կրոնի մեջ, անցնելով բուսականության հովանա-

վոր Վանատուր-Ամանոր աստվածությունների «տնօրինության» տակ։ Հեն-

վելով մեզ հասած առասպելի վ_րա, պետք է կարծել, որ հեթանոս ժողովուրդը 

երբեմն տոտեմը նույնացրել է պտղաբերության աստվածությունների հետ, 

թերևս բույսը հենց նրանց անուններով էլ կոչելով։ 

Առասպելը նույնիսկ մեզ հուշում է, թե լոշտակի արմատը ե ր բ ե մ ն ն ե ր -

կ ա յ ա ն ո ւ մ է տ ղ ա մ ա ր դ ո ւ , ե ր բ ե մ ն ՝ կնոջ և ե ր բ ե մ ն է լ ՝ ե ր ե խ ա յ ի կ ե ր պ ա ր ա ն ք ո վ : 

Նշանակում է, թե մենք այստեղ էլ գործ ո ւ ն ե ն ք ա ն ա ն ջ ա տ ե լ ի Վ ա ն ա տ ո ւ ր և 

Ա մ ա ն ո ր զույգի հետ։ Իսկ այստեղից գալիս ենք մի այլ հետևության, այն, 

որ Աշտարակի դեղձաշեն Լոշ կուռքը կերտվելիս է եղել լոշտակի առասպելա-

կան մարդակերպության հիման վրա՝ նրա ձևերն ավելի ռեալիստական 

դարձնելով։ Այնպես են կերտել, ինչպես առասպելն է հուշել և ոչ թե այնպես, 

ինչպես լոշտակի արմատն է։ Ասել է, թե Լոշը պարզապես լոշտակի մի այլ 

փոփոխակն է կանացի և տղամարդու կերպարներով։ 

Որ լոշտակը ներկայացրել է Վանատուր-Ամանոր աստվածությունների 

«բնական արձաններըյ>, վկայոսէ Է Լոռու ավանդությունը, որի համաձայն 

30 Հ ր. Աճաոյան, Հայերեն արմատական բառարան, հ. Բ, Երևան, 1973, Էշ 308* 



մարդն է, որ Լոշտակ է դարձել։ Այդ երևում է նաև աստվածային զույգին 

մարդ և. շուն զոհաբերելուց, մի երևույթ, որը խորթ չէր երկրագործ կողո-

վուրդներին։ Այդ է վկայում լոշտակը պեզելուց հետո երեք օր զարդարված 

աղջիկ ներկայացնելու ծիսակատարությունը։ Քրիստոնեության երևան գալով 

մարդազոհը մերժվում, իսկ շան զոհաբերումը շարունակվում է։ Սակայն աղ-

ջիկը շան հետ ս/իտի ներկայանար, որպեսզի լոշտակի (իմա՝ Վանատոլր-

Ամանորի) համար պատրանք ստեղծվեր։ Թեև վաղուց էր, ինչ Վանատուրը և 

Ամանորը որպես այդպիսի պահանջ ունեցող ա ստվածներ մոռացված էին, 

բայց XIX դարում կատարվող անձրևաբերոլթյան և այլ ծեսերում երևում էին 

երբեմնի մարդազոհության մնացուկներ 

Առասս/ելի համաձայն, լոշտակ պահպանողները (դևերը և այլն) չարության 

մարմնացումն են, որով արգելքի տակ է դրված դեղաբույսը։ Այն պաշտպան-

վում է դևերի, սատանաների և այսերի կողմից։ Հենց վերջիններս են, որ 

սպանոսI են լոշտակը տեղահան անողներին։ Լոշտակը ևս, իբրև հեթանոսա-

կան աստվածությունների մարմնացում, լարք է համարվել, որը aվնասա-

զերծվելուց» հետո ինքն է դառնում չարահալած և լուսնոտի ու զառանցողի 

միջից վանում է չարքերին։ Այսինքն՝ հեթանոսական պաշտամունքից «մա-

քըրվելոլց» հետո մեջտեղում մնում է ռեալ դեղաբույսը։ 

Լոշտակի հասունացումը և այն պեղելու ժամանակը փաստորեն համ-

ընկնում էր խաղողի այգեկութին32» Իսկ վերջինս աղերս ուներ աստեղային 

կրոնի պատկերացումների հետ։ Աշտարակում ՂոյՐՈսլ էր կոչվում այն «գիժ» 

աստղը, որը «Խաղողի ժամանակն է դուրս գալիս. մինչև որ դուրս չգա, խա-

ղողը չի հասնիլ»33» Պարսկահայերը Մխչյանում այգ աստղը Կ ո ց ո ա լ են ան-

վանում, որը, նրանց հավաստմամբ, ծագում է օգոստոսի 18—19-ի գիշերը, 

ասում են՝ «Կոլյրոլղը ծնավ»։ Այս ծննդյան հետևանքով երկինքն առաջին ան-

գամ այդ գիշերը գետնին ցող է դնում։ 

Ինչպես երևում է, Կոլյրոլղ֊Ղոյրոլղը Հրատ մոլորակն է (Ծկրավորի, 

Հրատ, Կարմիր աստղ, Հրավոր և արաբերեն՝ Մառեխ), որին հույներն ու 

հռոմեացիները կոչել են իրենց պատերազմի աս տվածների անուններով 

(Արես, Մարս)։ Տարակույս չունենք, որ Վանատուրը, որպես այգեգործության 

աստված, այդ ձևով մտել է աստեղային կրոնի մեջ, գուցե և Հրատ անունն է 

կրել և երկնքից էլ ղեկավարել է այգեգործությունը։ Նրան մարմնավորող 

Հրատն է, որ ցող է դնում, հասունացնում, քաղցրացնում է խաղողը և դրա-

նով վերացնում խաղողն ուտելու արգելքը և ազդարարում այգեկութը։ Իսկ 

դրան, անկասկած, ուղեկցել են մեհենական ծիսակատարությունները։ Հենց 

այս ծիսական արարողություն էր, որը հետո մտավ խաղողօրհնեքի մեջ3*։ 

վ ա ս ի լ ն ե ւ ՝ . — Վանատուրի և Ամանորի հետ անմիջական աղերս ունեն 

Նոր տարվա նախօրյակին՝ դեկտեմբերի 31-ին, պատրաստվող ու թխվող մար-

դակերպ ծիսական հացերը, որ կրոս! են 1Լաս|ւլ կամ Ա ս ի լ - Ր ա ս ի լ անունները։ 

31 Բ դ a յ ա ն, Երկրագործական մշակույթը Հայաստանում, էշ 489—490։ 

32 Լոշտակը հանում էին նաև մայիսին։ 

33 Պ. Պռոշյան, Երկերի ժողովածու, հ. 2. Երևան, 1953, էշ 241—242։ 

34 Ուշագրավ է Տարոնի հետևյալ սովորությունը. Դ:Ս. հաչի պահոց ուրբաթ օրը, առա-

վոտյան ժամասացությունից հետո, կանայք խաղող, ձմերուկ և հաց առած գնում էին գերեզ-

մանատուն, օրհնել տալիս գերեզմանը և ցրում այգ մրգերն ու հացը քահանային, ժամհարին 

և աղքատներին։ Այգ մրգերը Wlim-nrjl են կոչվում։ Տուն վերադառնալիս դրկիցներին էլ են 

քամանում դրանցիցյօ (Ե. Լալա յան, Մոլշ—Տարոն, VԱզգագրական հանդեսն, XXVI, էշ 194)t 



Ախալքալաքի գեղջկուհիները հմտորեն վասիլ էին քանդակում անեկ խմորից՝ 

տան բոլոր անգամների համար։ Դրանք, գոնե 1910 —20-ական թվականնե-

րին և հետագա տարիներին, ունեին կիսանդրոլ ձև։ Ախալքալաքի Աբոլլ գյու-

ղում մ ան չու վասիլն ամբողջական էր (նկ. 3—3)։ Դեմքի տարրերը ձևավոր-

վում էին խմորի գնդիկներով, իսկ ամբողջ մարմինը զարդարվում էր ընկույզի 

միջուկով ու չամիչով։ Տղամարդկանց և երեխաների վասիլների թևերը երբեմն 

աղատ (նկ. 3—1, 4) և երբեմն էլ կրծքեր ի վրա խաչված էին ձևացվում։ Իսկ 

կանանց վասիլների ձեռքերը «բարև բռնած1) ներկայացնելն ավանդական էր 

(նկ. 3 — 2)։ Բոլոր վասիլներն էլ երկար ու ծանր տարազներով էին, շալե 

ավանդական դոտիներով և գլխանոցներով։ Տղամարդկանց կողքերին կցվում 

էին քսակներ, որոնք թխվելիս ուռճանալու դեպքում տերերը պիտի հարըս-

տանային, սմքելիս՝ սնանկանային։ Հարսների որովայնները մեծանալիս-

պտղաբերություն էր սպասվումւ 

Բացի վասիլներից, պատրաստվում էին երկրագործության և անասնա-

պահության գծով պտղաբերությունն ապահովող ծիսահացեր՝ ցորենի հոր՝ 

ցորենի հատիկներով, գարու հոր՝ գարեհատիկներով, եզների լծեր, կովերի 

պտուկներ, խնոցիներ և այլն։ Իսկ տվյալ ՛Սոր տարվա խորհրդանշանը բոլորշի 

ծիսահացն էր՝ տ ա ր ի անունովՅյ, որն իր նախշազարդել/ով երբեւ՚ն ամբոդյա-

պես ներկայացնում էր աստղալից երկինքր։ 

Կարնո վասիլների ձևերը, Ե. Լալա յանի վկայությամբ, տարածված էին՚ 

նաև Լոռիում՝ Ասիլ-Բասիլ անունով™։ Հայաստանի մյուս նահանգներու։! մար-

դաձև ծիսահացերը թեև չէին հիշվում, բայց տարի հացի փոփոխակները և 

ուղեկցող թխվածքները պահպանվում էին մինչև 1930-ական թվականները37։ 

Ի՜նչ էին ներկայացնում վասիլները։ Դրանց մասին մեր նախնական կար-

ծիքը հետևյալն էր. «Ըստ երևույթին վասիլները ներկայացնում էին բնոլթւան 

մեռնող ու հարություն առնող աստվածություններին՝ Նարին, Ակլատիզին, 

Արա Գեղեցիկին, ապա՝ Անահիտին ու Արամազդին։ Հենց ա յ յ Հանգամանքն 

Յս Ե. էս։ լա յան, Զավախք. նշանավոր տոներ (<xԱզգագրական հանգեր-, I I , էշ 245— 

246), Վ. Հ. Բ գ ո յ ա ն, Երկրագործական մշակույթը Հայաստանում, էշ 438 — 443ւ Կեսարիա-

յուս բոլորակ, ծակ հացը րոկեւլ էր կոչվումւ Ամանորին բոկեղն անցկացնում էին աղբյուրի 

ծորակին, խնդրելով, որ վերշինս շուր տաւ Բայց մինչև ամանը շրով լցվելը շրվորը շանք էր 

թափում, որ րոկե։լը չվւախցնեին, որպեսզի տնօրհնեքին դժբախտություն չպատահեր։ Ապա 

բոկեղը տարվում էր տուն, կախվում տան պատից մինչև հաշորդ Ամանորը (Ա. Ալպո-

յ աճ յան, Պատմություն հայ Կեսարիո, Բ, Գահիրե, 1937, էշ 1758 —1759)։ Արդյոք բոկեղը 

նայն տաւփ-& չէ՞ր՛ 

36 Ե. է ա լ ա յ ա ն, Բոր լա լուի գավառ, նշանավոր տոներ (ո Ազգագրական Հանդես.՝), Xf 

էշ 2-19)։ 
37 Սույն ծիսահացը Կ արինում, Շ իրակում, Ախալքալաքում, Նոր Նախիջևանում հայտնի էր 

տարի անունով (Ь. Լալա յան, Ջավախք. նշանավոր տոներ. <гԱզդադրակւսն հանդեսս, I I , 

էջ 245—246), Սիս ի անում, Կ՛որիս ում, Վարանդայում, Մ եզր ի ում՝ Կրկենն, կրկենի, դովլ^լ» 
կրկենե կամ 1}ш>1[шР կրկենե (Ե. Լ ա լ ա յ ա ն, Սիսիան, նշանավոր տոներ, иԱզգագրական 

հանդես». I l l , կշ 249, 338, IV, էջ 106), Սա,մասարում՝ միյինքի կյոն (Ս. Աթայան, 

IJալմաստ, Նոր Ջուղա, 1906, էշ 175), Սուրմալուում՝ ւէիջնակլոն (Ա. Ահարոնյան, Հո.ո 

կինը, Թիֆլիս, 1897, էջ 54)։ Ընդ որում, Սալմաստում, Սուրմալլուում և Ջուղա ում կլոճը թխում 

էին միջինքին (գարնանամուտին)։ 

Տարի հացի աստղալից երկինքը հիշեցնող նախշազարդերի մեջ Արևից ու Լուսնից բացի 

կան նաև մոլորակներ։ Դրանցից մեկը համ արվում է Հոտ ղի աստղը կամ Լուսաստղը, այ-

սինքն՝ Արուսյակ-Վեներան («Երկրագործական մշակույթը Հայաստանումս, էջ 440, տախ-

CLXIB, Ա—8), իսկ մյուսի անունը մոռացված է (նույն տեղում. CLXIBi Ա—7)։ 



է պատճառը, որ վասիլը ձեռքերը խաշելու տեսքով մեռած է ձևացվում։ ժո-

ղովուրդն, ըստ երևույթին, նրանց հարություն տալու ծեսեր է կատարումJ>38« 

Այժմ մենք այդ տեսակետն ավելի ենք կոնկրետացնելու, տղամարդ վասիլը 

մարմնավորում է Վանատուրը, իսկ կանացիակերպ վասիլը՝ նար՝Հ> Ամանո-

րը։ Վասիլները նույնությամբ կրկնում են Լոշի ձևերը։ Այստեղ էլ վասիլները 

ներկայացնում են իբրև ամուսնական ղոլյգ, որոնք երեխաներ էլ ունեն։ Ինչ-

պես Լոշը բնոլնիկում և Լոշտակը պատանքում, վասիլներն էլ խաչված ձեռ-

քերով խորհրդանշում են ամանորյա աստվածությունների մահը՝ ձմեռումը։ 

՛նկ. 3. Ախալքալաքի Վասիլներ. 1. кտղամարդ» վասիլ (տան ավագ), 2. «կնիկմարդ» 

վասիլ (տանտիկին), 3. «մանչ;о վասիլ (տղա), 4. «աղջիկ» վասիլ (աղշիկ)լ 

Վասիլ բառի հայերեն նշանակությունը կրոնափոխման հետևանքով մո-

ռացվել է, այսինքն՝ ծպտումի է ենթարկվել և հենց Վասիլ անվան տակ ան-

ցել։ Վասիլը Լ. Աճառյանի բացատրությամբ ծագում է հույների ամանորյա 

սրբի՝ Բարսեղի անունից39, որին նվիրված կաղանդի հայկական երգերը40 այլ 

բան չէին, քան երբեմնի Վանատուրին ուղղված երգ-աղոթքներ։ Իսկ Ասիլ֊ը 

ձագում է եբրայերեն ա ս ի դ բառաձևից՝ «արագիլ» նշանակությամբ41» 

38 ՛Սույն տեղում, էշ 442։ 
39 Հր. Աճաոյան, Գավառական բառարան (Վասիլ բառի տակ)։ Տե՛ս նաև նույնի 

Արմատական բառարան, հ. 1 (Բասիլիկ ոս բառի տակ)։ 

40 Ա. Ա լպ ո յաճ յան, Պատմություն հայ Կեսարիո, Բ. է? 1757—17581 

41 Հր. Աճաոյան, Արմատական բառարան, հ. 1 (ասիդ բառի տակ)։ Ի դեպ նշենք, 

որ սւ՚ւփլ բառը ց :քաշ», «խիզախ» իմաստն էլ ունի (տե՛ս «ժամանակակից հայոց լեզվի բա-

ցատրական բառարան»)։ Ա. Օդաբաշյանը ելնելով հայոց բնապաշտությանն աղերսվող ավան-

դություններից, ասիլ-ը կապում է արագիլին վերաբերող հավատքի հետ (Ա. Ա. 0 դ ա բ ա շ-

յ ա ն, Քրիստոնեական ամանորի հետ կապված որոշ ծիսական վերապրուկներ. ՀՍՍՀ «Տեղե-

կագիր», 1965, Л 3)։ Իսկ Գր. Ղ ափ անց յան ը արագիլը համարել է Արա Գեղեցիկի համբավա-

բերը (Գր. Ղափանցյան, Խեթական մի առասպելի մասին («Ն. Մառի անվան կաբինետի 

աշխատռւթյոմւներւ, հ. 1, Երևան, 1945, էշ 180—185)։ 



նոր Նախիջևանում երեխաները Ամանորին տնից տուն շրջելիս նավա-

սարդյան երգեր էին երգում և ջնորհավորոլյք համագյուղացիների Ամանորը։ 

Այդ երգերից մեկը (ГԳալանտոսն» էր, որի մեջ ՛Նուրինը հիշեցնող մի անձնա-

վորություն կա42։ 

Նկ. 4. Խաչփնջեր. 1. Արտահունձն ավարտվելիս արտատիրոշը նվիրաբերվող խուրձ, 

2—3. Խաչվւունշ-խեչփունշ-խաչբուոներ, 4. Բունունիկ֊րնունիկ (Աշտարակ) ամանորյա 

ուտելիքներ (լոշ, լոշի գաթա, փշատ, սոլշոլխ, ալանի և այլն) պահելու համար։ 

42 Խ. Փ ո ր ք շ ե յ ա ն , նոր Նախիշևանի հայ ժողովրդական բանահյուսությունը, Երևան,. 

J9SS, էշ 15—16. 



Գալանտոս43, տո՚ս, տո՚ս, 

Ամեն տարի բարև հասնիբ, 

Շնորհավոր Նոր տարի, 

Նոր յանկային44 տուն տարի, 

Շալի շապիկ հագուցի, 

Քեմրե գոտիг4® կապեցի, 

Չայով-փոլնշով հարգեցիէ 

Գալանտոս, տո'и տո ս, 

Գալանտոս ր Էկիլ է։ 

Դուռին տա կը կա չնի լ է, 

Շիլա շապիկ46 հագիլ է, 

Կարմիր գոտի47 կապիլ է, 

Մեկ ավուճին« խայիք* է։ 

Այս Գալանտոս—*-նոր տարին ակնհայտորեն ներկայացնում է Ամանոր 

աստվածուհին, այսինքն՝ Նուրինի նմանակը՝ ամանորյա ֆունկցիա յովէ Մինչ-

դեռ նույն վայրի անձրևաբեր Նուրինը հանդես Է գալիս երկսեռ անուններովս 

Նորին-Նաղարեթл0, որոնցից Նորինը Նուրինն Է, իսկ Նազարեթը, ամենայն 

հավանականությամբ, փոխարինել Է Վանատուրին։ 

Այսպիսով, Վանատուրը և Ամանորը միաժամանակ թե' այգեգործության 

և թե՛ դաշտավարության հովանավոր աստվածություններ են եղել։ Դաշտա-

մշակոլթյան հովանավորության համար Էր, որ հեթանոս հայերը նրանց ցո-

րենի հասկավոր ցողուններից հյուսած փնշեր են ընծայաբերել։ Դրանց տե-

սակները հասել են մինչև մեր օրերը, թեև հին նշանակությունները մոռացվել 

են։ Այդպիսիներից են այժմ Խ ա չ փ ո Լ ն ջ - ի ւ ե չ փ ո ւ ն ջ - խ ա չ բ ո ա . կոչված փնշերը, 

ինչպես նաև արտախլիսի օրը արտատիրոշը նվիրաբերվող ցորենախրձերը 

(նկ. 4—1 )։ Խաչփնշերի որոշ տարբերակներ պարզապես կրկնոսէ են կենաց 

ծառի ոճավոր ձևերը (նկ. 4—2, 3)։ Իսկ այլ տեսակների խաչաձևոլթյունը 

43 Գալանտոս, Իտալերեն CalandllSj Նոր տարիւ եր. Շահազիզը գրի Է առել Կալանդոս 
ձևով (տԱզգագրական հանգես», I X , Էշ 7—8)։ 

44 Յանկսւ, ավագ եղբոր և հորեղբոր կանանց, ինչպես և առհասարակ մեծ կանանց կո-

չում ։ 

45 Քեմրե զոտի, պարսկերեն քէմրա գոտի Է նշանակում, իսկ քէմրէ՝ քակոր, կտտոր։ Վեր-

ջինիս դեպքում պետք է հասկանալ «կուլով կեղտոտված գոտի», որը հավանորեն հեթանոսա-

կան սովորությամբ կիրառվելիս է եղել, ինչպես հնդկական կովապաշտներն էին վարվում։ 

Ավելի ստույգ կլիներ կեմրե գոտի֊ն կարդալ կեմէ գոտի, որը նշանակում է խոտից ոլորած 

պարան֊գոտի։ Այստեղ Պոլրպատիկը հենց կեմե գոտի է կապում, որը, անշուշտ, պսակի իմաստ 

Ունի։ 

Հ ֊ ՚ Շիլա շապիկ, կարմիր կտավից կարված շապիկ՛ Ինչպես Նուրինը, Գալանտոսն էլ կար-

միր է հագնում, որովհետև այս գույնը նւ[իրական էր համարվում (աստվածային էր)։ 

47 Կարմիր գոտին հյուսվում էր ընտիր թելերից, բազմապիսի նախշերով, սա նույնպես 

նվիրական տարազամաս էր համարվում, փոխարենն էր այն սրբազան գոտի-գոգևոցի, որը 

նախսադարում էին գործածում։ Այս երկուսն էլ օգտագործվում էին մասնավորապես կտրիճների 

կողմից՝ որպես իրենց հասակային դասին հատուկ նշան։ 

4Ь Ավուճ, թուրքերեն aVllJ—ափ, բուռ։ 

49 հայիլ, արաբերեն kayilj հավան, համաձայն։ 

50 Այս երգի քառատողը գրի է առել Մ. Նալրանդյանը։. 

Նորին, Նորին Նազարեթ, 

Նորինը բաղշան էկիլ է, 

Շալե շապիկ կապիլ է... 

Կարմիր գոտի կոպիւ է... 

հմմտ Լ. Մ ե լ ի ք и ե թ ֊ Բ ե կ, Նուրին ֊Նա զար եի երգի բանալին (аԳիտական ժողովածու, 

նվիրված Հայաստանում սովետական իշխանության հաստատման 20-ամ յակին», Երևան, 

1941, էշ 194)։ 



պետք է որ քրիստոնեության (գուցե և ծպտյալ հանդես գալու) հետևանքը 

լիներ, թեև հեթանոս հայերին խալն անծանոթ չէր։ Վասիլները դրանց հետ 

անմիջական աղերսի մեշ են, ինչպես Լոշը՝ այգեգործության հետ: Հետևապես, 

վասիլները ևս լիովին մարմնավորում են Ամանոր-Վանատոլր աստվածու-

թյունները՝ երեխաներով հանդերձէ 

Ամփոփենքt Վանատուրի պաշտամունքին զուգակցել Է Նս՚ր > Ամանորի • 

պաշտամունքըէ Ղ• Ալիշանի կռահումն այն մասին, թե հնարավոր Է, որ Վա-

նատուրն ու Ամանորը հարս ու փեսա լինեին, ճշտվում Է ազգագրական և բա-

նահյուսական տվյալներով, որտեղ դրանք քրիստոնեությունից պաշտպան-

վեր էլ համար ձպտվեւոլ հետևանքով տարրեր բնագավառներում նոր անուն-

ներ են ընդունել։ Այդպիսի ծպտյալ Վանատուր-Ամանոր զույգեր Էին՝ արա-

կան և իգական սեռի լ ո շ ե ր ը , լ ո շ տ ա կ ն ե ր ը և վ ա ս ի լ ն ե ր ը : 

К В О П Р О С У О К О Н С П И Р И Р О В А Н Н О М К У Л Ь Т Е 
ВАНАТУР И АМАНОР 

В АР л Б ДОЯ II 

Р е з ю м е 

Согласно сообщению историка V в. Агатангехоса, Ванатур являлсл 
богом-покровителем садоводства у армян, храм которого находился в. 
Багаван-Дицаване уезда Багрсвапд. Наряду с этим божеством историк 
упоминает и имя Аманор, которая, по предположению Г. Алишана, дол-
жна была быть супругой Вапатура с той >ке функцией. 

Автор на основе нового осмысления этнографических и фольклор-
ных материалов. пытается обосновать предположение Г. Алишана, находя, 
что под давлением христианства культ этих божеств повсеместно транс-
формировался и в последующие периоды функционировал под другими 
названиями. Конспирированный культ создал и конспирированные идолы, 
с совершенно простыми названиями, как например, Лош (рис.. 1), Тикин 
(букв, «кукла», но и « д а м а » ) и др. Л о ш и Тикин—антропоморфные фи-
гурки, изготовлявшиеся в садоводческих районах из персика, абрикоса 
и грецкого ореха, олицетворявшие соответственно мужской и женский 
полы. Даруемые детям (вдень Нового года, Лош и Тикин, как показывает 
анализ всего комплекса материалов, не что иное, как конспирированные 
фигурки Ванатура и Аманор. В Армении растет являвшееся предметом 
почитания, многолетнее растение (лоштак) , корни которого, напоминаю-
щие фигурки мужчины, женщины и ребенка, считались «природным* 
олицетворением супругов божеств Ванатур-Амапор (рис. 3) . Фигурками 
указанных божеств были и испекаемые на новый год антропоморфные 
ритуальные хлебцы, именовавшиеся Васил и Асил-Басил, которые имели, 
вид мужчины (рис. 4—1) , женщины (рис. 4—2) , мальчика (рис. 4—3) 
и девочки (рис. 4—4) . Об этом же свидетельствуют некоторые ритуаль-
ные обряды и церемонии, совершаемые в быту армян. 


